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C: ừ khoảng cuối thế kỷ 19, sau hàng nghìn năm ngự trị 
trong nền văn hoá Á Đông, Nho giáo đã hầu như suy sụp 
hoàn toàn trước sự tấn công ồ ạt của nền văn minh phương Tây. Nhà 
thơ Tú Xương, một trong số những “ông tú, ông nghè” hiếm hoi còn 
sót lại trong xã hội thời ấy đã phải ai oán kêu lên: 

Cái học nhà Nho đã hỏng tồi, 

Mười người đi học chín người thôi! 

Một nền học thuật dù cao siêu đến đâu mà không còn ai theo đuổi 
thì tự nó đã tỏ rõ dấu hiệu diệt vong, bởi ý nghĩa của một nền học 
thuật là gì nếu không phải là mang đến cho người học những giá trị 
đích thực của nó? Khi người ta đã từ chối không theo học thì mọi giá 
trị cao siêu ắt sẽ không còn điều kiện để phát huy được nữa. Nhìn 
thấu ý nghĩa đó, cụ Trần Trọng im đã viết trong lời tựa sách Nho 
giáo như sau: 

Hy thời thế đã xoay vần, cuộc đời biến đổi, người trong nước 
đang háo hức về sự bỏ cũ theo mới, không ai nghĩ đến cái nhà cổ 
ấy nữa...” 


“Cái nhà cổ” mà cụ Trần nhắc đến ở đây chính là căn nhà Nho giáo 
mà cụ đang ra công “giữ lấy di tích” vì e rằng sẽ đến lúc nó triệt tiêu 
hoàn toàn trong lòng người. Dù vậy, bộ sách Nho giáo mà cụ Trần đã 
dày công biên soạn, được xuất bản vào khoảng đầu những năm 1980, 
dường như ngày nay cũng chẳng còn mấy ai tìm đọc! 

Và đã gần một thế kỷ đã qua đi kể từ khi những đại biểu cuối cùng 
của Nho giáo chấp nhận buông xuôi trong cuộc giằng co “cũ - mồi”, 
bởi những nhu cầu thực tiễn của một xã hội văn minh hiện đại không 
ngừng phát triển hầu như không thể được đáp ứng trong khuôn khổ 
của những gì mà Nho giáo mang đến cho người học. 


TỨ THƯ BÌNH GIẢI 








Thế nhưng, nền văn minh hiện đại cũng không phải là cây đũa 
thần mang đến cho nhân loại tất cả. Với một khuynh hướng đã, đang 
và ngày càng phụ thuộc nhiều hơn vào các giá trị vật chất, nền văn 
minh hiện đại đã không lưu tâm nhiều đến những giá trị tĩnh thần 
trong cuộc sống, và đây chính là lý do khiến cho nhiều người sớm 
nhận ra rằng không ít những giá trị tính túy của Nho giáo giờ đây lại 
trỏ thành cái mà con người cần đến để tạo sự quân bình trong cuộc 
sống hiện đại. Hơn thế nữa, xét cho cùng thì những giá trị ấy thật ra 
là chưa từng mất đi mà vẫn được âm thầm truyền lại từ thế hệ này 
sang thế hệ khác qua sự giáo dục dựa trên nền tảng gia đình và luân 
lý đạo đức xã hội Việt Nam, vốn có phần đóng góp rất lớn của Nho 
giáo từ nhiều thế kỷ qua. 


Và như vậy, khi quay nhìn lại cội nguồn phát xuất của nhiều lý 
tưởng cao đẹp trong đời sống như lòng nhân ái, đức khoan dung, tỉnh 
thần vị tha, cũng như những đức tính căn bản mà ai a1 cũng cần đến 
và trân trọng như nhân nghĩa, hiếu đễ, thành tín... hẳn chúng ta 
không khỏi lấy làm ngạc nhiên khi thấy rằng trí tuệ của người xưa 
đã vô cùng sâu sắc khi nhận ra được những giá trị và ý nghĩa thực sự 
của đời sống vốn không phụ thuộc hoàn toàn vào vật chất, mà quan 
trọng hơn lại chính là sự hàm dưỡng một tâm hồn cao đẹp. Hơn thế 
nữa, chúng ta sẽ càng ngạc nhiên hơn khi nghe người xưa mô tả về 
những đức tính cần có của một nhà lãnh đạo để có thể được xem là 
thực lòng lo cho dân cho nước. Những chuẩn mực lý tưởng này nếu 
chỉ được áp dụng một phần nào thôi, chắc chắn cũng sẽ xoá bỏ được 
rất nhiều những tệ nạn mà xã hội văn minh hiện đại của chúng ta 
đang đối mặt. 


Tất cả những giá trị tỉnh túy đó của Nho giáo được gói gọn trong 
một bộ sách được người xưa trân trọng và lưu truyền từ thế hệ này 
sang thế hệ khác, cũng là nền tảng học thuật của Nho gia từ những 
điều cơ bản nhất cho đến những gì uyên áo nhất. Bộ sách này gồm 4 
quyển sách quý được gọi chung là Tứ thư. Đó là các sách: Luận ngữ, 
Mạnh tủ, Đại học và Trung dung. Quyển sách mà quý vị đang cầm 
trên tay chính là được biên soạn từ bộ Tứ thư, đặc biệt bao gồm cả 
nguyên bản Hán văn, bản Việt dịch cũng như các phần chú thích và 
bình giải của soạn giả Lý Minh Tuấn. 
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Ông Lý Minh Tuấn không phải là người đầu tiên dịch và bình chú 
bộ sách Tứ thư. Trước đây đã từng có các học giả nổi tiếng như Đoàn 
Trung Còn, Nguyễn Hiến Lê... cũng đã làm công việc này. Tuy nhiên, 
khi nhận lời đọc lại bản thảo bộ Tứ thư bình giải này trước khi in, tôi 
đã nhận ra ngay là cách làm của soạn giả hoàn toàn không giống như 
những người đi trước. Với kinh nghiệm nhiều năm giảng dạy bộ sách 
này, ông Lý Minh Tuấn đã có được sự am hiểu nhất định về phương 
thức truyền đạt những tư tưởng, triết lý của người xưa đến với những 
độc giả của thời hiện đại. Đây chính là lý do tạo nên sự khác biệt của 
sách này. Thay vì lặp lại những gì người đi trưóc đã nói, soạn giả đặc 
biệt đã cố gắng vận dụng những kiến thức gần gũi nhất mà người 
đọc hiện có để giảng giải về những hàm ý trong lời dạy của cổ nhân. 
Hơn thế nữa, ông cũng nêu ra và so sánh những mối quan hệ giữa 
Nho giáo với nhiều hệ thống tư tưởng triết học và tôn giáo, đặc biệt là 
Công giáo. Thông qua đó, người đọc có thể dễ dàng hơn trong sự tiếp 
thu những tư tưởng sâu xa của bộ sách này. 


Cách làm này của soạn giả tất nhiên không tránh khỏi những hạn 
chế nhất định. Nếu xét từ góc độ nghiên cứu học thuật, phương thức 
này có thể không thực sự khách quan và chuẩn xác, bởi nó phụ thuộc 
vào những nhận thức cũng như luận giải chủ quan của người viết. 
Yếu tố chủ quan càng bộc lộ rõ hơn khi người viết cố sử dụng những 
luận cứ trong một hệ thống tư tưởng này để giải thích hay nhận xét 
về một ý tưởng nào đó vốn thuộc về một hệ thống tư tưởng khác. Tuy 
nhiên, nếu xét từ góc độ giáo dục thì lại khác, bởi nền tảng chung 
của các hệ thống tư tưởng, tôn giáo mà soạn giả sử dụng ở đây đều là 
hướng đến việc giáo dục, rèn luyện con người trỏ nên tốt đẹp, hướng 
thiện. Dựa trên điểm tương đồng đó, việc so sánh các tư tưởng có liên 
quan nhằm mục đích giáo dục là một ý tưởng hợp lý, vì hiệu quả của 
một phương thức giáo dục chính là mức độ tiếp thu, nhận hiểu của 
người học. Và nếu xét riêng từ yếu tố này thì sách Tứ thư bình giải rất 
có thể sẽ mang đến cho người đọc một cách tiếp cận mới dễ dàng hơn 
vói kho tàng tư tưởng Nho giáo. Hơn nữa, xét cho cùng thì sách này 
ra đời không phải như một công trình nghiên cứu khoa học, mà là sự 
hệ thống hoá các bài giảng trong thực tế của soạn giả từ nhiều năm 
qua. Vì thế, mục đích chính của nó là cung cấp cho người đọc những 
hiểu biết nhất định về tư tưởng Nho giáo, nhằm khơi dậy những giá 
trị đạo đức, tĩnh thần tốt đẹp đã phần nào bị lãng quên qua thời gian 
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cũng như đã ít nhiều bị che mờ đi bởi nhịp sống bon chen hối hả của 
xã hội văn minh vật chất trong hiện tại. Với mục đích như thế, tôi tin 
là soạn giả đã hoàn toàn hợp lý khi chọn phương thức bình giải như 
trong sách này. 


Thật ra, các sách Đại học và Trung dung với lời bình giải của soạn 
giả Lý Minh Tuấn đã được xuất bản trước đây như những tác phẩm 
riêng lẻ với tựa đề Đại học thuyết minh (NXB Văn hoá thông tin, 
2004) và Trung dung thuyết minh (NXB Văn hoá thông tin, 2009). 
Trong lần xuất bản này, các sách Luận ngữ và Mạnh tử đã được hoàn 
tất và sắp xếp in chung trọn bộ với nội dung và hình thức đã được 
chỉnh sửa nhất quán. Ngoài ra, bản in lần này cũng được bổ sung 
đây đủ phần Hán văn, rất thuận tiện cho những ai muốn đối chiếu 
so sánh hoặc nghiên cứu sâu hơn. Cuối sách có thêm phần tra khảo 
từ vựng, được sắp xếp theo chương mục cũng như theo vần ABC để 
tiện việc tra khảo cho người đọc. 


Về trật tự sắp xếp trong sách này, chúng tôi cũng không dựa theo 
thói quen truyền thống, mà chú ý nhiều hơn đến sự thuận tiện cho 
người đọc để có thể tiếp nhận các nội dung theo một trình tự hợp 
lý. Sách Luận ngữ được trình bày trưóc nhất vì sách này tập trung 
những lời dạy thể hiện tư tưởng của Rhổng tử một cách rõ nét và 
đây đủ nhất. Hầu hết các tác phẩm của Nho gia đời sau đều trích lại 
lời của Khổng tử từ đây. Tiếp theo là sách Mạnh tử, ghi lại những 
lời của Mạnh tử, có thể xem là nhân vật thứ hai trong Nho giáo, sau 
Khổng tử. Sách Mạnh tử giúp người đọc hiểu rõ hơn và sâu rộng hơn 
những tư tưởng ban đầu của Khổng tử, đông thời cũng tiếp cận được 
với không ít những tư tưởng do chính Mạnh tử phát triển dựa trên 
nền tảng những điều Khổng tử đã nêu ra trước đó. Hai quyển Đại 
học và Trung dung được xếp sau cùng vì mức độ sâu xa uyên áo của 
chúng, hầu như chỉ có thể tiếp cận sau khi người đọc đã được trang 
bị đây đủ những kiến thức cơ bản trong hệ thống tư tưởng Nho giáo. 
Mặc dù vậy, xét chung thì cả bốn quyển sách này vẫn là một tổng thể 
thống nhất, bổ sung cho nhau để thể hiện được toàn bộ hệ tư tưởng 
của Nho giáo một cách đầy đủ và hoàn chỉnh nhất; trong đó có cả 
những nền tảng cơ bản nhất của việc đối nhân xử thế, cho đến những 
ý nghĩa sâu xa, siêu việt và uyên áo nhất mà tư tưởng người xưa đã 
từng đạt đến. 
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Là một bậc thầy thuộc thế hệ đi trước, nay đã bước sang độ tuổi cổ 
lai hy, soạn giả Lý Minh Tuấn đã biên soạn công trình này với tấm 
lòng yêu người thương đời rất đáng trân trọng của một nhà giáo dục 
đã nhiều năm đứng trên bục giảng. Tôi rất vui khi được hân hạnh 
giới thiệu với quý độc giả bộ sách này và hy vọng nó sẽ góp phần 
mang đến những giá trị tốt đẹp hơn cho cuộc sống, bởi xét cho cùng 
thì dù trong bất cứ thời đại nào, ý nghĩa quan trọng nhất của cuộc 
sống con người vẫn luôn là những giá trị đạo đức và tỉnh thần tốt đẹp 
chứ không phải là theo đuổi sự hưởng thụ vật chất. Và với ý nghĩa 
này thì việc khơi dậy những giá trị đạo đức tốt đẹp trong truyền 
thống Nho giáo hẳn sẽ mang lại những tác động tích cực nhất định 
trong việc giúp cho mỗi người chúng ta hướng đến một đời sống tỉnh 
thần tốt đẹp hơn. 


Trân trọng, 


NGUYÊN MINH TIẾN 


LUẬN NGỮ 
CHƯƠNG I: HỌC NHI 


# ứu Íi— 


Học nhỉ đệ nhất 


1. 
ƒH:#mlỆ 2; ®#ð#†??iMHi2*› ®®## 
†?À ®#mmn®®l, 7# 7#? 
Tử viết: “Học nhi thời tập chi, bất diệc duyệt hồ? Hữu bằng tự viễn 
phương lai, bất diệc lạc hồ? Nhân bất tri, nhi bất uấn, bất diệc quân tử 
hồ?” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Học rồi mà tùy thời ôn tập, lại chẳng đẹp lòng sao? 
Có bạn bè từ phương xa đến, lại chẳng vui thích sao? Người ta không 
biết đến mình, mà mình không giận hờn, chẳng phải là bậc quân tử đó 
sao?” 


BÌNH GIẢI: 


Chữ “học” trong tỉnh thần Đức Khổng tử ở câu nói này và cũng là chung 
cho toàn bộ tư tưởng sách Luận ngữ không nhằm chỉ cái học chuyên môn về 
một nghề nghiệp hay một kỹ thuật nào, mà là học đạo lý để trở thành bậc 
quân tử. Quân tử là người hiểu biết đạo lý làm người và cố gắng cư xử theo 
đạo lý ấy. 

Theo đạo Nho, quân tử là mẫu người lý tưởng ở cấp độ thứ ba, sau bậc hiển 
và bậc thánh. Bậc hiền là người quân tử thành tựu được đức nhân. Bậc hiền 
thêm đức thành nữa là trỏ thành bậc thánh. 

Đạo của người quân tử là đạo nhất quán, bao gồm cả nhân đạo, thiên đạo 
và thánh đạo. Đạo này cũng có tên khác là đạo Trung dung, được bàn kỹ 
trong sách Trung dung. 

Nhân đạo là đạo lý chi phối cõi nhân sinh, xã hội con người. 

Thiên đạo là qui luật chi phối vũ trụ, vạn vật thiên nhiên. 
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Thánh đạo là đạo lý siêu phàm giúp con người kết hợp với đạo trời (phối 
thiên). 

Trong cõi nhân sinh, đạo lý gần gũi con người nhất là hiếu thảo với cha 
mẹ, đễ kính với anh chị, các bậc trưởng thượng, rồi tới yêu thương mọi người. 
Vì thế, chữ học ở đây phải được hiểu là học làm con người đích thực. 

Đức Khổng tử nói về sự học rằng: -ƒ AM] #, ;ñm|X, ‡šmmJš› LÝ 
Smiädiủú4-. 11738212. BỊvA$# 3%. - Đệ tử nhập tắc hiếu, xuất tắc đễ, cẩn 
nhỉ tín, phiếm ái chúng nhi thân nhân. Hành hữu dư lực, tắc dĩ học văn.” 
(Là phận] con em vào thì có hiếu [với cha mẹ], ra thì thuận thảo [với bậc 
trưởng thượng], cẩn thận mà giữ niềm tin, rộng yêu mọi người mà gần gũi 
người nhân từ. Thi hành những điều đó còn thừa sức thì hãy học văn.” (Luận 
ngữ, Học nhị, 6). 

Cái đạo nhất quán ấy, một chiều ăn thông với cõi nhân sinh, chiều kia 
xuyên suốt tới đạo trời, cao siêu có thể khiến con người nên thánh, nên hiền. 

Chỉ cần được nghe về đạo ấy thôi cũng đã thích thú lắm rồi! Đức Khổng tử 
có lần tâm sự rằng: “Triêu văn đạo, tịch tử khả hỹ' -3JjMj‡ï, 7 7tL*T £- !” 
(Sớm được nghe đạo, chiều chết cũng được.) 

Chính vì người quân tử học theo đạo ấy, nên những lúc rảnh rang ôn tập 
lại và thực hành, thấy mình tăng tiến trong đạo, lại chẳng thấy đẹp lòng lắm 
sao? 

Mình đã vui trong việc học, nay lại được bạn bè cùng quan điểm, cùng với 
mình đồng thanh đồng khí (đồng thanh tương ứng, đồng khí tương cầu), từ 
xa đến thăm để cùng nhau bàn hỏi về lẽ đạo nhiệm mầu, lại chẳng vui thích 
lắm sao? 

Học ở đây là học làm người quân tử, mà người quân tử ắt cầu đạo chứ 
không cầu danh. Vì vậy, dù người ta không biết đến tiếng tăm của mình, tài 
năng không có cơ hội thi triển, thì người học đạo cũng không cảm thấy buồn 
giận, luôn thanh thản an nhiên; điều ấy chẳng phải là xứng đáng nhân cách 
của bậc quân tử đó sao? 

Mỏ đầu chương Học nhi, cũng là mở đầu sách Luận ngữ, người soạn sách 
đã trưng dẫn một câu nói đặc biệt của Đức Khổng tử về sự học, đủ biết rằng 
đạo lý trong sách này chẳng phải tầm thường! 
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T7: #⁄At,# #5, m‡3iïtu E#, #4, T* 
tu, L, m3ƒ1FlL#› kx#.. 87#*,. kèm 
lí +, #3 *. # :> *k#—? 


Hữu Tử viết: “Kỳ vi nhân dã, hiếu đễ nhi hiếu phạm thượng giả, tiển hỹ. 
Bất hiếu phạm thượng, nhi hiếu tác loạn giả, vị chỉ hữu dã. Quân tử vụ 
bản; bản lập nhĩ đạo sinh. Hiếu đễ dã giả, kỳ vi nhân chỉ bản dư?” 
Dịch nghĩa: 
Thầy Hữu tử nói: “Làm người có nết hiếu đễ mà lại ưa thích xúc phạm 
đến bậc trên, ít có vậy. Không ưa thích xúc phạm đến bậc trên mà lại 
thích làm loạn, điều đó chưa hề có. Người quân tử chuyên chú vào gốc; 
gốc lập thì đạo sinh. Nết hiếu đễ phải chăng là gốc của đức nhân?” 


BÌNH GIẢI: 


Nết hiếu đễ là đức hạnh khởi đầu của con người sống trong gia đình. Nết 
hiếu là lòng tôn kính và làm vul lòng cha mẹ. Nết để là sự thuận thảo, nhường 
nhịn đối với anh chị. Trong gia đình, cha mẹ, anh chị là bậc trên. Ngoài xã 
hội, nhà cầm quyền giữ địa vị trị an đất nước là bậc trên. Một người có nết 
hiếu đễ hẳn là không xúc phạm đến cha mẹ, anh chị mình. Người ấy đã không 
xúc phạm đến bậc trên trong gia đình thì hiếm khi có ý muốn xúc phạm đến 
bậc trên ở ngoài xã hội. Đã không có ý muốn xúc phạm đến bậc trên hẳn là 
người ấy không bao giờ gây ra những sự náo loạn, trong nhà cũng như ngoài 
xã hội. Như thế, sự ổn định trong gia đình có liên hệ mật thiết với sự trị an 
của đất nước. Đó là lẽ nhất quán hợp lý, xuyên suốt trong ngoài. 

Vì vậy, người quân tử ở vai trò trị nước hay giáo dục phải chuyên chú vào 
cái gốc; đó là duy trì nết hiếu đễ cho con người từ những bài học đầu đời. Hiếu 
đễ được thành lập và đề cao thì bao nhiêu đức hạnh khác sẽ phát sinh từ đấy. 
Mọi đức hạnh của con người được đạo Nho qui chiếu về đức nhân. Thành tựu 
đức nhân mới là con người đích thực (#34, . Nhân giả, nhân dã.). Cho 
nên nết hiếu đễ phải được coi là gốc của đức nhân. 

Thây Hữu tử. tức là ông Hữu Nhược, một cao đệ của Đức Khổng tử, thường 
chú trọng vào nết hiếu đễ, đã nhận ra điểm quan trọng này. Nhưng thầy vốn 
là một người khiêm nhường nên đã nói ra ý kiến trên với lời lẽ dè dặt. 
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EM: : 72 ằ+-É, } $‡ £4ˆ ° 

Tử viết: “Xảo ngôn, lệnh sắc, tiển hỹ nhân.” 
Dịch nghĩa: 


Đức Rhổng tử nói: “Nói năng dối trá, [trau chuốt] nhan sắc, [người như 
thế] ít có đức nhân vậy.” 


BÌNH GIẢI: 

Ngôn ngữ từ miệng lưỡi phát ra là ngọn ở bên ngoài; tâm địa là gốc ở bên 
trong. Người ta không thể thấy được tâm địa, nhưng xét ngôn ngữ của một 
người, nếu tỉnh ý, người ta có thể biết được tâm địa người ấy. Ngôn ngữ xảo 
trá là biểu hiện của một tâm địa kém thành thật. Người dùng lời nói khéo cốt 
để che đậy ý đô xấu của mình; nhất là khi lời nói dối trá được vận dụng để 
thuyết phục hay biện bạch. Những tay du thuyết nổi danh thời Chiến Quốc 
như Tô Tần, Trương Nghị, thời Tam Quốc như Bàng Thống, Hám Trạch... là 
những ví dụ điển hình, vì họ chẳng bao giờ thành tâm thành ý cả, mà chỉ cố 
thuyết phục đối phương theo hướng để có lợi cho họ. Đó là điểm thứ nhất có 
thể dùng để đánh giá về sự thiếu kém của đức nhân. 

Điểm thứ hai là chú trọng trau chuốt nhan sắc đẹp đẽ. Nhan sắc đẹp đẽ 
là điều ai cũng ưa thích, mến mộ, nhưng đó phải là cái đẹp tự nhiên, không 
cố ý trau chuốt. Nếu người chỉ biết chú trọng đến vẻ đẹp bên ngoài, chỉ biết 
trau chuốt hình dung, dáng vẻ, thì thực chất trong nội tâm không thể có sự tu 
dưỡng cao quý. Sự chú trọng quá nhiều đến vẻ ngoài như thế dĩ nhiên không 
phù hợp với tiêu chuẩn của đức nhân. 

Theo quan điểm của Đức Khổng tử, đỉnh cao của đức nhân nằm trong ý 
nghĩa câu nói mà Ngài dạy cho Nhan Hồi: “Khắc kỷ phục lễ vi nhân. - #.Ẻ, 
1ã 3È #u{=_. ” (Chinh phục lấy mình, tuân theo thiên lý là nhân.) Chinh phục 
lấy mình là không chạy theo ngoại vật, hình sắc dáng vẻ bên ngoài; tuân 
theo thiên lý là sống trong đạo trời, chân chất thật thà không làm hại đến 
tha nhân. 

Đức Khổng tử lại nói về đức nhân với Tử Trương: “Năng hành ngũ giả ư 
thiên hạ vi nhân hỹ; viết: cung, khoan, tín, mẫn, huệ” (Có thể làm năm điều 
trong thiên hạ là nhân vậy; đó là: cung kính, khoan hoà, trung tín, chăm chỉ, 
sáng suốt.” (Luận Ngữ: Dương hoá). Vì thế, Ngài cũng nói: “Cương, nghị, mộc, 
nột, cận nhân.” (Cương trực, nghiêm trang, chất phác, trì độn, là gần với đức 
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Nhân.) (Luận ngữ: Tử Lộ). Từ đó, có thể suy ra người có nhân thì thành tựu, 
ôn hoà, khiêm nhượng, nhẫn nhục; người bất nhân thì khéo léo, giảo hoạt, 
giả dối, tàn nhãn... Do đó, Đức Khổng tử mới nhận thấy trong những người 
nói năng xảo trá, lại thêm ưa thích trau chuốt cho nhan sắc thêm đẹp, thật 
ít người có đức nhân. 

Để chứng thực nhận xét này, chúng ta hãy đọc lại cổ sử Trung Hoa. Những 
người phụ nữ nổi tiếng đẹp như: Muội Hỉ (đời nhà Hạ), Đát Kỷ (đời nhà 
Thương), Bao Tự (đời nhà Chu); rồi đến Tây Thị, Trịnh Đán, Hạ Cơ (thời 
Xuân Thu, Chiến Quốc), Dương Quý Phi (đời nhà Đường) v.v... đều có nhan 
sắc khuynh quốc, khuynh thành, nhưng cũng đều là những người xảo ngôn, 
dối trá, đã dùng lời nói mà làm hại không biết bao nhiêu người. Những người 
nam nổi tiếng đẹp trai như Công Tôn Át (thời Xuân Thu) thì có tính ghen 
ghét ty hiểm, Tống Ngọc (nước Sở), Tràng Khanh (đời nhà Hán) thì nổi tiếng 
trăng hoa... đều là những kẻ luôn chú trọng quá đáng đến vẻ đẹp bên ngoài. 
Những con người ấy, cả nữ lẫn nam, hẳn không phải là những người đồi dào 
đức nhân rồi. 

Câu nói trên của Đức Khổng tử thật đáng cho người học đạo lưu ý! 

4. 
#ƒH: #H<= 8#: %^A3Xfn0®#& #?#tM 4 3 
ñ8 1: #H 8 #9 
Tăng Tử viết: “Ngô, nhật tam tỉnh ngô thân: vị nhân mưu, nhi bất trung 
hồ? Dữ bằng hữu giao, nhi bất tín hồ? Truyền, bất tập hồ?” 

Dịch nghĩa: 
Thầy Tăng Tử nói: “Tôi, mỗi ngày tự xét mình ba điều: mưu việc cho 


người có hết lòng chăng? Cùng bạn bè giao thiệp, có giữ niềm tin chăng? 
Được truyền dạy, có ôn tập chăng?” 


BÌNH GIẢI: 


Thầy Tăng Tử có tên là Tăng Sâm; cha là Tăng Tích (Tăng Điểm), cũng 
là môn đệ Đức Khổng tử. Ông là nhân vật thứ hai, đứng sau Nhan Hồi trong 
hàng đệ tử ưu tú nhất của Đức Khổng tử. Sau khi Nhan Hồi mất, Tăng Sâm 
được coi như người môn đệ kế thừa chính thống của Khổng môn. Ông kém 
Đức Khổng tử 46 tuổi, là môn đệ nhỏ tuổi nhất nhưng lại là người tỏ ra cẩn 
trọng, trung tín, đốc thực và hiểu đạo lý sâu xa nhất. Về sau, ông là thầy dạy 
của cháu nội Đức Khổng tử là Khổng Cấp (Tử Tư), tác giả cuốn Trung Dung. 
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Trong Khổng môn ở các thế hệ sau, Tăng Tử được tôn là Tông Thánh (vị 
thánh nối dòng Nho giáo) và Tử Tư được tôn là Thuật Thánh (vị thánh truyền 
thuật trung thực tư tưởng uyên áo của Nho giáo). 

Qua câu nói trên, thầy Tăng Tử cho biết ông lưu ý như thế nào đến hành 
vi và tâm tính của mình. Nhận hợp tác với người trong công việc thì phải hết 
lòng. Giao thiệp với bạn bè phải giữ niềm tin, tức là không dối trá hay hứa 
hẹn hão. Nhận được lời truyền dạy của thầy thì thường xuyên ôn tập, thực 
hành. 


5. 
7H: i†§4z BỊ, 4# ñmilš› ñHm^› 1È E, 
» f‡. 
Tủ viết: “Đạo thiên thặng chỉ quốc, kính sự nhi tín, tiết dụng nhi ái 
nhân, sử dân dĩ thời.” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Cai trị nước một ngàn cỗ xe, phải thận trọng trong 
công việc mà giữ niềm tin, tiêu dùng tiết kiệm mà yêu thương mọi người, 
sai khiến dân chúng phải tùy thời.” 


BÌNH GIẢI: 


Chữ “đạở' ở đây đóng vai một động tự, có nghĩa là hướng dẫn, chỉ đường 
hay cai trị. Nước một ngàn cỗ xe (thiên thặng chi quốc) là một nước tầm cõ 
trung bình vào thời đó, có khoảng một ngàn cỗ xe trận. Nước Lỗ, quê hương 
Đức Khổng tử là một nước như thế. Nước lón có khoảng một vạn cỗ xe trận 
(vạn thặng chi quốc) là như nước Tề, nước Sở... Nước nhỏ có khoảng một trăm 
cỗ xe trận (bách thặng chi quốc) là như các nước Trần, Sái, Ngu, Quắc v.v... 

Vào đầu thời Xuân Thu (thế kỷ 8 trước Công nguyên), Trung Hoa gồm có 
trên 100 nước lớn nhỏ. Vì chỉnh chiến diễn ra liên miên trong mấy trăm năm, 
nên người ta quen dùng số lượng xe trận để chỉ một nước lớn, vừa hay nhỏ. 

Để cai trị một nước trung bình, không có quá nhiều công việc, không có 
tham vọng xâm lược, bá chủ như một nước lón, Đức Khổng tử cho rằng cần 
chú ý tới năm điều sau đây: 

1. Thận trọng trong công việc (kính sự): việc gì cần làm thì phải suy tính 

cẩn thận, chuẩn bị kỹ càng, không được sơ sót, cầu thả để tránh thất bại 
và hao tốn. 
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2. Giữ niềm tin (#ín): cần phải thành khẩn, trung thực với dân, không được 
lừa dối thì dân chúng mới rắp tâm thuận theo và sẵn sàng hy sinh khi 
cần. 

3. Tiêu dùng tiết kiệm (tiết dụng): nước không có tài nguyên phong phú 
thì phải chi tiêu tiết kiệm, không được lãng phí công quỹ để làm gương 
cho dân. 

4. Yêu thương mọi người (ái nhân): nhà cầm quyền phải yêu thương dân 
chúng như con, nghĩa là sẵn sàng phục vụ dân, đừng bóc lột, đàn áp, 
xem thường dân. 

õ. Sai khiến dân tùy thời (sử dân dĩ thời: Nếu cần động viên dân chúng 
làm công tác thủy lợi hay xây thành, đắp lũy... phải xét tới thời buổi 
thích hợp. Phải biết tránh những lúc dân bận việc cày bừa, gieo trồng 
thu hoạch. Sai khiến dân đúng việc (việc công chính cần thiết) và đúng 
thời (thời giờ rảnh rang) thì dân không oán. 

Với một nước trung bình, nếu biết cai trị như thế, nhà cầm quyền và dân 
chúng một lòng, đất nước ổn định, kinh tế và quốc phòng tương đối vững vàng 
thì không lo gì nạn xâm lăng, vì các nước láng giềng đều nể trọng và muốn 
kết thân. 

Những lời chỉ dạy của Đức Khổng tử ở đây thuộc về đạo lược, tức là sách 
lược chỉ đạo ở thượng tầng, vượt trên cả chính lược và chiến lược. 


6. 


ƒH: Ý ŸAH|TZ, HH. ‡šm1š,› LẺ mồi 
ˆ = ¬ #8 

4+. 11424ÐÙ. nÌv #3. 
Tử viết: “Đệ tử nhập tắc hiếu, xuất tắc đễ, cẩn nhi tín, phiếm ái chúng 
nhi thân nhân. Hành hữu dư lực, tắc dĩ học văn.” 

Dịch nghĩa: 
Đức Khổng tử nói: “[Là phận] con em, vào thì hiếu thảo [với cha mẹ], ra 
thì thuận thảo [với bậc trưởng thượng], cẩn thận mà giữ niềm tin, rộng 
yêu mọi người mà gần gũi người nhân đức. Thi hành những điều đó còn 
thừa sức, thì hãy học văn.” 


BÌNH GIẢI: 


Câu này thể hiện rõ chủ trương “tiên học lễ, hậu học văn” (học lễ trước, 
học văn sau) của Khổng môn. Đạo Khổng chia sự học làm hai phần: học lễ và 
học văn. 
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Học lễ để trở nên con người đích thực. 

Học văn để lập sự nghiệp mưu sinh. 

Học lễ là học về đạo đức. Con em phải học để biết hiếu thảo với cha mẹ ở 
trong nhà, tức là kính yêu dòng sống từ Trời truyền đến cho mình. Ra ngoài 
xã hội, con em phải biết thuận thảo, kính nhường các bậc trưởng thượng. 
Hành động thì phải cẩn thận và thành thực để giữ niềm tin. Phải rộng yêu 
mọi người, không phân biệt, kỳ thị một al, bởi vì con người là một sinh vật 
cao nhất trong thiên nhiên, ai cũng có một sứ mệnh linh thiêng trường cửu 
như mình; tuy nhiên cần gần gũi người nhân đức để được tiếp thu những điều 
khôn ngoan thiện hảo. 

Học văn là học về các môn học phổ thông. Vào thời Đức Khổng tử ở Trung 
Hoa, các môn học phổ thông bao gồm lục nghệ: Lễ, nhạc, xạ, ngự, thư, số 

- Lễ: nghi lễ 

- Nhạc: âm nhạc 

- Xa: bắn cung 

- Ngự: cưõi ngựa 

- Thư: đọc sách 


- Số: toán pháp 

rÃ 
†#XH: WÈWJÉ.. #4#163817,. ##/kãt#t 
#, #M x3. šinHiề, H7: ñ⁄ijẴH>z 
Tử Hạ viết: “Hiền hiền dịch sắc, sự phụ mẫu năng kiệt kỳ lực, sự quân 
năng trí kỳ thân, dữ bằng hữu giao, ngôn nhi hữu tín, tuy viết vị học, 
ngô tất vị chi học hỹ.” 

Dịch nghĩa: 


Thầy Tử Hạ nói: “Bắt chước người hiền đổi lòng hiếu sắc, hết sức thờ cha 
mẹ, liều thân thờ vua, cùng với bạn bè giao thiệp thì nói năng thật thà, 
tuy nói là chưa học, tôi ắt cho rằng đã học rồi.” 


BÌNH GIẢI: 


Thầy Tử Hạ có tên là Bốc Thương, một cao đệ của Đức Khổng tử. Ông này 
theo đúng chủ trương của Khổng môn, đề cao cái học về đạo đức, coi nhẹ cái 
học phổ thông về các khoa chuyên môn. 
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Đối với người thường, ai cũng có lòng hiếu sắc. Để cho lòng hiếu sắc hoàn 
toàn làm chủ tâm tư thì còn lòng dạ nào nghĩ đến việc gì khác. Chỉ có bậc 
hiền nhân mới biết khắc phục lòng hiếu sắc để có thể phục vụ tha nhân. Đó 
là một trình độ đạo đức cao. Có đạo đức cao mới có thể phụng thờ cha mẹ đến 
nơi đến chốn, mới có thể đem thân phò vua giúp nước lập nên công trạng ở 
đời. Ngoài ra, giao thiệp với bạn bè lại giữ được niềm thành tín, lời nói đi đôi 
với việc làm. 

Một người như thế, nếu nói là chưa học, không ai có thể tin được. Có thể 
người ấy chưa học về một ngành chuyên môn nào trong các khoa học phổ 
thông; nhưng về đạo đức, quả là người ấy đã học nhiều rồi. Thầy của người ấy 
là những bậc hiền nhân trong xã hội. 


8. 
7H: Z87X#ñ]#ø› #ñ|®B]. + xÈ1lš› &Ä 
S‡tŒ#› i8H| 274L. 
Tử viết: “Quân tử bất trọng tắc bất uy, học tắc bất cố; chủ trung tín, vô 
hữu bất như kỷ giả; quá tắc vật đạn cải.” 

Dịch nghĩa: 


Đức Rhổng tử nói: “Người quân tử không trang trọng thì không có uy, sự 
học sẽ không vững vàng; nhắm vào sự trung tín, không kết bạn với kẻ 
chẳng giống như mình; có lỗi lầm thì đừng ngại sửa đổi.” 


BÌNH GIẢI: 


Trang trọng đích thực không phải là bộ tịch giả tạo qua y phục và cung 
cách dáng vẻ bên ngoài. Trang trọng là dáng vẻ thể hiện của một con người 
sống theo lễ. Lễ chi phối mọi sinh hoạt của người đó, bao gồm cả các động tác 
đi, đứng, nằm, ngồi, cách ăn uống, nói cười... Lễ là sự tụ hội những điều tốt 
đẹp tự nhiên hợp với đạo trời. Văn Ngôn viết: “Gia hội túc dĩ hợp lễ.” (Gom 
góp mọi điều tốt đẹp đủ để cho hợp với lễ.” (Kinh Dịch: Quẻ Kiền). 

Nói một cách cụ thể, Lễ là những khuôn phép, mẫu mực cần thiết tạo 
thành các thuần phong mỹ tục để tiết chế, điều hoà tình cảm, cử chỉ, hành 
vi của con người. Người nào sống theo lễ thì tự nhiên thân thể sẽ toát ra một 
dáng vẻ trang trọng khiến người nhìn thấy phải kính nể, quí mến, do đó mà 
có uy nghi. Con người đã sống theo lễ ắt là có lòng tự trọng, tức là không tự 
hạ thấp giá trị của mình, không tỏ ra hèn kém, bạc nhược. 
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Như thế, trong sự trang trọng do lễ tạo nên có bao hàm cả sự tự trọng. Sự 
trang trọng và sự tự trọng do lễ có một nguồn cội sâu xa là niềm tin vào đạo 
trời và sống trong đạo trời. Do đó sự trang trọng tạo nên uy nghi một cách tự 
nhiên, không cần phải làm bộ, làm dáng một cách giả dối, kệch cỡm. 

Học làm quân tử mà không trang trọng thì không có uy đã đành; ngoài ra, 
không trang trọng tức là sinh hoạt không đặt căn bản trên lễ, không có nguồn 
cội ở đạo trời thì sự học vấn sẽ thiếu cơ sở vững vàng. Thiếu cơ sở vững vàng 
tức là thiếu chân lý chủ đạo, sự học chỉ là thu gom những mớ kiến thức bồng 
bềnh, tạp loạn, nhất thời, đúng ít, sai nhiều... 

Người quân tử muốn tiến lên bậc hiền thánh còn phải chú ý tới ba điều 
nữa: 

Trung tín là sống trong tâm địa thành thật để duy trì niềm tin, không tự 
dối mình hay gạt người. 

Đối với những kẻ chẳng giống như mình, tức là những kẻ giả dối, không 
sống theo lễ, người quân tử không thể kết bạn. Kết bạn với họ chẳng học được 
điều gì hay mà còn bị thiệt hại. Chỉ có thể giao thiệp qua loa với họ để giữ hoà 
khí mà thôi. 

Người quân tử cần phải sẵn sàng sửa đổi lỗi lầm của mình. Ai cũng có lỗi, 
không nhiều thì ít. Nhận ra lỗi lầm và sửa đổi ngay là điều đáng khen của 
người quân tử. 


9. 

TH: HC, th, K/&M# 4. 

Tăng Tử viết: “Thận chung, truy viễn, dân đức qui hậu hỹ.” 
Dịch nghĩa: 


Thầy Tăng Tử nói: “Cẩn thận trong việc cuối, nhắc nhó đến người xa, đạo 
đức của dân trở nên dày dặn vậy.” 


BÌNH GIẢI: 


Việc cuối ở đây chỉ việc mãn phần của cha mẹ. Nhắc nhớ đến người xa chỉ 
sự kính nhớ tổ tiên qua đời đã lâu. Qua câu nói trên, thây Tăng Tử đã có một 
cái nhìn xa đến mối liên hệ giữa việc gia đình và việc đất nước. Việc an táng 
cha mẹ và kính nhớ tổ tiên là việc gia đình. Việc đạo đức của dân là việc đất 
nước. Muốn cho đất nước được thịnh trị, thái bình thì phải làm sao cho đạo 
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đức của dân được dày dặn. Thế mà muốn cho đạo đức của dân được dày dặn 
thì phải khiến cho dân chú trọng đến đạo hiếu. Đạo hiếu có liên hệ tới chính 
trị là như thế. 

Đạo hiếu là sự tôn trọng nguồn sống từ Trời truyền đến mình qua trung 
gian của tổ tiên và cha mẹ. Tôn trọng nguồn sống là nền tảng của đạo đức; vì 
vậy đạo hiếu là gốc các đức hạnh. 

Đạo hiếu có nhiều chỉ tiết, sẽ được dần dần bàn tới trong bộ Luận ngữ này. 
Tuy nhiên đối với việc cha mẹ mãn phần thì hiếu là tổ chức tang lễ cho cha mẹ 
chu đáo, cẩn thận. Ngoài ra, hiếu còn vươn xa tới tổ tiên; phải có những nghi 
lễ tế tự để tưởng nhớ. Dĩ nhiên, các nghi lễ không nên tổ chức quá to tát, tốn 
kém, nặng về hình thức khoe khoang, nhưng cần trang trọng để bày tỏ tấm 
lòng thành kính nhớ thương của con cháu đối với cha mẹ, tổ tiên. 

Thấy nhà cầm quyền giữ đạo hiếu với cha mẹ, tổ tiên, ắt dân chúng cũng 
bắt chước mà chú trọng vào việc đạo đức. Đạo đức của dân được dày dặn thì 
đất nước sẽ ổn định, thái bình. 


10. 
‡-®+M2*7-fEH: À7 #2 #1t,, MS. # 
+~#?‡n<t~ 8? 
ÝñH: kể, E. À: 1l. S/Àii2.. k#7+z 
Tử Cầm vấn ư Tử Cống viết: “Phu tử chí ư thị bang dã, tất văn kỳ chính. 
Cầu chỉ dư? Úc dữ chỉ dự?” 
Tủ- Cống viết: “Phu tử ôn, lương, cung, kiệm, nhượng dĩ đắc chỉ. Phu tử 
chi cầu chi dã, kỳ chư dị hồ nhân chỉ cầu chỉ dư?” 

Dịch nghĩa: 


Thây Tử Cầm hỏi thây Tử Cống: “Thầy ta đến nước nào, ắt nghe việc 
chính trị nước ấy. Thầy cầu nghe đó sao? Hay thầy được cho nghe đó 
sao?” 

Thầy Tử Cống nói: “Thầy ta thì ôn hoà, lương thiện, cung kính, kiệm 
ước, khiêm nhượng, nhờ đó mà được mời nghe. Cách cầu nghe của thầy 
ta, chẳng phải khác vói cách cầu nghe của người khác đó sao?” 
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BÌNH GIẢI: 


Thầy Tử Cầm có tên là Trần Cang. Thầy Tử Cống là Đoan Mộc Tứ, có tài 
ăn nói hoạt bát. Cả hai đều là đệ tử của Đức Khổng tử. Riêng Tử Cống ở trong 
nhóm Nhan Hồi, Tăng Sâm là những đệ tử xuất sắc. 

Trong đoạn văn trên, “thầy ta” (phu tử) chỉ Đức Khổng tử. Vào thời Xuân 
Thu, sau khi gặp sự bất như ý ở nước Lỗ, quê hương mình, Đức Khổng tử 
cùng một số đệ tử đi chu du liệt quốc trong 13 năm. Đến nước nào, Ngài cũng 








được vua quan chào đón ân cần và hỏi han về việc chính trị. Thấy vậy, thầy 
Tử Cầm mới hỏi thầy Tử Cống xem có phải Đức Khổng tử cầu cạnh để được 
nghe về chính trị nước ấy, hay Ngài được các vua quan cho nghe và hỏi ý kiến. 

Thầy Tử Cống giải thích rằng, Đức Khổng tử có những đức tính tốt như: 
ôn hoà, lương thiện, cung kính, kiệm ước, khiêm nhượng. Nhờ những đức 
tính này và có tiếng là người học rộng biết nhiều, đã từng cai trị thành công ở 
nước Lỗ, đi tới đâu Ngài cũng được trọng vọng. Như thế, không phải Ngài cầu 
cạnh mà chính tài năng, đức hạnh của Ngài có một năng lực vô hình khiến 
cho các vua quan tìm kiếm mình. Nếu gọi là cách cầu, thì cách cầu của Đức 
Khổng tử khác xa với cách cầu của người thường. Người thường cầu cạnh 
bằng lễ vật, đút lót hay nhờ lời giới thiệu. Còn Đức Khổng tử thì chỉ tự biểu 
hiện tài đức để thu hút sự tìm kiếm của người. 

Sở dĩ Ngài không được các vua liệt quốc thời ấy trọng dụng vì Ngài chủ 
trương một nền chính trị lấy đức nhân, lấy sự tu thân làm nền tảng; trong 
khi các vua chỉ muốn dùng bá thuật, cường quyền để cai trị và không muốn 
tự sửa mình theo tiêu chuẩn đạo đức. 


11. 
7H: 2#; f#ÑU#Ä. 4Ä, MWX#*íT. =#&fñt® 
2>, "#4. 
Tủ viết: “Phụ tại, quan kỳ chí. Phụ một, quan kỳ hạnh. Tam niên vô cải 
ư phụ chi đạo, khả vị hiếu hỹ.” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Cha còn, hãy xem chí hướng của người. Cha mất, 
hãy xem hành vi của người. Trong ba năm, không thay đổi đường lối của 
cha, có thể gọi là hiếu vậy.” 
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BÌNH GIẢI: 


Câu này, Đức Khổng tử nói về đạo hiếu. Trong tỉnh thần đạo hiếu, cốt yếu 
là làm cho cha mẹ được vui lòng. Vì thế, khi cha còn sống, hãy xem chí hướng 
của cha mà bắt chước. Bắt chước chí hướng của cha là điều khiến cho người 
vul lòng nhất. 

Đạo Nho lấy đức nhân làm gốc. Đức nhân là nền tảng của đạo Trung dung, 
tức là đạo của người quân tử. Do đức nhân mà có đạo lý phổ thông là Ngũ 
thường: nhân, nghĩa, lễ, trí, tín. 

Dĩ nhiên, người cha được nói đến ở đây là người sống trong đạo Nho, chứ 
không phải người cha vô đạo, bất tiếu. Cha sống trong đạo mà con bắt chước 
chí hướng của cha, thì còn điều gì làm cha vui lòng hơn! 

Khi cha đã mất, hãy xem lại những hành vi, hạnh kiểm của cha mà bắt 
chước. Đức Khổng tử đã từng nói trong sách Trung dung rằng: “Tiễn kỳ vị, 
hành kỳ lễ, tấu kỳ nhạc, kính kỳ sở tôn, ái kỳ sở thân, sự tử như sự sinh, sự 
vong như sự tôn, hiếu chỉ chí dã. - #313. 173141, X3 #4: #L#.Ø 3$, 
%3 Øfg3: #7 t4» $f +, 3 tdr#f7. ŸZ #d,. ” (Đứng vào địa vị của 
cha ông, tiến hành nghi lễ của cha ông, tấu nhạc của cha ông, kính người mà 
cha ông tôn trọng, yêu người mà cha ông thân thiết, thờ người quá cố như thờ 
người sống, thờ người đã mất như thờ người hiện còn, đó là có hiếu hết mức 
vậy.) (Trung Dung: chương 19). 

Thế thì, mặc dầu cha đã mất, nhưng người con hiếu vẫn kính yêu cha như 
người còn sống, kế tục những hành vi, hạnh kiểm, những thới quen, những 
công trình tạo tác của người trong suốt ba năm tang chế, tưởng nhớ. 

Tuy nhiên, cái gì dù hay, dù tốt đến đâu cũng cần phải được canh cải để 
thích ứng theo thời. Sau ba năm kế thừa những hành vi, những công trình 
theo nếp cũ của cha, nếu có điều gì không còn hợp thời, bấy giờ người con mới 
nghĩ đến chuyện canh cải. Đó là đặc tính “vô cả? trong đạo hiếu. 


12. 


k2 ° ⁄†®‡17 , #u 4t tí Ậu ; V}3‡È ñh >_ , 7R 
"4T, ‹ 
Hữu Tử viết: “Lễ chỉ dụng, hoà vi quý; tiên vương chỉ đạo, tư vi mỹ; tiểu 
đại do chị. Hữu sở bất hành: tri hoà nhì hoà, bất dĩ lễ tiết chi, diệc bất 
khả hành dã.” 
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Dịch nghĩa: 


Thầy Hữu Tử nói: “Chỗ dùng của lễ, hoà hợp là quí; đường lối của các 
vua đời trước là dùng lễ khiến cho tốt đẹp; việc lón việc nhỏ đều do đó. 
Có chỗ không làm là: biết hoà để hoà hợp nhưng không lấy lễ để điều tiết 
thì cũng không nên làm.” 


BÌNH GIẢI: 


Lễ là các nghi thức khiến cho sự tương giao giữa mọi người ở các thứ bậc 
khác nhau được tốt đẹp. Khi kết hợp thành một cộng đồng, một xã hội, dĩ 
nhiên mỗi người có một vị thế, một thứ bậc trên dưới khác nhau. Điều đáng 
quí của lễ là khiến cho mọi người được thông cảm, hoà hợp với nhau. 

Các vua đời trước như: Đường Nghiêu, Đế Thuấn, Hạ Vũ, Thành Thang, 
Văn Vương, Võ Vương... đều vận dụng lễ trong mọi việc lớn nhỏ. Như tế trời 
đất để kính thờ Thượng Đế có lễ Giao, lễ Xã; tế tổ tiên có lễ Đế, lễ Thường. 
Trong đại lễ lại có tiểu lễ như nghi lễ “lữ thù” để cho con em nâng chén rượu 
mời người trên, tạo nên bầu không khí hoà hợp giữa người trên kẻ dưới, xoá 
bỏ sự cách biệt trong công việc thường ngày. 

Tất cả những nghi lễ lớn nhỏ đó đã khiến cho trong triều ngoài huyện đều 
có trật tự tốt đẹp. Tuy nhiên, biết hoà hợp là điều quí, nhưng nếu chỉ quí hồ 
nhắm tới hoà hợp mà quên mất việc dùng lễ nghi để tiết chế tình cảm, để 
giữ gìn trật tự thì không hay. Bởi vì tình cảm thiếu điều tiết có thể thành ra 
phóng túng, khinh nhờn, phạm thượng thì nguy hại cho sự ổn định của gia 
đình và xã hội. Điều đó các vua xưa không làm và ngày nay chúng ta cũng 
không nên làm. 


18. 
HỶH: TÈU#+Á: änJÍjRd¡ 1278, l6 ‡ 
+.,. J S&k#*ðt; 7T. 
Hữu Tử viết: “Tín cận ư nghĩa, ngôn khả phục dã; cung cận tư lễ, viễn sỉ 
nhục dã. Nhân bất thất kỳ thân, diệc khả tông dã.” 

Dịch nghĩa: 


Thầy Hữu Tử nói: “Điều hứa hẹn gần với điều nghĩa, thì lời nói mới có 
thể hoàn thành được; sự cung kính gần gũi với điều lễ, thì xa được điều 
sỉ nhục. Nhân vì không đánh mất người thân của mình, cũng có thể 
đứng đầu một dòng dõi.” 
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BÌNH GIẢI: 


Trong giao thiệp, người ta hay hứa hẹn. Đã hứa thì phải thành thật trong 
lời hứa và lời hứa ấy phải được thực hiện. Đó là đức tín. Muốn cho lời hứa có 
thể thực hiện được, khi hứa hẹn cần phải cân nhắc kỹ lưỡng, điều hứa hẹn 
phải gần với điều nghĩa. Điều nghĩa là sự tương giao báo đáp qua lại giữa 
người này với người kia: giữa bạn bè có nghĩa bằng hữu; giữa vợ chồng có 
nghĩa phu thê, giữa những người trong một nước có nghĩa đồng bào v.v... 

Điều nghĩa là sự báo đáp tốt đẹp hợp với đạo lý, tình người. Điều hứa hẹn 
phải hợp nghĩa, không trái đạo lý, mới có thể thực hiện được. Nếu vì cao hứng 
nhất thời, hay vì hám lợi mà hứa liều điều bất nghĩa thì làm sao thực hiện 
được? Nếu cố thực hiện điều đã hứa như vậy để giữ chữ tín thì chính mình sẽ 
phạm vào điều bất nghĩa! 

Sự cung kính là một đức tốt; nhưng cung kính phải gần với điều lễ, nghĩa 
là phải thích hợp trong tương quan giao thiệp với người trên để tỏ lòng tôn 
trọng, mới tránh được điều sỉ nhục. Nếu cung kính mà không theo lễ sẽ rơi 
vào tình trạng quỳ lụy, thấp hèn, tâng bốc, nịnh hót. Đó là tình trạng đáng 
xấu hổ và nhục nhã, làm mất phẩm giá con người. 

Làm người, ai cũng có người thân, gần gũi nhất là cha mẹ, anh em, bà con 
họ hàng, làng xóm... Trước khi nói đến rộng yêu tha nhân, người ta cần phải 
biết yêu mến cha mẹ, anh em, bà con họ hàng... Đó là thứ tự yêu mến trong 
tình cảm tự nhiên. Những người ở gần gũi bên cạnh, có công dưỡng dục mà 
mình không yêu được, làm sao có thể yêu được người xa? Trong trường hợp 
đó, nói đến rộng yêu tha nhân thì chỉ là giả dối! Bởi lẽ biết yêu những người 
thân của mình nên mới xứng đáng là người biết đạo lý yêu thương, mới có 
tình yêu thương chân thật! Như vậy mới được xem là người có khả năng mở 
ra một dòng dõi tốt đẹp mai sau (diệc khả tông dã). 


14. 
+#ÚH: #7 &#u,. E&#X. #L 2t #t mm lL2z+` 
› 3W mnmEđS., "Ji 3ƒ+b, Ứ,. 
Tử viết: “Quân tử thực vô cầu bão, cư vô cầu an, mẫn ư sự nhi thận ư 
ngôn, tựu hữu đạo nhi chính yên; khả vị hiếu học dã dĩ.” 

Dịch nghĩa: 


Đức Rhổng tử nói: “Người quân tử ăn không cầu no, ở không cầu yên, 
gắng sức trong việc làm mà thận trọng trong lời nói, đến với người có đạo 
đúc để trở nên chính đáng; có thể gọi là người hiếu học vậy.” 
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BÌNH GIẢI: 


Quân tử là người đã hướng chiều về đạo đức, đã khởi sự tiến bước trên 
đường thành nhân. Tuy nhiên, muốn trở nên bậc hiền thánh, người quân tử 








còn phải học tập thêm nhiều. Vì thế, Đức Khổng tử cho rằng người quân tử 
không nên chú trọng vào việc ăn uống thỏa thích với của ngon vật lạ, không 
nên chú trọng vào nơi ở cho yên vui, thỏa thích với cửa nhà khang trang. 

Chú trọng nhiều vào việc ăn ở tức là lệ thuộc vào nhu cầu. Nhu cầu sẽ nảy 
ra nhu cầu, khiến cho người quân tử bận tâm với những việc phụ mà quên 
mất việc học đạo lý. Ngoài ra, người quân tử phải gắng sức, chăm chỉ trong 
việc làm. Việc nào đáng làm phải làm ngay, không trễ nải, chân chừ. Nói 
năng phải thận trọng; không thô lỗ hay vô ý làm mếch lòng người khác. Lời 
nói phải được cân nhắc kỹ càng kẻo bị vạ miệng, mang họa vào thân. Bởi vì, 
bệnh tật thường do đồ ăn, tai họa thường do lời nói (bệnh do khẩu nhập, họa 
do khẩu xuất). 

Hơn nữa, người quân tử cần đến với những người có đạo đức, những nơi 
chất chứa đạo lý để học hỏi, noi gương, bắt chước; do đó mà sửa mình trở nên 
chính đáng. Như thế mới xứng đáng là người hiếu học. 


1ã. 
#ñ1N: ẨẦïmn&#š¿. 8n #&l§, Í?J 4n? 
1H: 7Jử,.. kX#Ñ mm: ưng3ƒjl Wd,. 
ƒñH: iA: “ân1J4n#, duiấbƑÐ#. ” 312 
‡H #7? 
1H: Mờù,, l2Jtšj?U,@&l#j@ mm k3. 
Tủ Cống viết: “Bần nhi vô siểm, phú nhỉ vô kiêu, hà như?” 
Tử viết: “Khả dã. Vị nhược bần nhỉ lạc, phú nhỉ hiếu lễ giả dã.” 
Tử Cống viết: “Thi vân: “Như thiết như tha, như trác như ma.ˆ Kỳ tư chỉ 
vị dự?” 
Tủ viết: “Tứ dã, thủy khả dữ ngôn Thi dĩ hỹ. Cáo chư vãng nhỉ tri lai 
gia.” 

Dịch nghĩa: 


Thầy Tử Cống nói: “Nghèo mà không nịnh hót, giàu mà không ngạo 
mạn, như vậy là thế nào?” 
26 


LUẬN NGỮ 





Đức Khổng tử nói: “Khá đấy. [Nhưng] chưa bằng nghèo mà vui, giàu mà 
ưa thích điều lễ.” 


Thầy Tử Cống nói: “Winh Thi rằng: “Như cắt như chạm; như giũa như 
mài.” Cũng có nghĩa như thế ư?” 


Đức Khổng tử nói: “Này Tú, thật khá là người đầu tiên đáng nghe nói về 
Kinh Thị. Mới nói về việc trước mà đã biết việc sau.” 
BÌNH GIẢI: 

Thầy Tử Cống là người giỏi về buôn bán cho nên giàu có. Ông cũng là một 
cao đệ có tài ăn nói của Đức Khổng tử. Khi đặt câu hỏi với thầy “nghèo mà 
không nịnh hót, giàu mà không ngạo mạn...”, có lẽ ông đã tự nhận xét về 
hạnh kiểm của mình và ông muốn Đức Khổng tử đánh giá xem mình thuộc 
vào hạng người nào. 

Đối với người thường, ở trong phận nghèo thì hay nịnh hót người giàu sang 
quyền thế để kiếm lợi. Một khi người ấy đã giàu thì lại sinh tính ngạo mạn tự 
cao, khinh rẻ những người nghèo khó hơn mình. Nịnh hót và ngạo mạn là hai 
tính xấu mà đa số người ta hay mắc phải. Cả hai trường hợp nịnh hót và ngạo 
mạn đều thể hiện tính khí tiểu nhân, kém đạo đức. Kẻ tiểu nhân kém đạo đức 
không có lòng tự trọng, không có đức tự chủ, không tự thấy giá trị của mình. 
Người có lòng tự trọng, có đức tự chủ không tỏ ra hèn kém, đánh mất phẩm 
giá mình trong lời nịnh hót; người ấy cũng không ngạo mạn, bởi vì ngạo mạn 
là coi rẻ giá trị người khác. “Không nịnh hót, không ngạo mạn” chính là tình 
trạng “tự lập” của một người đã đạt tới mức độ vững vàng trong đạo đức. Đó 
là đức hạnh của người quân tử. 

Đức Khổng tử nói “Khá đấy" tức là có ý ngợi khen. Tuy nhiên, Ngài nói 
thêm: “Nhưng chưa bằng nghèo mà vui, giàu mà ưa thích điều lễ.” 

“Nghèo mà vuŸ chỉ tình trạng con người đạt đạo, tâm thức không còn lệ 
thuộc vào vật chất nữa. Đó là chỗ đạt của Nhan Hồi. 

“Ủa thích điều lể' chỉ tình trạng con người sống trong thiên đạo hay thánh 
đạo. Lễ ở đây không phải chỉ là lễ nghi, lễ nghĩa tầm thường, tức là những 
tương quan phổ thông và cần thiết trong xã hội. Lễ theo nghĩa cao cả là sống 
trong đức nhân,!tức là đạt tới trình độ con người lý tưởng, được tham dự vào 
hàng Tam tài (Thiên-địa-nhân). 

Người ta nếu không có hạnh tu đức cao, mỗi khi trở nên giàu có thường 
hay buông thả theo dục vọng. Buông thả theo dục vọng (túng dục) tức là đánh 


1. Xin xem thêm: Đức nhân trong Đông phương triết học cương yếu, phần Nho giáo, cùng tác giả. 
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mất lễ (thất lễ. Nếu giàu có mà ưa thích điều lễ tức là có cơ hội, có hoàn cảnh, 
có khả năng tiển tài để tha hồ buông thả theo dục vọng nhưng vẫn không 
theo, vẫn tự chủ trong đức nhân. Đó là người đã vượt mức quân tử để đứng 
vào hàng thánh nhân rồi. 

Để có thể tiến lên bậc hiền thánh, người quân tử cần phải có công phu tu 
đức nhiều, thường xuyên rèn tập đức hạnh như người thợ ngọc hằng ngày 
chăm chỉ cắt chạm, giũa mài. Người thợ cắt chạm, giũa mài ngọc ngà tạo nên 
những viên ngọc quí, những pho tượng đẹp làm sao, thì người quân tử rèn tập 
đức hạnh để trở nên bậc hiền thánh cũng tương tự như vậy. Đó là ý tứ của câu 
Kinh Thi “như cắt như chạm, như giũa như mà. 

Đức Khổng tử không nói về Kinh Thị, chỉ nói đến con người “nghèo mà vui, 
giàu mà ưa thích điều lể; thế mà thầy Tử Cống lại hiểu về ý nghĩa câu Kinh 
Thị trên; đó là nghe một biết hai, nói gần biết xa, mới nói về việc trước mà đã 
biết việc sau. Quả thật thầy Tử Cống xứng đáng được nhận lời khen của Đức 
Khổng tử, xứng đáng là người đầu nghe giảng về Kinh Thi vậy. 


16. 
ấ . SA 2> C24 , Š: S42 3#”, ° 


Tử viết: “Bất hoạn nhân chỉ bất kỷ tri, hoạn bất tri nhân dã.” 
Dịch nghĩa: 
Đức Nhổng tử nói: “Chó lo người không biết mình, hãy lo mình không 
biết người thôi.” 
BÌNH GIẢI: 
Đối với những người lo buồn về nỗi người ta không biết đến tên mình, đến 


tài năng của mình, Đức Khổng tử nói: “Chớ lo người không biết mình, hãy lo 
mình không biết người thôi.” Câu này được hiểu như sau: 


Chớ lo người không biết mình: 

Người ta không biết mình nằm trong hai trường hợp: 

Mình thật sự không có tài đức gì cả, cho nên không gây được sự chú ý cho 
mọi người. Nếu đúng như thế, người ta không biết mình thì thật là tốt; bởi vì 
biết đến chỉ thêm xấu hổ. 

Mình thật sự có tài đức mà chẳng ai biết đến. Nếu vậy, mình chẳng nên lo 
buôn làm gì; bởi vì đó là tư cách của người quân tử. Đức Khổng tử từng nói: 
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“Người ta không biết đến mình mà mình không giận hờn, chẳng phải là bậc 
quân tử đó sao?” (Nhân bất tri nhi bất uấn, bất diệc quân tử hồ?) 

Vả lại, có tài đức mà được biết đến, được trọng dụng để thi thố cái sở 
trường của mình, cần phải đắc thời và đắc mệnh. Phải có thời thế, có cơ hội 
thuận lợi, tài năng mới có thể thi thố được. 

Nhà Nho còn tin vào mệnh Trời nữa; vì thế, vấn đề đắc mệnh mới được nói 
đến. Đức Khổng tử đã nói: “Bất tri mệnh, vô dĩ vi quân tử dã.” (Không biết 
mệnh không lấy gì làm quân tử được.” (Luận Ngữ: Nghiêu viết). Sách Trung 
Dung lại nói: “Cư đị đĩ sĩ mệnh. - ## 3 v1‡& '*” (Sống giản dị để đợi mệnh.” 
Mệnh là chức phận mà Trời trao cho con người tùy theo thời thế. Nếu Trời 
không trao, có vận động tới mấy cũng bằng thừa; vận động, quảng cáo cho 
lắm chỉ tổ làm trò cười cho thiên hạ. Kinh nghiệm của Đức Khổng tử vào thời 
Xuân Thu hãy còn đó. Mười mấy năm chu du liệt quốc cốt để cho các vua chúa 
biết đến mình mà dùng nhưng nào có được đâu! 

Vì vậy, trong cả hai trường hợp trên, chớ lo người không biết mình. Kẻ học 
làm quân tử chỉ nên vui trong phận mình mà không nên lo buồn về việc người 
không biết đến; chỉ nên lo rằng nếu có cơ hội được tín nhiệm mà mình không 
đủ tài đức đảm đương thôi. 

Hãy lo mình không biết người: 

Người quân tử cần phải biết những người mà mình tiếp xúc thuộc về loại 
nào: người tốt hay người xấu, sở trường, sở đoản của họ thế nào. 

Nếu là người tốt, mình cần theo đuổi mà học tập, bắt chước. Nếu là người 
xấu, mình cần lánh xa kẻo mang họa. 

Hoặc giả, đứng ở cương vị lãnh đạo nào đó, chúng ta cần phải biết sở 
trường, sở đoản của người để giao phó công việc thích hợp: người tài đức cao 
thì giao việc lớn, người tài đức thấp thì giao việc nhỏ; thấy người bất tài thất 
đức phải tìm cách lánh xa hay cô lập, không được tín nhiệm. Những kẻ không 
đáng tin mà tin quá thì có ngày nguy hại đến mình và hỏng cả đại sự. Ngay 
trong phạm vi nhỏ hẹp là một gia đình, bậc cha mẹ phải biết tính tình và 
năng lực các con để tùy theo đó mà tín nhiệm hay ủy thác. 
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CHƯƠNG II: VI CHÍNH 


ấy # # — 


Vĩ chính đệ nhị 


1. 
†H#kbMk, #leibK, DI RLS kế 
Tử viết: “Vi chính dĩ đức, thí như Bắc thần, cư kỳ sở nhĩ chúng tỉnh củng 
chi.” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Làm chính trị dùng đạo đức, ví như sao Bắc đẩu, ở 
chỗ của mình mà các sao khác chầu về.” 


BÌNH GIẢI: 


“Làm chính trị dùng đạo đúc của Đức Khổng tử là quan điểm cai trị lý 
tưởng theo Đế đạo, tương truyền được áp dụng vào hai đời vua Đế Nghiêu và 
Đế Thuấn thuở xưa. Dân gian vẫn quen gọi thời đó là Hoàng kim thời đại của 
nước Trung Hoa cổ, trước Công nguyên trên 20 thế kỷ. Trong cách cai trị này, 
vua không cần dùng tới hình luật nghiêm khắc, chỉ ngồi rũ áo xiêm (£hùy y 
thường), dùng đạo đức của mình cảm hoá các quan và dân chúng mà mọi việc 
trôi chảy tốt đẹp, đất nước thái bình. 


1 .Ấ« 


Cách cai trị theo Đế đạo còn được gọi là “vô vi nhĩ tr?; vua thuận theo lòng 
dân mà bỏ qua ý riêng của mình; có việc gì cần làm thì khuyến khích để dân 
tự nguyện chứ không áp đặt. Đó là đường lối cai trị mà cả Khổng tử và Lão 
tử mỗi khi nhắc lại đều tấm tắc ngợi khen. 

Ö đây, Đức Khổng tử đã ví ông vua cai trị theo cách ấy như sao Bắc đẩu, 
chỉ ở ngôi của mình mà các sao khác đều chầu về; có nghĩa là lấy đức trị thì 
dân chúng và các vương hầu sẽ mến đức mà qui phục. 

Dưới Đế đạo thì có Vương đạo và Bá đạo. Vương đạo là đường lối cai trị của 
nhà Chu. Lúc này đạo đức đã ít nhiều suy vi, nên phải vận dụng thêm cả lễ 
nhạc và hình luật. Bá đạo là đường lối cai trị bằng vũ lực và mưu thuật, được 
vận dụng nhiều từ đời Ngũ bá (thời Xuân Thu) trỏ về sau. Bá đạo được đẩy 
xa tới mức cực đoan khắc nghiệt ở nước Tần dưới quyền cai trị của Vệ Ưởng 
và Lý Tư. 
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Tương truyền Vệ Ưởng vào thuyết vua Tần (thời Chiến quốc): lần thứ 
nhất, nói về Đế đạo thì vua Tần ngủ gật; lần thứ hai, nói về Vương đạo thì 
vua Tần lơ đãng ngó ra ngoài trời nhìn chim bay; lần thứ ba nói về Bá đạo 
với những thuật ràng buộc dân chúng, với những mẹo trí trá đối với lân bang 
thì vua Tần thích chí quên ăn, nghe một mạch, rồi trao ngay quyền trị nước 
cho Vệ Ưởng. 

Qua đây, chúng ta có thể hiểu được tại sao Đức Khổng tử chu du liệt quốc 
13 năm, viếng nhiều vương hầu mà không có ai trọng dụng trao cho quốc 
chính. Lý do là Ngài chủ trương dùng đức trị, trong khi các vương hầu thời 
ấy bỏ qua đạo đức, không muốn tu thân, chỉ muốn cai trị bằng vũ lực và mưu 
thuật. 

“Làm chính trị dùng đạo đức” mang lại kết quả rất lớn. 

Xem như vào thời Tam quốc ở Trung Hoa, nhà Hán đã suy vong rồi, thế 
mà Lưu Bị nhờ có đức còn qui tụ được bao nhiêu anh hùng hào kiệt bốn 
phương, đi đến đâu cũng được dân chúng đem cơm giỏ nước bầu ra đón; để 
rồi giành được một phần ba thiên hạ, giữ thế chân vạc ngang với Tào Tháo 
và Tôn Quyển. 

Ö nước Đại Việt ta, vào thời Lý, sử chép rằng vua Lý Thánh Tông, cai trị 
trong 18 năm (1054 -1072), là một vị vua nhân từ, có lòng thương dân như 
con và rất quan tâm đến cơm áo của các tù phạm, nhất là vào mùa đông 
tháng giá. Vì thế, trăm họ hết lòng mến phục; trong đời ngài làm vua ít có 
giặc giã. (Trần Trọng Kim, Việt Nam sử lược, NXB Tân Việt, trang 102). 


2. 
-ÝƒH: ‡‡£Zñ1› —-ŠằyjZ.. HXKE#@ä4§. 
Tử viết: “Thi tam bách, nhất ngôn dĩ tế chi, viết: “Tư vô tà.” 
Dịch nghĩa: 


Đức Rhổng tử nói: “Kinh Thi có ba trăm thiên, một lời bao trùm được 
hết, đó là: “Tư tưởng không lệch lạc.” 


BÌNH GIẢI: 

Kinh Thi có tất cả 311 thiên; Đức Khổng tử nói số chẵn là 300 thiên. Đó là 
một bộ sách nằm trong Ngũ kinh của Nho giáo, gồm những bài ca dao truyền 
khẩu từ đời thượng cổ đến đời Chu Bình Vương ở Trung Hoa. Kinh Thi nói về 
tính tình, phong tục, chính trị và cả tình luyến ái nam nữ. Kinh Thi có công 
dụng giáo dục tư tưởng con người, giúp cho sự suy nghĩ được chính đáng. 
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3. 
ƒH: i2, #32 v11), K,#na@£f; i2 y} 
đề, f2 213, T18. 
Tử viết: “Đạo chi dĩ chính, tề chi dĩ hình, dân miễn nhi vô sỉ. Đạo chỉ dĩ 
đức, tề chi dĩ lễ, hữu sỉ thả cách.” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Dẫn dắt bằng biện pháp chính trị, ổn định bằng hình 
luật thì dân tránh được lỗi nhưng không biết xấu hổ. Dẫn dắt bằng đạo 
đức, ổn định bằng lễ giáo thì dân biết xấu hổ mà lại có khuôn phép chính 
đáng.” 


BÌNH GIẢI: 


Ý tưởng trong câu này bổ sung và làm sáng tỏ chủ trương “làm chính trị 
dùng đạo đúc” (vi chính dĩ đức) ỏ trên. 

Chữ “đạơ'” ở đây có chức năng động tự, có nghĩa là dẫn dắt hay hướng dẫn, 
giống như ở phần ð của chương Học nhi. 

Dẫn dắt bằng biện pháp chính trị (đạo chỉ đĩ chính) là cai trị dân bằng thể 
chế chặt chẽ với những sắc lệnh sai khiến hoặc nghiêm cấm; sai khiến việc 
này, nghiêm cấm điều kia. Ổn định bằng hình luật (¿ể chi dĩ hình) là đặt ra 
những hình thức câu thúc để xử phạt những kẻ vi phạm thể chế hay vi phạm 
quyền lợi của người khác. Cai trị bằng hai đường lối trên tức là dùng biện 
pháp can thiệp từ bên ngoài, thì xã hội có ổn định tương đối, vì dân sẽ sợ hãi 
mà ít dám phạm lỗi. Tuy nhiên, dân không biết xấu hổ về những lỗi lầm của 
mình. Sở dĩ không biết xấu hổ, bởi vì dân không biết những hành vi sai trái 
là xấu. 

Trái lại, dẫn dắt bằng đạo đức (đạo chỉ dĩ đức) là nhà cầm quyền tự thi 
triển đạo đức, dạy dân sống đạo đức theo lương tâm. Ổn định bằng lễ giáo 
(tề chỉ dĩ lỗ là nhà cầm quyền cư xử với dân và dạy dân cư xử với nhau bằng 
hình thức lễ giáo, thể hiện sự tôn trọng, yêu mến lẫn nhau. Bằng hai đường 
lối này, dân sẽ có một nền đạo đức với lễ nghĩa nội khởi, nhận ra những hành 
vì sai trái là xấu, là có hại, nhận ra những ý định lầm lạc có bản chất không 
tốt; từ đó, lương tâm tự cảm thấy hổ thẹn mà không muốn vi phạm. 

Nhờ biết xấu hổ, không có ý định vi phạm cho nên tự nhiên có khuôn phép 
chính đáng từ trong gia đình ra ngoài xã hội. Do đó, quốc gia được ổn định, 
phát triển thịnh vượng mà nhà cầm quyền ít phải can thiệp. 
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4. 
ƒH: #†ñzmmäkZ#*+#, =TY†ï3,. wWTứna^ 
&› #-†fu4eX2?› X †m TS; +;-Ƒñ 2a 4 
in 4E . 
Tử viết: “Ngô thập hữu ngũ nhỉ chí vu (ư) học, tam thập nhi lập, tứ thập 
nhi bất hoặc, ngũ thập nhỉ tri thiên mệnh, lục thập nhi nhĩ thuận, thất 
thập nhĩ tùng tâm sở dục bất du củ.” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Ta mười lăm tuổi chuyên chú vào việc học, ba mươi 
tuổi thì vững vàng, bốn mươi tuổi thì không ngờ vực, năm mươi tuổi thì 
biết mệnh trời, sáu mươi tuổi thì nghe theo, bảy mươi tuổi theo lòng 
muốn của mình mà không vượt qua khuôn phép.” 


% = 
BINH GIAI: 

Đức Khổng tử thọ 73 tuổi (551 - 478 trước Công nguyên). Như thế, câu 
nói trên có lẽ được Ngài nói vào khoảng thời gian sau tuổi 70, trước khi Ngài 
mất. Với câu trên, Đức Khổng tử thuật lại quá trình thành tựu việc tu học 
của mình. 

Th mười lăm tuổi chuyên chú vào việc học (Ngô thập hữu ngũ nhỉ chí vu 
học): 

Từ thời xưa, việc học ở Trung Hoa được phân làm hai cấp: Tiểu học và Đại 
học. Theo Chu Hy, trẻ em lên 8 tuổi được đưa vào nhà Tiểu học để học từ thấp 
lên cao về những điều thường thức bao gồm lục nghệ: lễ, nhạc, xạ (bắn cung), 
ngự (cưỡi ngựa), thư (viết chữ), số(toán pháp). Lên 15 tuổi, các thiếu niên đã 
qua bậc tiểu học, gồm con của thiên tử, con của các công khanh, đại phu... và 
một số thiếu niên tuấn tú trong hàng thứ dân được đưa vào nhà Đại học (Thái 
họo). Ö đây, họ được học về đạo lý cao siêu để có thể tự sửa mình và biết cách 
cai trị dân về sau. 

Như vậy, Đức Khổng tử nói: “Ta mười lăm tuổi chuyên chú vào việc học, 
tức là kể từ khi bước vào trình độ cao Ngài rất chăm chỉ học tập. 

Ba mươi tuổi thì vững vàng (Tam thập nhi lập): 

Chữ “lập” ở đây không phải chỉ việc lập gia đình. “Lập” là vững vàng trong 
điều lễ (lập ư lỗ. Đó là biết cư xử, giao tiếp với người trên kẻ dưới theo đúng 
lễ nghĩa, phù hợp với địa vị của mình một cách chững chạc, không lệch lạc, 
lúng túng, hồ đồ. 
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Bốn mươi tuổi thì không ngờ vực (tứ thập nhi bất hoặc): 

Với sự thu thập kiến thức về mọi mặt (bác học), sự hỏi han rộng rãi (quảng 
vấn), sự suy nghĩ cẩn thận (thận tu), sự biện luận sáng suốt (minh biện) và 
sự nỗ lực thực hành (đốc hành), đến tuổi 40 Đức Khổng tử trỏ nên chín chắn 
trong hiểu biết và kinh nghiệm về những hiện tượng thiên nhiên, về những 
vấn đề nhân sinh, nên Ngài không còn ngờ vực nữa. Ngài đã hiểu thấu sự lý 
một cách đầy đủ. 

Năm mươi tuổi thì biết mệnh trời (Ngũ thập nhỉ tri thiên mệnh): 

Mệnh trời (thiên mệnh) trong đạo Nho có các nghĩa sau: 

1. Tính bản nhiên tỉnh tuyền, tiềm tại trong con người. Theo sách Trung 
Dung thì: “Thiên mệnh chỉ vị tính. - X$** ?8'#+.. ” (Mệnh trời gọi là 
tính.) 

2. Chức phận mà Trời trao cho con người. Trong nghĩa này, sách Trung 
Dung nói: “Cư dị dĩ sĩ mệnh. - ## 3 V42” (Sống giản dị để đợi mệnh.) 

3. Sự việc ắt phải diễn ra theo qui luật nhân quả; đó cũng là luật trời, con 
người không cưỡng lại được. Trong nghĩa này, sách Luận ngữ nói: “Đạo 
chi tương hành dã dư, mệnh dã; đạo chi tương phế dã dư, mệnh dã. - ‡Š` 
>J#4iuuttŒ,. #ềù,: tắ> đ8/&fb,#., đa, . ” (Đạo truyền ra được, do 
mệnh vậy; đạo bị bỏ phế đi, do mệnh vậy.” 

Vào tuổi 50, Đức Khổng tử “biết mệnh trời. Điều đó có thể chỉ một nghĩa 

hoặc bao hàm cả ba nghĩa trên: 

Thứ nhất, Ngài đã nhận ra trong con người có một thực thể tốt lành tiềm 
tại; sách Trung dung gọi là thiên mệnh; sách Đại Học gọi là mình đức. 

Thứ hai, Ngài đã nhận ra chức phận chính thức của mình là người truyền 
bá đạo lý hơn là một nhà chính trị. 

Thứ ba, Ngài đã nhận ra những sự rối loạn xã hội trong thời Xuân Thu 
không thể nhất thời ổn định được bằng đường lối chính trị. Những sự rối loạn 
ấy đã được gieo nhân từ xa xưa thì nay phải kết quả và quả ấy đã chín mùi 
trong thời nay; không thể nào một người vận dụng đạo lý có thể xoay chuyển 
được. 

Sáu mươi tuổi thì nghe theo (Lục thập nhi nhĩ thuận): 

Chữ “nh? trong câu này thường được hiểu là cái tai, có chức năng danh tự. 
Nhưng thiết nghĩ, chức năng của chữ “nh? ở đây phải là động tự, cũng như 
những chữ “chí, lập, hoặc, tr ö trên và hai chữ “tùng, dư” ở dưới. Vậy chữ 
“nh?” nên dịch là “nghe”. Thế thì “nhĩ thuận” có nghĩa là “nghe theơ”. Vì dịch 
“nh?” là cái tai nên nhiều người hiểu “nhĩ thuận” là thuận tai và cho rằng Đức 
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Khổng tử hiểu hết bất cứ điều gì lọt vào tai Ngài ở tuổi 60. Hiểu như vậy thì 
chức năng chữ “nh? là danh tự, e rằng không hợp trong ngữ cảnh này, xét về 
mặt ngữ pháp. Vả lại, xét về ý thì hiểu như thế cũng không được mạch lạc. 

Còn dịch là “nghe theơ” thì có nghĩa rằng: sau khi Đức Khổng tử đã hiểu 
biết được thiên mệnh thì Ngài “nghe theởd” thiên mệnh, không còn cưỡng lại 
nữa. Thực tế cho thấy rằng vào lúc trẻ, khi khí huyết còn sung thịnh, người ta 
hay theo ý riêng, cố sức tác động để xoay chuyển thời thế theo ý mình, không 
tin vào thiên mệnh. Chỉ khi về già, sau nhiều lần thất bại, người ta dần dần 
mới hiểu ra thiên mệnh và chấp nhận “nghe theở”. 

Bảy mươi tuổi theo lòng muốn của mình mà không vượt qua khuôn phép 
(Thất thập nhi tòng tâm sở dục bất du củ): 

Đối với những người chỉ học cho biết mà không chịu tu tập, có khi đến tuổi 
90 mà thuận theo lòng ham muốn của mình vẫn còn vượt qua khuôn phép 
đạo lý! Đa số con người là như vậy. Sở dĩ người ta tự cấm chỉ, không buông 
theo lòng muốn mà nghĩ ngợi vấn vơ, hay phát biểu bằng ngôn ngữ và hành 
động, bởi vì sợ phạm đến giáo luật hay phạm đến khuôn phép xã hội. Rất ít 
người có thể buông theo lòng muốn tự nhiên của mình mà không vi phạm đạo 
lý; ngoại trừ bậc thánh nhân. 

Giờ đây, ở tuổi 70, Đức Khổng tử đạt tới trình độ theo lòng muốn một cách 
tự nhiên mà vẫn hợp với khuôn phép đạo lý (bất du củ); đó là Ngài đạt tới 
mức thánh nhân rồi. Thánh nhân an nhiên tự tại trong thiên đạo, thảnh thơi 
trong tính phận của mình, như cá lội trong nước mà không ngộp nước, như 
sen nở từ trong bùn mà không nhuốm mùi bùn. Đức Khổng tử vào cuối đời đã 
trở thành con người lý tưởng như vậy. 


ð. 


#hã§-ƒ hÌ#. HH: #®i#. 

3È 3# ƒm, -ƒ Ä+;> HN: 7h Ÿ#2*È4ẨÄ4,; Ä‡JH: & 
đc 

3ˆ: H: #J?Ñ 2? 

-ƒH : 3› 3+3: #6, >2. 4>}. 
Mạnh Ý Tử vấn hiếu, Tử viết: “Vô vi.” 

Phàn Trì ngự, Tử cáo chỉ viết: “Mạnh tôn vấn hiếu ư ngã; ngã đối viết: 
Vô vi.” 
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Phàn Trì viết: “Hà vị dã?” 

Tử viết: “Sinh, sự chi dĩ lễ; tử, táng chi dĩ lễ; tế chi dĩ lễ.” 
Dịch nghĩa: 

Mạnh Ý Tử hỏi về hiếu, Đức Khổng tử nói: “Không trái ngược.” 


Phàn Trì đánh xe, Đức Khổng tử nói cho biết: “Mạnh Tôn hỏi ta về hiếu; 
ta nói rằng: “Không trái ngược.” 


Phàn Trì thưa: “Như thế nghĩa là gì?” 


Đức Khổng tử nói: “Cha mẹ còn sống, phụng sự cho hợp lễ; từ trần, mai 
táng cho hợp lễ; [về sau] cúng tế cho hợp lễ.” 


BÌNH GIẢI: 


Mạnh Ý Tủ, cũng gọi là Mạnh Tôn, tức là Trọng Tôn Hà Ky, cha là Mạnh 
Hi Tử. Mạnh Ý Tử làm quan đại phu nước Lỗ nhưng không hiểu rõ về lễ, 
thích làm những điều trái ngược vượt qua lễ. Lễ là những hình thức qui định 
cách cư xử thích hợp với địa vị, thứ bậc của từng hạng người trong xã hội. Sau 
khi nhà Chu nắm quyền cai trị, Chu Công đã ấn định Chu lễ, cốt để ổn định 
xã hội. Cũng vì Mạnh Ý Tử không nắm rõ lễ, cho nên Mạnh Hi Tử trước khi 
từ trần đã dặn Ý Tử phải đến xin học lễ với Đức Khổng tử. 

Ở đây, Mạnh Ý Tử hỏi về đạo hiếu, Đức Khổng tử dạy: “Không trái ngược, 
đó là để đối trị cái tính thích làm những điều trái ngược vượt lễ của ông. 

Phàn Trì, tức là Phàn Tu, một đệ tử của Đức Khổng tử, thường đánh xe 
cho Ngài. Phàn Trì chưa hiểu hết ý nghĩa của mấy chữ “không trái ngược” 
trong đạo hiếu, mới nêu thắc mắc, mong thầy giải đáp. 

Đức Khổng tử đã phân tích ý nghĩa “không trái ngược” trong ba trường 
hợp: 

“Cha mẹ còn sống, phụng sự cho hợp lễ.” (Sinh, sự chi dĩ lễ: 

Phụng sự cho hợp lễ nghĩa là phụng dưỡng cha mẹ trong khả năng của 
mình, tôn kính vâng lời cha mẹ trong lẽ phải, không vâng lời một cách mù 
quáng trong những điều bất chính. 

“Từ trần, mai táng cho hợp lễ” (Tử, táng chi dĩ lễ): 

Khi cha mẹ từ trần, hãy chôn cất cha mẹ theo lễ nghi được phong tục tập 
quán qui định cho thứ bậc của mình trong xã hội. Ví dụ: Là thứ dân, không 
nên tiếm dụng nghi lễ dành cho các bậc vương hầu khanh sĩ, vừa tốn phí vừa 
gây khó chịu cho những người cùng thứ bậc với mình hay những người có thứ 
bậc trên mình. 
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“Cúng tế cho hợp lễ.” (Tế chi dĩ lỗ: 

Cúng tế là những nghi thức bày tỏ niềm tưởng nhớ đối với người đã khuất. 
Việc cúng tế (ky giỗ) quan hệ ở sự thể hiện lòng thương mến luyến tiếc lâu 
dài, cốt để đôn đốc tình người, nêu gương cho các thế hệ con cháu. Vì vậy, việc 
cúng tế không nên tổ chức rình rang to tát, cũng không nên tổ chức quá sơ 
sài, bủn xỉn. Rình rang to tát sẽ mang tiếng là khoe khoang; sơ sài bủn xỉn sẽ 
mang tiếng là tình cảm đơn bạc, nhạt nhẽo. 


6. 
#Ñ(llaM2#. #H: 489 Xz#. 
Mạnh Võ Bá vấn hiếu, Tử viết:“Phụ mẫu duy kỳ tật chỉ ưu.” 
Dịch nghĩa: 


Mạnh Võ Bá hỏi về đạo hiếu, Đức Khổng tử nói: “Cha mẹ chỉ lo buồn về 
bệnh tật của con.” 


BÌNH GIẢI: 


Mạnh Võ Bá là con của Mạnh Ý Tử. Ông này là hạng công tử con nhà quan 
đại phu giàu có, nên thường có tính ăn chơi, không bảo trọng thân thể. Vì thế, 
trả lời cho Võ Bá về đạo hiếu, Đức Khổng tử nói đến nỗi lo lắng, phiền muộn 
của cha mẹ khi thấy con bị bệnh hoạn hay bị thương tật. Do đó, đối với trường 
hợp của Võ Bá, cố gắng giữ gìn thân thể tránh khỏi bệnh tật, thương tích để 
cất nỗi lo lắng cho cha mẹ, đó là đạo hiếu vậy. 


1, 
T?3thl#. 7q: 2+7: Xi fEX. £Z#+X 
, #6 Ã: it. ?JvAñ|-Ƒ? 
Tử Du vấn hiếu, Tử viết: “Ñim chi hiếu giả, thị vị năng dưỡng. Chí ư 
khuyển mã, giai năng hữu dưỡng. Đất kính, hà dĩ biệt hồ?” 
Dịch nghĩa: 
Thầy Tử Du hỏi về hiếu, Đức Khổng tử nói: “Đời nay cho rằng hiếu là 
có thể nuôi nấng cha mẹ. Đến như chó ngựa, đều có thể được nuôi nấng. 
Không có lòng tôn kính, lấy gì để phân biệt?” 
BÌNH GIẢI: 
Thầy Tử Du tên thật là Ngôn Yến, một cao đệ của Đức Khổng tử. Trả lời 
cho Tử Du về đạo hiếu, Đức Khổng tử nhấn mạnh đến lòng tôn kính cha mẹ. 
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Đa số người đời chỉ hiểu về đạo hiếu một cách đơn giản là phụng dưỡng; tức 
là cho cha mẹ ăn uống. Nếu cho ăn uống là hiếu thì cho súc vật như chó, ngựa 
ăn uống cũng là hiếu hay sao? Ắt là phải có sự phân biệt rõ ràng. Sự phân 
biệt giữa việc nuôi nấng cha mẹ và nuôi nấng súc vật là lòng tôn kính. Nuôi 
nấng cha mẹ đòi hỏi phải có lòng tôn kính kèm theo. Lòng tôn kính còn đáng 
trọng hơn thực phẩm nữa. Nếu mình không có cao lương mỹ vị mà chỉ có thức 
ăn đạm bạc dâng lên cha mẹ, nhưng trong tâm đầy lòng kính mến, đó mới 
thật là có hiếu. Bởi vì cha mẹ nào cũng quí tấm lòng của con hơn thực phẩm. 


8. 


: 1k, ›m ⁄Ê 
ƒ†S#ZM#%. HH: &6št. 1#. ƒIRJ,HiH@› 
*+x+ð. #4 5#?? 

Tử Hạ vấn hiếu, Tử viết: “Sắc nan. Hữu sự, tử phục kỳ lao; hữu tửu, tự, 
tiên sinh soạn, tầng thị dĩ vi hiếu hồ?” 

Dịch nghĩa: 
Thầy Tủ Hạ hỏi về hiếu, Đức Khổng tử nói: “Nét mặt mới khó. Có việc, 
con cái vất vả phục vụ; có rượu, cơm, mời cha mẹ ăn, chừng ấy đã đủ là 
hiếu sao?” 


BÌNH GIẢI: 


Thầy Tử Hạ tên thật là Bốc Thương, một cao đệ của Đức Khổng tử. Có lẽ 
ông này thường có nét mặt không được vui. Người thì nói Tử Hạ có tính cương 
trực, mặt hay có sắc giận. Vì thế, khi ông hỏi về đạo hiếu, Đức Khổng tử có 
lời dạy trên dành riêng cho ông và cho những người ở vào trường hợp tương 
tự như ông. 

Cha mẹ có việc, con cái ra sức lao nhọc giúp đỡ. Con cái có thực phẩm 
ngon, mời cha mẹ ăn uống. Những điều đó hẳn là thể hiện lòng hiếu thảo. Tuy 
nhiên, đó chưa phải là đỉnh cao của đạo hiếu! 

Đỉnh cao đạo hiếu là làm cho cha mẹ được vui lòng mãn ý. Làm vui lòng 
cha mẹ nhiều nhất là khiến cho cha mẹ tin rằng con cái có tình cảm chân thật 
yêu mến mình. Tình cảm ấy phải có tự đáy lòng người con và thể hiện trên 
nét mặt vui vẻ hoà á1 của người con. Ngoài ra, nét mặt vui vẻ hoà á1 của người 
con còn biểu lộ một niềm an vui hạnh phúc của chính người ấy đã đạt được. 
Thấy con cái được hạnh phúc lại càng làm cho cha mẹ vui lòng hơn nữa. Nét 
mặt vui vẻ hoà ái của người con phải là một hiện tượng tự nhiên chứ không 
phải gượng gạo hay đóng kịch giả dối. Cái khó là ở chỗ đó. Vì vậy, Đức Khổng 
tử nói: “Sắc nan.”:(Nét mặt mới khó.) 
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9. 
TH: #Š8WÈGH., RÌÊÐÖl. i0 N}4A, 
3£ ø MAH,› TS. | 
Tử viết: “Ngô dữ Hồi ngôn chung nhật, bất vi như ngu; thối, nhĩ tỉnh kỳ 
tư, diệc túc dĩ phát. Hồi dã bất ngu.” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Ta và Hồi nói chuyện suốt ngày, mà trò không hỏi 
ngược trở lại, dường như là dốt nát; lui về, xem xét đời tư của trò, thì đã 
phát huy được đây đủ. Trò Hồi không hề dốt nát.” 


BÌNH GIẢI: 


Thây Hồi tức là Nhan Hồi, hay Nhan Uyên, người nước Lỗ, kém Đức Khổng 
tử hơn 30 tuổi. Ông là người rất thông minh, lại giàu đức hạnh và hiếu học. 
Trong hàng đệ tử của Đức Khổng tử, Nhan Hồi là học trò xuất sắc nhất; thầy 
trò tâm đắc, hợp ý nhau, nói chuyện về đạo lý cả ngày không biết mệt. 

Ỏ đây, Đức Khổng tử thuật lại một buổi nói chuyện suốt ngày giữa thầy 
và Hồi; nhưng trước sau Ngài không thấy Hồi thắc mắc, hỏi ngược lại một 
điều gì, có vẻ như một người dốt nát. Thường thì người dốt nát quá chẳng biết 
đâu mà hỏi, cứ lẳng lặng nghe như vịt nghe sấm vậy thôi. Trái lại, người có 
ít nhiều trí thông minh thì hay hỏi vặn và đặt lại vấn đề cho hiểu rõ hơn. Do 
thái độ nín thinh ngồi nghe của Nhan Hồi, người ngoài có cảm tưởng là ông 
dốt nát. Tuy nhiên, sau khi Nhan Hồi lui về, Đức Khổng tử theo dõi và xem 
xét đời tư của ông, mới thấy rằng ông đã phát huy đầy đủ những ý tứ của 
mình đã giảng. Vì vậy, Đức Khổng tử xác nhận Nhan Hồi không phải là người 
dốt nát; ngược lại, ông là người thông minh tuyệt vời, hiểu hết ý tứ nông sâu 
của lời thầy, không cần hỏi han gì nữa. 


10. 
#? Ai Jš d2 


Tủ viết: “Thị kỳ sở đĩ, quan kỳ sở do, sát kỳ sở an, nhân yên sưu tai? 
Nhân yên sưu ta1?” 
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Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Nhìn việc làm của người, xem lý do việc làm của 
người, xét sự an vui trong việc làm của người, người ta giấu giếm sao 
được? Người ta giấu giếm sao được?” 


BÌNH GIẢI: 

Với câu này, Đức Khổng tử nói về thuật biết người. Muốn kết thân với 
người, muốn dùng người để cộng tác với mình trong công việc, cần phải biết rõ 
người. Nếu người ấy là bậc hiền nhân quân tử, mình nên gần gũi; nếu người 
ấy là kẻ tiểu nhân, hèn nhát, gian dối, lừa đảo, nguy hiểm, mình nên lánh xa 
hoặc phòng bị. Lòng người tuy sâu kín khó lường, nhưng nếu biết cách tìm 
hiểu thì vẫn có thể thấy rõ được. 

Thứ nhất, hãy nhìn việc làm của người (£h¡ kỳ sở dì). Công việc mà họ đang 
làm là việc gì: việc tốt hay việc xấu. Nếu đó là việc tốt, có thể phỏng đoán rằng 
người ấy có căn bản tốt. Nếu đó là việc xấu, người ấy có căn bản xấu. 

Thứ hai, hãy xem lý do việc làm của người. Họ làm việc ấy với lý do nào: 
vì lợi hay vì nghĩa, lợi kỷ hay lợi tha, tự ý hay bị ép buộc... Nếu việc làm vì lợi 
mà lại là lợi kỷ (lợi cho riêng họ) thì đó không phải là người tốt. Nếu việc làm 
vì nghĩa hay lợi tha (lợi cho người khác), đó là bậc quân tử. 

Thứ ba, hãy xét sự an vui trong việc làm của người. Họ làm trong niềm an 
vui tự nhiên hay làm trong sự gượng ép. Nếu làm một cách an vui tự nhiên, 
họ là bậc đạt nhân; nếu làm một cách gượng ép, họ mới chỉ là hạng tập nhân. 
Đạt nhân là người đã thuần thục; tập nhân là người còn đang cố gắng thực 
tập. 

Kết hợp cả ba mức độ quan sát trên về một con người và phân tách ra từng 
trường hợp, ta có thể thấy rõ người ấy thuộc về loại nào, người ấy không thể 
giấu giếm được. Giả sử người ấy làm một công việc tốt, lý do thúc đẩy là điều 
nghĩa và công việc được làm trong niềm an vui tự nhiên, ắt hẳn người ấy là 
bậc đạt nhân quân tử, đáng tôn trọng. 


11. 
-†ƒH: W#(ứn/⁄nốt, °JVA 5É]. 
Tử viết: “Ôn cố nhỉ tri tân, khả dĩ vi sư hỹ.” 
Dịch nghĩa: 


Đúc Khổng tử nói: “Ôn lại điều cũ mà biết được điều mới, có thể làm thầy 
được.” 
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BÌNH GIẢI: 


Mấy chữ “ôn cố nhi tri tân” được nói đến trong sách Trung Dung. Muốn 
biết những điều mới thì phải ôn lại những chuyện cũ; bởi vì không có gì gọi 
là hoàn toàn mới dưới ánh sáng mặt trời. Mọi sự diễn tiến trong lịch sử đều 
mang tính qui luật. Thế mà qui luật thì bất dịch; cái gì đã chi phối chuyện 
cũ thì vẫn chi phối chuyện mới. Lịch sử loài người như một dòng sông. Dòng 
nước chảy ở một khúc sông này vẫn mang trong nó những tỉnh thể nước của 
những khúc sông trên nó tuy có kết hợp thêm những dòng tiểu lưu ở hai bên 
bờ chảy thêm vào. Muốn biết nước ở cuối dòng sông phải tìm hiểu nước đầu 
nguồn và nước của những dòng tiểu lưu chảy vào. Cũng vậy, muốn hành động 
cho tốt trong những chuyện mới, phải biết ôn lại điều cũ trong quá khứ để rút 
kinh nghiệm, giữ điều hay, bỏ điều dở. 

Người ta thường có hai loại: loại thủ cựu chỉ thích giữ những điều cũ; loại 
cấp tiến chỉ ham những điều mới mà bỏ quên những tỉnh hoa cũ. Cả hai loại 
trên đều là cực đoan, chỉ theo đuổi một chiều, hành động rất dễ bị thất bại 
hoặc không đạt được thành công tốt đẹp. Cực đoan thủ cựu không thích ứng 
được với thời đại mới sẽ bị đào thải. Cực đoan cấp tiến không biết rút kinh 
nghiệm của quá khứ thì dễ bị thất bại. Người nào biết ôn lại điều cũ để tiên 
đoán về những điều mới sẽ xảy ra, hoặc rút ra được những bài học cho thời 
đại mới, hoặc sáng tạo ra những điều mới phù hợp với tương lai, đổi mới được 
xã hội và đem lại kết quả tốt, người ấy mới đáng mặt làm thầy để giảng dạy 
thiên hạ, dẫn đường chỉ lối cho thiên hạ. Cái người có thể vắt quá khứ để cô 
đúc nên tỉnh hoa tương lai, quả là bậc đại sư vậy. 


12. 


ÐU: ae: 
Tử viết: “Quân tử bất khí.” 
Dịch nghĩa: 
Đức Khổng tử nói: “Người quân tử không phải là khí cụ.” 
` Ỷ 
BINH GIAI: 

Khí cụ là một món đồ chỉ được dùng trong một việc nào đó mà không thể 
dùng trong một việc khác. Ví dụ: con dao, cái kéo để cắt, cái ly để đựng nước, 
cái ghế để ngồi, cái bút để viết... Đối với con người, khí cụ có thể được hiểu 
là một chuyên viên chỉ thành thạo trong một chuyên ngành nào đó, như: 
chuyên gia canh nông, chuyên gia cơ khí, kinh tế, xây dựng v.v... 

Người quân tử không phải là một khí cụ, một chuyên viên trong một 
chuyên ngành nào. Ở thời Đức Khổng tử, quân tử là người học về đạo lý đạt 
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tới trình độ đại học, hiểu thấu đáo “Bát điều mục: Cách vật, trí tri, thành ý, 
chính tâm, tu thân, tề gia, trị quốc, bình thiên hạ. 

Hiểu thấu đáo “ Bát điều mục, người quân tử tự làm sáng tỏ được năng lực 
sáng nơi mình, thân yêu mọi người và cùng với mọi người tiến tới mức trọn 
lành (Minh minh đúc, thân dân, chỉ ư chí thiện.) 

Như thế, chức năng của người quân tử là lãnh đạo, điều phối mọi người, 
khiến cho xã hội ổn định, quốc gia thăng tiến, thái bình. Nếu không gặp thời 
cơ thuận lợi, người quân tử là thầy giảng dạy đạo lý cho các đệ tử để chuẩn 
bị cho các thế hệ tương lai. 

Cụ Võ Trường Toản ở đất Gia Định năm xưa đã từ chối làm quan với nhà 
Tây Sơn và nhà Nguyễn Gia Long, chỉ ở quê nhà dạy học,.đào tạo nhân tài 
cho thế hệ sau (Trịnh Hoài Đức, Ngô Nhân Tĩnh, Lê Quang Định... ); đó là 
một mẫu người quân tử vậy. 


15. 

#1qhÌ# 7. 7H: +27 ã› mi &£2Z.. 

Tử Cống vấn quân tử. Tử viết: “liên hành kỳ ngôn nhĩ hậu tùng chỉ.” 
Dịch nghĩa: 


Thầy Tủ Cống hỏi về người quân tử. Đức Khổng tử nói: “Thi hành trước 
cái lời của mình rồi mới nói theo sau.” 


BÌNH GIẢI: 


Quân tử là bậc thầy giảng dạy đạo lý cho mọi người, vì thế người quân tử 
phải trở nên mẫu mực cho người khác. Quân tử phải thành tựu đạo lý nơi 
mình rồi sau mới khuyên bảo người được. Do đó, trước khi dạy bảo điều gì, 
người quân tử phải thi hành trước rồi mới nói sau. Muốn nói điều đạo đức 
nhân nghĩa, bác ái, phải thi hành đạo đức nhân nghĩa, bác ái trước; muốn dạy 
về ẩm thực tiết độ, phải giữ tiết độ trước. Lời nói phải đi đôi với việc làm mới 
thực là đức hạnh của người quân tử. 


14. 

#H: ## H2, ĐA bf8 2£. 

Tủ viết: “Quân tử chu nhi bất tỷ; tiểu nhân tỷ nhi bất chu.” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Người quân tử cư xử đồng đều mà không về hùa; kẻ 
tiểu nhân về hùa mà không cư xử đồng đều.” 
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BÌNH GIẢI: 


Trong câu này, chữ “chư” và chữ “£Ÿ có nghĩa trái ngược nhau. “Chư” 
nghĩa là vòng tròn, là “chung khắp” cho mọi người. “7T? nghĩa là so sánh, là 
“thân riêng”, hay “về hùa” với một người, một nhóm nào. Hai chữ ấy nói lên 
tính cách trái ngược giữa quân tử và tiểu nhân. 

Người quân tử tôn trọng giá trị của mọi người, yêu thương mọi người 
không phân biệt thân sơ, giàu nghèo, sang hèn...; cho nên người quân tử cư 
xử đồng đều với mọi người, không thiên vị riêng ai, hành động luôn hướng về 
lợi ích chung. Trái lại, kẻ tiểu nhân chỉ tôn trọng, yêu thương những người 
cùng phe cánh với mình, cùng chung quyền lợi với mình. Vì thế, kẻ tiểu nhân 
không hành động vì lợi ích chung, mà chỉ về hùa với những kẻ hợp ý mình 
mặc dù những kẻ ấy hành động xấu. Họ sẵn sàng bỏ qua đạo lý, bỏ qua lẽ 
phải để bênh vực những kẻ cùng quan điểm, cùng lập trường với họ mà thôi. 
Tuy nhiên, ngay cả với người cùng phe cánh với mình, kẻ tiểu nhân cũng 
không thực lòng, họ sẵn sàng phản bội khi mất quyền lợi. 


1ã. 

ÝJH: 7 mm^&@H|EH, &ñzŸ8ŸH|Z4. 

Tử viết: “Học nhi bất tư, tắc võng; tư nhi bất học, tắc đãi.” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Học mà không suy nghĩ thì bị rối rắm; suy nghĩ mà 
không học thì bị nhọc mệt. ” 


BÌNH GIẢI: 


Học là sự thu gom kiến thức, kinh nghiệm của người xưa hay người đồng 
thời và nghe lời thầy giảng dạy về những lẽ khôn ngoan. Kiến thức, kinh 
nghiệm của người xưa được chép trong kinh sách; lời thầy được trực tiếp 
truyền đạt vào tai mình. Tuy nhiên, tất cả những kiến thức, kinh nghiệm đó 
đều phức tạp, rậm rạp hay cô đọng như một mớ quặng kim loại và có tính 
cách chung chung cho nhiều trường hợp. Vì thế, để có thể hiểu thấu và biết 
cách vận dụng những tư tưởng trong sách, những lời của thầy, người học trò 
cần phải suy nghĩ, phân tích, tìm phương thế áp dụng trong từng trường hợp 
riêng, thích ứng với thời thế và hoàn cảnh hiện tại. Suy nghĩ cũng là cân nhắc 
để loại bỏ những điều sai lầm, những điều không thích hợp, rút tỉa ra những 
tỉnh hoa ích dụng. Nếu chỉ có chăm chú học kinh sách và nghe lời giảng rồi 
chất đống vào tâm trí mà không chịu suy nghĩ, phân tích, thải bỏ, chắt lọc, 
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người học trò sẽ bị rối rắm, tâm trí như sa vào hỏa mù của tư tưởng, bị mắc 
vào lưới của ngôn ngữ văn tự. Đó là ý nghĩa của câu “Học nhi bất tư, tắc 
võng.” “Võng” là cái lưới, chỉ tình trạng tâm trí bị bao vây, bị rối rắm. 

Suy nghĩ là điều rất cần; nhưng nếu người nào chỉ tự mình suy nghĩ suông, 
bỏ thời gian suy nghĩ lao lung về mọi vấn đề mà không chịu học trong kinh 
sách và nghe lời thầy giảng thì sẽ bị nhọc mệt, tâm trí hoá ra nghi ngờ, rất 
nguy hại. Đó là ý nghĩa của câu “Tư nhi bất học, tắc đãi.” “Đã nghĩa là mỏi 
mệt nghi ngờ, nguy hại. Bởi vì thời gian của một đời người quá ngắn ngủi; 
làm sao tự mình suy nghĩ mà có thể biết hết mọi lẽ khôn ngoan ở đời. Bắt 
trí óc vận động suy nghĩ về mọi vấn đề, chẳng phải mắc bệnh cuồng trí hay 
sao? Vả lại không có những kinh nghiệm về thành công, thất bại của người 
đi trước, người ta không thể tự rút được kinh nghiệm cho mình. Tự mình suy 
nghĩ nhiều quá mà không được kinh sách và thầy hướng dẫn sẽ bị nhọc tinh 
thần lẫn thể xác, đâm ra nghi ngờ lung tung và rất dễ sa vào những cực đoan 
nguy hại. Đức Khổng tử đã có rất nhiều kinh nghiệm trên đường học vấn. Lời 
khuyên trên của ngài rất cần cho những người có chí lập thân. 


16. 
7H: 4Ÿ. Si. 


Tủ viết: “Công hồ dị đoan, tư hại dã dĩ.” 
Dịch nghĩa: 

Đức Khổng tử nói: “Công kích đầu mối khác, điều ấy có hại mà thôi.” 
BÌNH GIẢI: 


Không biết Đức Khổng tử nói câu này với các môn đệ trong trường hợp 
nào, cho nên khó lòng giải thích câu này phù hợp với ý của ngài. Chúng ta chỉ 
có thể phỏng đoán. 

Thời ấy, đạo lý do Đức Khổng tử truyền dạy là một đạo truyền thống lâu 
đời có một quá khứ rất xa. Học thuyết của ngài bao gầm những tư tưởng rời 
rạc khởi từ những lời dạy của các bậc thánh vương tiên hiền như Đế Nghiêu, 
Đế Thuấn, Hạ Vũ, Thành Thang, Văn Vương, Vũ Vương, Cao Dao, ŸY Doãn, 
Chu Công... kết hợp với những suy tư và kinh nghiệm của ngài trong thời 
gian cai trị nước Lỗ và chu du liệt quốc. Các đệ tử theo học với Đức Khổng tử 
cũng lang thang cùng thầy từ nước nọ sang nước kia. 

Bấy giờ, những học thuyết của Dương Chu, Mặc Địch chưa khởi lên, nhưng 
mầm mống của những quan niệm £y thế, phẫn thế, vị ngã, kiêm ái, vô vi, hình 
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pháp có lẽ cũng đã manh nha. Có thể, trong hàng môn đệ của Đức Khổng tử, 
một người nào đó, trong lúc trò chuyện với thầy đã công kích một quan niệm 
hay một học thuyết khác với đạo truyền thống của thầy trò họ đang theo. Hai 
chữ “dị đoan (đầu mối khác) dường như chỉ quan niệm hay học thuyết khác 
đó. Bản chất của Đức Khổng tử vốn hiếu hoà và khiêm nhu; vả lại ngài cũng 
không bao giờ tỏ ra độc chuyên tư tưởng. Ngài thường có thái độ chiết trung 
dung hoà (chấp kỳ lưỡng đoan nhi dụng kỳ trung: nắm hai đầu mối mà dùng 
ở giữa). Vì thế, khi thấy đệ tử công kích một học thuyết khác, Đức Khổng tử 
liền nói câu trên để khuyên bảo đệ tử của mình. 

Công kích một học thuyết khác, điều ấy có hại. Công kích học thuyết của 
người là gây ra sự hiềm khích với người, trong khi chính mình đâu có thập 
phần hoàn hảo. Độc chuyên tư tưởng là không tôn trọng tự do tư tưởng. Gây 
hiềm khích, kết oán thù, chứng tỏ là mình có tâm địa nhỏ nhen, kém đạo đức. 
Đó là tự hạ thấp chính mình, tạo cớ cho người ta công kích. Cứ để cho nhiều 
học thuyết khởi lên trong tình trạng “trăm hoa đua nở” (bách hoa tề phóng), 
để rồi các học thuyết ấy bổ sung cho nhau lại là một điều hay. Nếu học thuyết 
của mình hay, thì với qui luật “hữu xạ tự nhiên hương”, thiên hạ sẽ đến với 
mình. Còn học thuyết nào dở, tự nó sẽ suy tàn với thời gian, cần gì phải công 
kích! 


17. 
J7 H: W› ý k/n2ƒ? lờ n2, R/itfầẨ 
#m, ZC#HÙ,. 
Tử viết: “Do! Hối nhữ tri chỉ hô? Tri chỉ vi tri chỉ; bất tri vi bất trị, thị 
tri dã.” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Này Do! Có muốn [ta] dạy cho ngươi thế nào là biết 
chăng? Biết thì nhận là biết; không biết thì nhận là không biết, như vậy 
mới thật là biết vậy.” 
` ° 
BINH GIAI: 
Do tức là Trọng Do, tên của thầy Tử Lộ. 
Tử Lộ là người nước Lỗ, đệ tử của Đức Khổng tử, kém thầy chừng mười 


tuổi, có tính hiếu dũng, bộc trực. Qua câu này, Đức Khổng tử muốn dạy cho 
ông tính khiêm hạ. 
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Người ta không thể biết hết mọi điều, không thể thông thạo mọi lãnh vực. 
Một người muốn thăng tiến trong việc học, cần phải có tính khiêm hạ. Khiêm 
hạ là nhận ra sự bất toàn, sự hiểu biết có giới hạn của mình. Vì thế, không 
biết thì nhận là không biết, ấy đúng là biết vậy. Biết điều gì? Biết rõ mình 
không biết. 

Nhận ra mình không biết điều gì đó, tức là mình có lòng thành thật. Có 
lòng thành thật, người khác dễ bổ khuyết cho mình, khiến cho mình được 
biết thêm cái mình chưa biết. Ngoài ra, nhận là mình không biết một điều 
gì, mình sẽ tránh được cái ảo tưởng biết; tránh được ảo tưởng biết thì mình 
sẽ không tự cao tự đại và trong tương lai mình có thể được biết do nỗ lực học 
hỏi. Nếu cứ tự hào trong cái ảo tưởng biết, không chịu học hỏi gì thêm; vả lại 
người khác cũng chẳng thèm bổ khuyết cho mình thì suốt đời mình sẽ không 
biết. 


18. 
ÄJikỸtẻT®#£ˆ. ƒ7H: ZBMjB#,› lá Jđ£› nJ 
+: #R.M7Z4. 47314, n3 J#£. ÈZ#⁄*.. 1:3 
lệ. 3k3? Ấ  ! 
Tử Trương học can lộc. Tử viết: “Đa văn, khuyết nghĩ, thận ngôn kỳ dư, 
tắc quả vưu. Đa kiến, khuyết đãi, thận hành kỳ dư, tắc quả hối. Ngôn 
quả vưu, hành quả hối, lộc tại kỳ trung hỹ.” 

Dịch nghĩa: 


Thầy Tử Trương học để cầu bổng lộc. Đức Khổng tử nói: “Nghe cho nhiều, 
bỏ trống điều nghĩ ngờ, còn lại thận trọng lời nói, thì ít lầm lỗi. Xem cho 
nhiều, bỏ qua điều nguy hại, còn lại thận trọng hành động, thì ít phải 
ăn năn. Lời nói ít lầm lỗi, hành động ít phải ăn năn, bổng lộc ở trong đó 
vậy.” 


BÌNH GIẢI: 


Tử Trương tên là Chuyên Tôn Sư, một đệ tử của Đức Khổng tử, dáng bộ 
nghiêm trang. Ông này đi học nhưng có khuynh hướng thiên về việc tìm 
kiếm bổng lộc, tức là có ý muốn ra làm quan trong tương lai. Đối với một đệ 
tử không chú trọng nhiều về đường đạo lý tu tâm dưỡng tính như vậy, Đức 
Khổng tử ắt là phải có những lời khuyên dạy đáp ứng yêu cầu của ông ta. 

Ngài khuyên: “Đa văn... đa kiến... ” (nghe nhiều, xem nhiều) để mở mang 
kiến thức. Một người ở cương vị trị dân cần phải hiểu biết nhiều về mọi mặt 
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mới có thể điều khiển được guồng máy cai trị. Tuy nhiên, dù nghe nhiều cũng 
không ai có thể hiểu biết hết mọi việc. Vì thế, nếu có điều gì còn nghi ngờ thì 
bỏ trống mà không nên nói. Còn lại những điều gì đã biết chắc chắn thì nói 
ra một cách thận trọng. Bởi vì, “lỡ chân thì dễ, lố miệng thì khổ”. Tục ngữ còn 
nói: “Nhất ngôn ký xuất, tứ mã nan truy.” (Một lời đã nói ra, bốn ngựa khó 
lòng đuổi theo.) Nếu biết thận trọng trong lời nói sẽ ít mắc lỗi, bớt được tai 
họa. 

Ngoài ra, lại còn phải xem nhiều để rút kinh nghiệm. Tuy vậy, dù có xem 
nhiều cũng không ai có thể thấu tỏ hết những việc phức tạp trong xã hội. Vì 
thế, điều gì nhận thấy có thể gây nguy hại thì bỏ qua; còn lại hãy hành động 
một cách thận trọng, sẽ tránh được tình trạng phải ăn năn về sau. 

Làm một nhà cai trị mà ít lầm lỗi trong lời nói, ít phải ăn năn trong hành 
vi, sẽ được thượng cấp tín nhiệm, sẽ được dân chúng ái mộ; vì thế có thể bảo 
vệ địa vị lâu dài và còn được thăng quan tiến chức nữa. Do đó, không cần bàn 
tới bổng lộc, không cần thu gom của cải mà bổng lộc tự đến và sẽ được hưởng 
dụng lâu dài. 


19. 


3#@MIH: #138 EK.JR? šULÿ 3H: ⁄ñ4‡. 
RnỊK,UJRB: Z5 #4‡‡#ñ, RBÌK.®JR . 


Ai Công vấn viết: “Hà vi tắc dân phục?” Khổng Tử đối viết: “Cử trực thế 

chư uổng, tắc dân phục. Cử uống thố chư trực, tắc dân bất phục.” 
Dịch nghĩa: 

Vua Ai Công hỏi rằng: “Làm sao để dân tuân theo?” Đức Khổng tử đáp 

rằng: “Cất nhắc người ngay thẳng, tách rời kẻ gian tà thì dân tuân theo. 

Cất nhắc kẻ gian tà, tách rời người ngay thẳng thì dân không tuân theo.” 


BÌNH GIẢI: 


Vua Ai Công nước Lỗ là con vua Lỗ Định Công, ở ngôi vào khoảng thế kỷ 
V trước Công nguyên. Ai Công đã hỏi Đức Khổng tử về bí quyết cai trị: “Làm 
sao để dân tuân theo?” 

Bí quyết của Đức Khổng tử rất giản dị: “Cất nhắc người ngay thẳng.” (cử 
trực). Người ngay thẳng là bậc quân tử, lòng luôn hướng về chính đạo. Người 
ngay thẳng không nịnh trên nạt dưới, không chạy theo thị hiếu, vật dục mà 
bỏ đạo lý; cho nên hành động theo phép công, bảo vệ chính nghĩa, không 
thiên vị người thân, không khinh thị kẻ sơ, không a dua với những kẻ tiểu 
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nhân nịnh hót, không kết bè đảng để âm mưu soán nghịch mong thỏa mãn 
tham vọng quyền bính, lợi lộc cá nhân. Vì thế, người ngay thẳng không sa vào 
những tệ đoan hối lộ, tham nhũng, sách nhiễu... Người ngay thẳng ở địa vị 
quan lại cai trị thì dân chúng được dễ thở, không bị đàn áp, bóc lột; dân chúng 
có thể đạo đạt được ý nguyện của mình lên vua và triều đình trung ương, do 
đó nền dân chủ được hiện thực. Người ngay thẳng được đặt trên kẻ tà khuất 
thì những kẻ tiểu nhân không có cơ hội thao túng, dân chúng được thoải mái 
sinh hoạt, phát huy được tài năng, đất nước được thịnh vượng, thái bình. Vì 
vậy, dân chúng sẽ biết ơn chính quyền, hết lòng tuân theo lệnh vua và chính 
sách của nhà nước. 

Trái lại, nếu kẻ gian tà được cất nhắc, những bậc quân tử hiền tài sẽ ẩn 
mặt; kẻ gian tà sẽ lôi kéo bè đảng tiểu nhân thao túng chính quyền, dối vua, 
lừa triều đình, đàn áp, sách nhiễu dân chúng để thủ lợi. Bấy giờ, dân chúng 
không được tự do sinh hoạt, ý nguyện không được tỏ bày, tài năng không được 
phát huy, đạo lý bị thui chột; dân chúng sẽ sống trong lầm than, khổ sở và 
phải tìm cách luôn lọt, chui lũi, kiếm kế sinh nhai ngoài vòng pháp luật. Do 
đó, nạn trộm cướp và các tệ đoan sẽ dấy lên như ong võ tổ. Lúc ấy, đất nước 
sẽ ly loạn, tài nguyên sẽ sa sút, người người tán lạc, chính lệnh trung ương 
không được thi hành vì dân chúng không tuân theo. 

Việc chính trị tuy phức tạp nhưng có thể qui chiếu vào một điểm “cử trực” 
hay “cử uổng” mà thôi! 


20. 
‡k-† RE]: 1LE,#BVAEl, de> f1? 
TH: I2 4#£, Rl3j: #Á, MỊ: m2 
§E, RÌš). 
Quí Khương tử vấn: “Sử dân kính trung dĩ khuyến, như chỉ hà?” 
Tử viết: “Lâm chỉ dĩ trang, tắc kính; hiếu từ, tắc trung: cử thiện nhi giáo 
bất năng, tắc khuyến.” 

Dịch nghĩa: 


Quí Khương tử hỏi: “Muốn khiến cho dân kính trọng, trung thành, 
khuyên nhủ lẫn nhau thì làm thế nào?” 
Đức Khổng tử nói: “Đến với dân bằng sự trang trọng, thì dân kính trọng; 
hiếu thảo, nhân từ thì dân trung thành; đề cao điều thiện mà dạy dỗ 
những người kém cỏi, thì dân khuyên nhủ lẫn nhau.” 
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BÌNH GIẢI: 


Quí Khương tử tức Quí Tôn Phì, làm quan đại phu nước Lỗ. Ông này là 
người đã cho đón Đức Khổng tử về quê hương sau 13 năm chu du liệt quốc 
mà không đắc ý. 

Quí Khương tử đã hỏi Đức Khổng tử về bí quyết trị nước bằng cách thế nào 
để cho dân kính trọng, trung thành với nhà cầm quyền và làm sao cho dân 
biết khuyên nhủ lẫn nhau làm điều thiện. Bởi vì một khi dân biết kính trọng, 
trung thành với nhà cầm quyền và biết khuyên nhủ lẫn nhau thì xã hội ắt 
được ổn định, đất nước ắt được bình an. 

Đức Khổng tử gợi ý như sau: Muốn dân kính trọng mình thì mình phải 
kính trọng dân trước. Nghĩa là mỗi khi có việc đến với dân, nhà cầm quyền 
phải có thái độ trang trọng, không được tỏ ra khinh bỉ dân. Mình kính trọng 
dân, thì dân kính trọng mình; đó là qui luật “có qua có lạ7”. Mình khinh dân 
thì dân khinh mình và xa lánh mình, không muốn hợp tác với mình, tuy rằng 
ngoài mặt tỏ vẻ khúm núm, sợ sệt. 

Muốn dân trung thành với mình, nghĩa là tận tâm tận lực với mình, nhà 
cầm quyền phải biết hiếu thảo với cha mẹ, phải có lòng nhân từ, ưu ái với 
những người dưới, bé mọn. Lòng hiếu thảo và nhân từ sẽ tác động vào lòng 
dân, khiến cho dân sẽ tha thiết với mình, không bao giờ từ bỏ, lại còn đem 
thân làm phên giậu che chắn cho mình. 

Muốn dân khuyên nhủ lẫn nhau làm điều thiện, nhà cầm quyền phải đề 
cao điều thiện và sẵn sàng dạy dỗ, nâng đỡ những người kém cỏi gần gũi bên 
mình. Như vậy, dân sẽ theo gương mà khuyên nhủ, dạy bảo lẫn nhau, cùng 
nhau làm điều thiện. 

Kinh Thư có ghi lại lời các bậc thánh vương ngày xưa, thường khuyên bảo 
các nhà cai trị đừng soi gương nước mà nên soi gương dân. So1 gương nước 
hay soi gương đồng, gương kính chỉ là để trau chuốt nhan sắc; còn soi gương 
dân mới biết cách cai trị của mình tác động thế nào trên dân. Dân thi nhau 
làm thiện, ấy là chính sách cai trị tốt. Dân thi nhau làm ác, dối gạt lẫn nhau, 
ấy là chính sách cai trị dở; nhà cai trị đã làm gương xấu cho dân vậy. 


21. 
%i35L79WM: #Ý⁄XX#»f#t? 
ƒH: 3Š<2”7#*: l#xTWwăŠ. #ñHM. 5 
uữ, 1 z1? 
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Hoặc vị Khổng Tử viết: “Tử hề bất vi chính?” 
Tử viết: “Thư vân hiếu hồ: '2uy hiếu, hữu vu huynh đệ, thi ư hữu chính.” 
Thị diệc vi chính, hề kỳ vĩ vi chính?” 

Dịch nghĩa: 
Có người hỏi Đức Khổng tử rằng: “Sao thầy chẳng làm chính trị?” 
Đức Khổng tử nói: “Kinh Thư nói về hiếu thế này: “Chỉ riêng việc hiếu 
thảo, thuận hoà với anh em là có thi hành chính trị.` Thế cũng là làm 
chính trị, sao phải ra làm mới là làm chính trị?” 


BÌNH GIẢI: 


Theo tiểu sử Đức Khổng tử, ngài được mời tham gia việc chính trị rất 
muộn, vào lúc 51 tuổi với chức Trung đô tế; sang năm sau làm Đại tư khấu 
(Hình bộ thượng thư); bốn năm sau nữa mới được thăng chức Nhiếp tướng sự 
(Tể tướng), thay vua cầm quyền trị nước. 

Câu hỏi trên của ai đó có lẽ được đặt ra với Đức Khổng tử trước khi ngài 
ra làm quan. Trả lời cho người hỏi, Đức Khổng tử trích dẫn Kinh Thư, một 
cuốn cổ kinh ghi lại những lời dạy khôn ngoan và những việc cai trị của các 
bậc thánh vương đời xưa. 

Đại ý lời Kinh Thư nói: “Ở trong nhà, một người có lòng hiếu thảo, biết 
phụng dưỡng cha mẹ, lại biết cư xử thuận hoà với anh em, khiến cho gia đình 
được ổn định an lành. Vì thế, gia đình được an trị chính đáng; đó là thi hành 
chính trị tại gia vậy.” Thi hành chính trị tại gia tức là £ể gia, đóng góp vào 
việc trị quốc và làm cho thiên hạ thái bình. Tể gia là bước thứ hai trong bốn 
bước: “Tu thân, tề gia, trị quốc, bình thiên hạ” được trình bày trong sách Đại 
học. 

Chính trị với cái nghĩa “chính giả chính dã - #t3Ÿ # +” (Chính trị là làm 
cho trở nên chính đáng), tuy không ra làm quan để trực tiếp tham chính, 
nhưng ở nhà biết £ể gia cho tốt đẹp, đó là gián tiếp làm chính trị. Mặc dù chưa 
có thời cơ thuận tiện tham chính ở cấp độ quốc gia, thi thố tài đức để ổn định 
thiên hạ, người quân tử ở bất cứ đâu, trong bất cứ địa vị nào mà vẫn sống 
chính đáng để làm gương mẫu cho đời, đó cũng là làm chính trị vậy. 


22. 
ƒH: Amn#&iš› ®/rlnb! k$š#‡¿, |) & 
#⁄U , 3 YÀ #i>z# ? 
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Tử viết: “Nhân nhỉ vô tín, bất tri kỳ khả dã! Đại xa vô nghê, tiểu xa vô 
ngột, kỳ hà dĩ hành chi tai?” 


Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Người mà không giữ điều hẹn ước, thật không biết 
có thể làm được gì! [Như] xe lớn mà không có đòn gỗ ngang, xe nhỏ mà 
không có đòn gỗ cong, làm sao có thể đi được?” 


BÌNH GIẢI: 


Một con người chỉ có thể được quan niệm đúng nghĩa là người khi người ấy 
sống trong một cộng đồng, một xã hội. Đã là con người trong xã hội thì phải 
có tương giao tốt đẹp với mọi người. Yếu tố quan trọng, cần thiết nhất trong 
tương giao là chữ tín. Chữ tín hay lòng tin là sự tuân giữ điều đã nói ra, đã 
hẹn ước. Hẹn ước điều gì với ai thì phải tuân giữ, chấp hành đúng đắn. Điều 
tín không được tuân giữ thì không thể có tương giao tốt đẹp, hơn nữa tương 
giao sẽ bị đình chỉ. Giả sử trong một xã hội mà các mối tương giao bị đình chỉ, 
xã hội sẽ không còn là xã hội đúng nghĩa nữa. Đó là một tập thể lộn xộn đầy 
sự dối gạt. 

Như thế, con người không giữ chữ tín sẽ không còn là con người xã hội 
nữa; anh ta chỉ còn là một cá nhân cô lập, không thể quan niệm được, không 
thể giao thiệp được. Một cá nhân cô lập không làm được việc gì nên chuyện vì 
không còn ai tin tưởng và hợp tác với anh ta. Vì thế, Đức Khổng tử mới nói: 
“Không biết người ấy có thể làm được gì!” (Bất tri kỳ khả dãt). 

Ngài nêu ví dụ cho dễ hiểu: Cái xe lớn như xe bò, xe trâu, phải có đòn gỗ 
ngang (nghê) đóng vào hai càng để buộc con bò, con trâu vào. Khi bò, trâu 
bước đi thì cái xe di chuyển theo. Cái xe nhỏ như xe ngựa, phải có đòn gỗ cong 
để buộc ngựa vào. Như thế xe ngựa mới hữu dụng. Nay xe lớn không có đòn 
gỗ ngang, xe nhỏ không có đòn gỗ cong, lấy chỗ đâu mà buộc bò, buộc ngựa 
vào. Do đó cái xe trở thành vô dụng. 

Đòn ngang, đòn cong cần thiết cho cái xe, thì chữ tín cũng cần thiết cho 
con người xã hội như vậy. Chữ tín là mấu chốt cho mọi người tín nhiệm vào. 
Con người không có chữ tín (không giữ điều hẹn ước) thì cũng thành người 
vô dụng thôi. 


23. 
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Tử Trương vấn: “Thập thế khả tri dã?” Tử viết: “Ân nhân ư Hạ lễ, sở tổn 
ích khả tri dã. Chu nhân ư Ân lễ, sở tổn ích khả tri dã. Kỳ hoặc kế Chu 
Ki tay bến: Giế khá o@" 


Dịch nghĩa: 
Thầy Tử Trương hỏi: “Mười triều đại có thể biết được chăng?” 


Đúc Khổng tử nói: “Nhà Ân nương theo hình thức cai trị của nhà Hạ, 
những chỗ bớt thêm có thể biết được. Nhà Chu nương theo hình thức cai 
trị của nhà Ân, những chỗ bót thêm có thể biết được. Triều đại nào đó 
nối tiếp nhà Chu, tuy trăm triều đại đều có thể biết được.” 


BÌNH GIẢI: 


Những người học đạo, học triết, học sử đều có ý muốn biết về những việc về 
sau. Trường hợp của thầy Tử Trương cũng vậy. Ông là người học đạo với Đức 
Khổng tử và lại là một môn đệ có tham vọng chính trị, muốn làm quan hưởng 
lộc; cho nên ông lại càng muốn biết diễn tiến tương lai của các nền chính trị. 
Vì thế, ông đã hỏi Đức Khổng tử xem có thể biết được mười đời tức là mười 
triều đại về sau hay không. 

Đức Khổng tử đã nêu ra ba triều đại: nhà Hạ, nhà Ân và nhà Chu (Tam 
đại), kéo dài trong khoảng thời gian gần 2000 năm để giải thích. Nhà Ân 
(Thương) kế tiếp nhà Hạ thì nương theo hình thức cai trị (điển lã, pháp độ...) 
của nhà Hạ đi trước mà có sửa đổi, bót thêm ít nhiều. Nhà Chu kế tiếp nhà 
Ân cũng theo cách thức như thế. Những điều đó đã được ghi chép trong sử 
sách và trong bia miệng (đời truyền khẩu) của dân gian. Cứ thế mà suy ra thì 
triều đại kế tiếp và cả trăm triều đại sau này đều theo phương thức đó: căn 
cứ vào hình thức cai trị đã có trước mà sửa đổi ít nhiều cho hợp thời. Cứ lý ấy 
mà suy: từ trước tới sau, dù một triều đại có theo một thể chế nào thì vẫn duy 
trì hình thức cai trị cốt lõi bất di dịch là: 

- Một vị lãnh đạo tối cao (có thể được gọi là hoàng đế, quốc vương, chủ tịch, 

tổng bí thư hay tổng thống) 


- Một vị nắm guồng máy hành chính (có thể được gọi là tể tướng, tướng 
quốc hay thủ tướng). 

- Một guồng máy cai trị trung ương bao gồm: các đại thần phụ trách các 
Bộ như Bộ Lã, Bộ Lại, Bộ Binh, Bộ Hình... (ngày nay gọi là các Bộ Ngoại 
Giao, Giáo dục, Quốc phòng, Tư pháp...) 

- Một hệ thống điều hành việc cai trị từ trung ương tới địa phương bao gồm 
các quan lại lớn nhỏ (ngày nay gọi là công chức, cán bộ các ngạch). 
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Hình thức cai trị ấy nếu được điều động theo ý riêng của tổ chức cai trị 
trung ương thì gọi là chế độ chuyên chế, nếu có tham khảo ý dân thì gọi là 
chế độ dân chủ. 

Dù là thể chế nào, chuyên chế hay dân chủ, guồng máy cai trị cần phải có 
những con người tốt. Đạo Nho coi trọng con người cai trị hơn thể chế. Nếu có 
thể chế hay mà con người cai trị không tốt thì dân chúng cũng lầm than, khổ 
sở. Vì thế việc đào luyện con người rất quan trọng. Đạo Nho chủ trương đào 
luyện con người cả tài lẫn đức, nhưng đức được chú trọng hơn tài. 

Nếu có một cái nhìn xuyên suốt như vậy thì sự lý muôn đời vẫn có thể biết, 
có thể hiểu được. Muốn cho các triều đại sau được tốt, thì ngay từ triều đại 
này cần phải điều chỉnh cho tốt; bởi vì triều đại sau sẽ mô phỏng cách cai trị 
của triều đại đi trước. Lý nhân quả là như vậy. Việc đời là một dây nhân quả 
liên tục từ trước đến sau. 


24. 
ƒH: 3È‡#È#m#@+. iáÙ.. RĂ%, &Øt,. 
Tử viết: “Phi kỳ quỉ nhỉ tế chi, siểm dã. Kiến nghĩa bất vi, vô dũng dã.” 
Dịch nghĩa: 


Đúc Rhổng tử nói: “Chẳng phải vong linh tổ tiên mình mà cúng tế, ấy là 
nịnh bợ. Thấy việc nghĩa mà không làm, ấy là không có ý chí mạnh mẽ.” 


BÌNH GIẢI: 


Ngày xưa, chữ “qu” vốn không có nghĩa xấu là quỉ ma như ngày nay. “qQu? 
chỉ vong lĩnh người đã khuất, đã từ bỏ dương gian mà sang cõi âm. Như thế, 
chữ “qu? không mang nghĩa tốt hay xấu. Việc cúng tế (cúng tế tổ tiên, cúng 
tế các anh hùng liệt sĩ, cúng tế các vị thánh nhân) là một nghi lễ biểu hiện 
sự tưởng nhớ tôn kính và biết ơn. Trong nghi lễ cúng tế thường có dâng lễ 
vật (cúng) và vái lạy (tế). Người đời không hiểu ý nghĩa việc cúng tế, thường 
hay cúng tế bâng quơ đối với những thần vật, những vong linh không rõ cội 
nguồn, hay đối với những vong linh không phải tổ tiên mình, cũng chẳng phải 
vong linh những anh hùng liệt sĩ có công với đất nước. Nhiều khi, do tự kỷ ám 
thị đâm ra sợ sệt một ấn tượng vô hình nào đó mà người ta đem lễ vật, hương 
nến cúng tế một khúc đường hay có tai nạn, một khúc sông, một xó tối... Đối 
với những trường hợp ấy, Đức Khổng tử cho là nịnh bợ, vô ích; không phải 
việc đáng làm của người quân tử thông hiểu đạo lý. 
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Người quân tử chỉ tế Trời, tế tổ tiên, tế vong linh các anh hùng liệt sĩ, tế 
các vị thánh nhân mà thôi. Tế Trời để tỏ lòng tôn kính với Đấng sáng tạo 
vũ trụ vạn vật. Tế tổ tiên để kính nhớ ân đức sinh thành dưỡng dục. Tế các 
anh hùng liệt sĩ và tế các thánh nhân là những người có công với dân chúng, 
những người gây ảnh hưởng tốt về phương diện tinh thần. 

Đối với những người thấy việc nghĩa mà không làm, Đức Khổng tử cho là 
không có ý chí mạnh mẽ (vô dũng), là nhát gan. Việc nghĩa là việc phù hợp 
với đạo lý, thể hiện tình tương trợ, bác ái, cứu khốn phò nguy đối với những 
người yếu đuối kém cõi, người sa cơ lỡ bước, người bị ức hiếp... Trong điều 
kiện mình có thể làm được mà không chịu làm, đó là người nhát gan hoặc lười 
biếng, thiếu ý chí mạnh mẽ. 
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2X! % = 


Bát dật đệ tam 


1. 
3L f3 #K& : VATRf#@L, X 1 84. 37T & 
+,? 
Khổng tử vị Quí thị: “Bát dật vũ ư đình, thị khả nhẫn dã, thục bất khả 
nhẫn dã?” 

Dịch nghĩa: 


Đúc Khổng tử bảo họ Quí: “Múa tám hàng ở sân miếu, điều ấy có thể nõ 
làm thì điều gì không nõ làm?” 


` ° 
BINH GIAI: 

Để hiểu ý Đức Khổng tử, chúng ta nên biết qua về “Múa tám hàng” (Bát 
dật vũ). Múa tám hàng là nghỉ lễ dành cho thiên tử nhà Chu (bậc Vương) khi 
cúng tế các tiên vương. Chu Lễ ấn định rằng: 

- Lễ cúng tế tổ tiên dành cho thiên tử được dùng 8 hàng, mỗi hàng 8 người, 

tổng cộng có 64 vũ công múa trước sân miếu (Bát dật). 

- Lễ cúng tế tổ tiên dành cho vua chư hầu (bậc Công) được dùng 6 hàng, 
mỗi hàng 6 người múa, tổng cộng 36 người (Lục dật).Vua nước Lỗ ở vào 
bậc này 

- Lễ cúng tế tổ tiên dành cho bậc đại phu được dùng 4 hàng, mỗi hàng 4 
người múa, tổng cộng 16 người (Tứ dật). Họ Quí ở vào bậc này. 

- Lễ cúng tế tổ tiên dành cho bậc quan sĩ được dùng 2 hàng, mỗi hàng 2 
người múa, tổng cộng 4 người (Nhị dật). 

Họ Quí là quan đại phu nước Lỗ, theo Chu lễ thì chỉ được dùng lễ Tứ dật. 
Nay họ Quí dùng lễ Bát dật, đó là vượt cả vua Lỗ, đặt mình ngang hàng với 
thiên tử nhà Chu. Như thế là lạm dụng nghi lễ bậc trên; đó là một hình thức 
phạm thượng. 

Nghi lễ được đặt ra mang ý nghĩa sắp đặt một trật tự xã hội từ trên xuống 
dưới, tùy theo công lao đối với triều đại, đối với quốc gia. Trật tự được tuân 
giữ thì xã hội mới ổn định. Họ Quí đã lạm dụng nghi lễ, tỏ ý phạm thượng; 
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điều đó biểu lộ thái độ tự cao tự đại; vô tình hay cố ý đã thể hiện ý muốn làm 
loạn hay khinh thị bậc trên. Đức Khổng tử cho rằng họ Quí nõ làm việc tiếm 
lễ như thế, thì còn điều gì mà không thể nỡ làm, kể cả việc cướp ngôi. Đó là 
điều nguy hiểm và đáng trách vậy. 


2. 
=®#ãM?RiL. ƒH: “H2. X71. 5% 
TUỆ #2 #17 
Tam gia giả dĩ Ủng triệt. Tử viết: “Tướng duy tích công; thiên tử mục 
mục! Hề thủ ư tam gia chỉ đường?” 

Dịch nghĩa: 


Ba nhà lấy Ũng thi để dẹp đồ tế. Đức Khổng tử nói: “Duy vua chư hầu 
trợ tế. Thiên tử tỏ lòng cung kính Sao lại dùng Ủng thi để dẹp đồ tế ở 
miếu đường ba nhà?” 


BÌNH GIẢI: 


Theo Chu Lễ, mỗi khi có cuộc cúng tế ở tông miếu, thiên tử (vua nhà Chu) 
đứng chủ tế, còn các vua chư hầu làm trợ tế. Sau khi tế xong, người ta hát 
Ung thi, một thiên trong phần Chu tụng của Kinh Thi để dẹp đồ tế. Nghĩ thức 
ấy chỉ dành riêng cho thiên tử nhà Chu, các vua chư hầu cũng không được 
lạm dụng. 

Nay, ba nhà quyền thế thuộc hàng đại phu ở nước Lỗ là họ Mạnh Tôn, họ 
Thúc Tôn và họ Quí Tôn dùng Ung thi để dẹp đồ tế ở miếu đường nhà mình. 
Đức Khổng tử đã đọc hai câu đầu bài Ủng thi: “Duy vua chư hầu trợ tế, thiên 
tử tỏ lòng cung kính" và nói lên lời thống trách ba nhà Mạnh Tôn, Thúc Tôn, 
Quí Tôn. Việc này cũng tương tự như múa Bát dật ở nhà họ Quí Tôn vậy. Ngài 
cho đó là hành vi tiếm lễ, phạm thượng, chứng tỏ họ vừa không hiểu biết vừa 
ngạo mạn, tỏ ý vượt quyền vua Lỗ. 


ä. 
1H: Afn 4©: 33? J? An: 3e?Zšf?T? 
Tử viết: “Nhân nhi bất nhân, như lễ hà? Nhân nhi bất nhân, như nhạc 
hà?” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Người mà không có lòng nhân, hành lễ được sao? 
Người mà không có lòng nhân, tấu nhạc được sao?” 
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BÌNH GIẢI: 


Trong Nho Giáo, nhân là đức hạnh nền tảng của con người. Với chiều kích 
thấp hẹp, nhân là lòng yêu thương mọi người; với chiều kích cao sâu, nhân 
là lòng trung thành với đạo trời, là sợi dây liên kết giữa người với Trời. Sách 
Trung dung nói: “Nhân giả, nhân dã - ‡=z#, Ä-3#.” (Có lòng nhân ấy là người 
vậy.). Điều đó có nghĩa là: Người có lòng nhân mới là con người đích thực; còn 
người không có lòng nhân chẳng phải là con người đúng nghĩa. 

Theo quan niệm của Nho giáo, lễ không chỉ là hình thức lễ nghi bên ngoài; 
lễ là sự tôn kính, sự từ nhượng ở trong lòng. Cũng theo quan niệm này, Nhạc 
không chỉ là những giai điệu tiết tấu âm thanh phát ra từ các nhạc khí; nhạc 
là sự hoà mục trong lòng, sự hoà mục với tha nhân, với thiên nhiên vạn vật. 

Với quan niệm lý tưởng như vậy về lễ nhạc, thì lễ nhạc là sự phát tiết của 
tâm tình tôn kính, từ nhượng, hoà mục ra bên ngoài, biểu hiện trên hình thức 
tương giao và trên cung bậc âm thanh. Thế mà tâm tình tôn kính, từ nhượng, 
hoà mục chỉ có ở con người có lòng nhân. Còn ở người bất nhân thì chẳng có 
những tâm tình ấy. Vì vậy, người bất nhân không thể hành lễ đúng nghĩa 
được, không thể tấu nhạc cho nên được. Người bất nhân dù có hành lễ, đó chỉ 
là lễ giả dối với những nghi tiết rườm rà, những y phục lòe loẹt, những dáng 
điệu gượng gạo, chứ không phải thực lễ. Người bất nhân dù có tấu nhạc, đó 
chỉ là sự kết hợp của các nhạc khí, giai điệu âm nhạc chỉ là sự pha trộn của 
các cung bậc bổng trầm một cách rối loạn, chứ không phải thực nhạc. Thực lễ 
tạo nên niềm tin, tạo nên sự hoà ái sâu xa. Thực nhạc tạo nên niềm an vui, 
giao cảm tốt lành. Còn lễ nhạc giả dối gây nên sự khó chịu, sự chia rẽ, bất 
bình, sự khắc khoải, bất an. 

Có hiểu thấu đáo chữ nhân, chữ lễ, chữ nhạc trong Nho giáo, mới hiểu 
được ý tứ của Đức Khổng tử trong câu nói trên. 


4. 
32t Elil 2k. ÝH: k&M lới, lu. Ÿ 
đã. &. f2. SN. 
Lâm Phỏng vấn lễ chi bản. Tử viết: “Đại tai vấn! Lễ, dữ kỳ xa dã, ninh 
kiệm; tang, dữ kỳ dị dã, ninh thích.” 

Dịch nghĩa: 


Lâm Phỏng hỏi về gốc lễ. Đức Khổng tử nói: “Câu hỏi lón lao thay. Lễ, ví 
bằng xa xỉ, thà tiết kiệm còn hơn; tang, ví bằng coi thường, thà thương 
xót còn hơn.” 
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BÌNH GIẢI: 


Lễ, theo nghĩa phổ thông chỉ các nghi thức được tổ chức vào những trường 
hợp đặc biệt trong đời sống xã hội, như lễ tế, lễ mừng, lễ hôn nhân, lễ an táng 
v.v... Lâm Phỏng đã hỏi Đức Khổng tử về gốc của lễ. Ngài khen ngợi ông về 
câu hỏi này, bởi vì đó là điều quan trọng mà nhiều người không biết. Người 
ta cứ tưởng rằng lễ là các nghi thức bao gồm những sự trang trí, nhạc khí, y 
phục, ẩm thực v.v... Hiểu như vậy nên mỗi khi tổ chức một buổi lễ lớn, người 
ta chỉ lo sắm các đồ trang trí đẹp đẽ, đắt tiền, nhạc khí đây đủ, y phục sang 
trọng, ăn uống linh đình v.v... mà không mấy chú trọng đến ý nghĩa thực sự 
của buổi lễ. Tuy nhiên những thứ xa xỉ, hao phí tiền của bên ngoài đó không 








phải gốc của lễ. 

Đức Khổng tử có ý muốn nói: Tổ chức lễ mà phải hao tốn như vậy, thà rằng 
tiết kiệm còn hơn. Tiết kiệm thì không nghèo. Không nghèo thì không phải 
mất công kiếm tài lợi bằng phương thế bất chính. Ngài đưa ra một ví dụ về lễ 
tang. Gốc của lễ tang là biểu lộ lòng thương xót đối với người đã khuất. Nếu 
tổ chức lễ tang mà chú trọng hình thức hao tốn tiền của, còn trong lòng coi 
thường người đã khuất thì thà rằng biểu lộ lòng thương xót còn hơn. 

Gốc của lễ ở trong lòng. Gốc của lễ tế (ky giỗ) là lòng tôn kính. Gốc của lễ 
mừng là lòng yêu mến. Gốc của lễ hôn nhân là tình yêu khăng khít của vợ 
chồng. Gốc của lễ tang là lòng thương xót. 


ð. 

7H: #713: Tiười l2 T,. 

Tử viết: “Di Địch chỉ hữu quân, bất như chư Hạ chỉ vong (vô) dã.” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Những rợ Di, Địch còn có vua, chẳng như các nước ở 
Hoa Hạ bỏ mất vua.” 


BÌNH GIẢI: 


Vào thời Xuân Thu (722 - 480, trước Công nguyên) nước Trung Hoa (Hoa 
Hạ) bao gồm khoảng 100 nước nhỏ; đứng đầu là thiên tử nhà Chu, dưới quyền 
là các vua chư hầu lãnh đạo các nước nhỏ. Tuy nhiên, tình thế loạn lạc hết 
mức. Nhà Chu suy vong, thiên tử chỉ ngồi làm vì, các vua chư hầu không còn 
tôn trọng quyền bính trung ương. Trong các nước chư hầu, các đại thần cũng 
lấn quyền vua, khiến cho kỷ cương mất cả. Tiêu biểu là ở nước Lỗ (quê hương 
Đức Khổng tử), họ Quí dùng lễ Bát dật ở miếu đình, ba nhà Mạnh Tôn, Thúc 
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Tôn, Quí Tôn hát Ủng thi khi dẹp đồ tế cúng. Đó là những hành vi tiếm lễ, 
vượt quyền vua chư hầu và khinh thị thiên tử nhà Chu. Tiếm lễ là đầu mối 
gây nên những mối họa hoạn khác trong xã hội. 

Trước tình hình như vậy, Đức Khổng tử than thở câu trên có ý cho rằng 
nước Trung Hoa có vua cũng như không. Thế là Trung Hoa đã thua kém các 
rợ Di Địch ở lân bang về lễ giáo và sự ổn định. 


6. 
Á3£2$ nh ¿ ƒ HN H: k?bfñ 8Í? ŸÌN : 
£f.. †H: thn‡ ! Wifi nh £‡n3kdLƒ? 


Quí thị lũ ư Thái sơn. Tử vị Nhiễm Hữu viết: “Nhữ phất năng cứu dư?” 
Đối viết: “Bất năng.” Tử viết: “Ô hô! Tầng vị Thái sơn bất như Lâm 
Phông hồ? 


Dịch nghĩa: 


Họ Quí tế thần ở Thái Sơn. Đức Khổng tử bảo Nhiễm Hữu rằng: “Ngươi 
không thể ngăn cản được ư?” Nhiễm Hữu đáp: “Không thể được.” Đức Khổng 
tử nói: “Than ôi! Đã từng cho rằng [thần núi] Thái Sơn chẳng bằng Lâm 
Phỏng sao?” 


BÌNH GIẢI: 


Ngày xưa, người ta thường quan niệm những gì to lớn và lâu đời hay toát 
ra những năng lực siêu nhiên có ảnh hưởng tới con người và cả động vật, thực 
vật ở xung quanh. Những năng lực ấy được gọi là thần. Thái Sơn là ngọn núi 
hùng vĩ nằm trong địa giới nước Lỗ, cũng được cho là có thần, gọi là thần Thái 
Sơn. Muốn cho quốc thái dân an, mùa màng phong thịnh, vào thời Xuân Thu, 
thiên tử nhà Chu có lệ ủy thác cho vua Lỗ thay mình ra tế lễ ở Thái Sơn, gọi 
là tế lữ; vì Thái Sơn nằm trong địa giới nước Lỗ. Vậy thẩm quyền tế lữ ở Thái 
Sơn chỉ thuộc về Lỗ hầu. Nay họ Quí (Quí Khương tử) là một quan đại phu 
dưới quyền vua Lỗ đã đến Thái Sơn tế lữ; đó là sự phạm lễ, tỏ ý lấn áp quyền 
vua, tạo ra mầm mống rối loạn trong nước. 

Nhiễm Hữu là môn đệ Đức Khổng tử, được Quí Khương tử dùng làm gia 
thần giúp việc chính trị. Nhiễm Hữu đã được học lễ, cho nên Đức Khổng tử hỏi 
Nhiễm Hữu tại sao không ngăn cản việc ấy. Nhiễm Hữu thưa rằng: “Không 
thể được.” Do đó, Đức Khổng tử mới cho rằng họ Quí đã cả gan coi linh lực 
siêu nhiên (được nhân cách hoá thành thần) ở Thái Sơn không hiểu lễ bằng 
Lâm Phỏng; bởi vì Lâm Phỏng đã từng hỏi về căn bản của lễ với Đức Khổng 
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tử (đoạn trên đã thuật). Lâm Phỏng biết về gốc lễ, tức là biết về tôn ti trật tự 
trong xã hội; chẳng lẽ thần Thái Sơn lại không bằng Lâm Phỏng mà đi tiếp 
nhận tấm lòng kính ngưỡng nhưng “vô lễ của họ Quí hay sao! Đức Khổng tử 
thống trách họ Quí cốt để cảnh giác người đời về nguy cơ rối loạn xã hội. 


1. 
7H: #7 &UØ##. Jư.ÿ ! liấm27Ƒ› Từ 
#, it, 7. 
Tử viết: “Quân tử vô sở tranh; tất dã xạ hồ. Ấp nhượng nhi thăng: há nhỉ 
ẩm. Kỳ tranh dã quân tử.” 

Dịch nghĩa: 


Đức Rhồổng tử nói: “Bậc quân tử không có chuyện tranh giành; ắt có thì ở 
cuộc bắn thôi. Vái chào nhún nhường khi lên, xuống thì mời uống. Tranh 
giành như thế là bậc quân tử.” 


BÌNH GIẢI: 


Đức Khổng tử quan niệm bậc quân tử phải trọng lễ. Lễ là sự cư xử hoà 
hoãn, nhường nhịn, không tranh giành giữa người này và người kia. Ngay cả 
trong cuộc thi bắn cung (xạ), đó là nơi có sự ganh đua hơn thua, thắng bại, 
bậc quân tử cũng phải giữ lễ. 

Ngày xưa, bắn cung là một môn học trong Lục nghệ (lễ, nhạc, xạ, ngự, thư, 
số. Do đó, thi bắn cung là một cách biểu lộ tài năng để được tuyển chọn ra 
làm người đảm đương việc nước. Tài năng phải đi đôi với đức hạnh, cho nên 
cuộc thi bắn cung là nơi các thí sinh biểu lộ tài đức. Chẳng những đối với các 
thí sinh mà thôi, ngay cả các khán giả cũng được tuyển chọn theo tiêu chuẩn 
đức hạnh. 

Sách Lễ Ký đã tường thuật cuộc thi bắn cung do Đức Khổng tử chủ trì 
cùng với các phụ tá là Tử Lộ, Công Võng Chi Cầu và Tự Điểm. Tiêu chuẩn 
dành cho những người dự khán là: 

- Đối với người trẻ, đã thấu được lẽ hiếu thuận với phụ mẫu, thương yêu 

anh em. 


- Đối với người già, thường yêu thích lễ nghĩa, lấy việc tu dưỡng phẩm chất 
đạo đức làm mục tiêu, không theo lưu tục, được gọi là khách quí ngồi 
chỗ danh dự: 
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- Đối với người trẻ, siêng năng học hành mà không chán, yêu thích lễ nghĩa 
mà không đổi. 
- Đối với người già, phụng hành chính đạo, tuyệt không hồ đồ làm càn bậy.!' 
Đối với các thí sinh, mỗi người đều vái chào và nhường nhau lên giàn bắn. 
Bắn xong, đi xuống, các thí sinh cùng nhau mời rượu uống để tỏ niềm hoà 
khí. Đó là sự tranh giành lịch sự nhã nhặn của bậc quân tử. 


8. 
T7ÄXERÌH: “77XSii2› XHW2› Mái 
2%.” 1W? 
BE: lạ ii # ö 
H: #47? 
ƒH: 47 #ñjt,. lá5J W3 7ƒV4©o 
Tủ Hạ vấn viết: “Xảo tiếu thiến hề, mỹ mục miện hề, tố dĩ vi huyến hể”; 
hà vị dã?” 
Tử viết: “Hội sự hậu tố.” 
Viết: “Lễ hậu hồ?” 
Tử viết: “Khởi dư giả Thương dã. Thủy khả dữ ngôn Thi dĩ hỹ.” 
Dịch nghĩa: 


Thầy Tử Hạ hỏi rằng: “Cười khéo xinh xắn thay, mắt đẹp long lanh thay, 
trong trắng mà làm nên sặc số”; ý nghĩa thế nào vậy?” 


Đức Khổng tử nói: “Vẽ vời nên được theo sau cái nền trong trắng.” 
Thưa rằng: “Việc lễ thành tựu sau chăng?” 
Đức Khổng tử nói: “Khỏi phát được ý ta ấy là trò Thương vậy. Ban đầu 
như thế mới có thể cùng nói về Rinh Thi được.” 
` ° 
BINH GIAI: 


Kinh Thi là một tác phẩm có những bài ca dao trong dân gian Trung Hoa 
được tuyển chọn. Vào thời thượng cổ, ngôn ngữ loài người bị hạn chế, chưa dổi 
dào từ ngữ, nên ý tứ trong những bài ca dao rất súc tích. Các nhà nghiên cứu 


1 Theo Nhữ Nguyên trong Lễ Ký, NXB Đồng Nai, 1996, trang 59-60. 
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thường cho rằng ca dao bao gồm 3 thể: phú, hứng và tỷ. Phú là diễn tả trực 
tiếp cảnh vật. Hứng là nhân có cảnh vật mà nảy ra tình cảm, tư tưởng. Tỷ là 
so sánh cảnh vật với tình ý của mình. 

Nhiều khi trong một bài ca dao có đủ 3 thể: phú, hứng và tỷ. Tiêu biểu là 
mấy câu Kinh Thi được thầy Tử Hạ trích dẫn trên đây. Diễn tả vẻ đẹp của nụ 
cười xinh xắn và của con mắt long lanh thuộc về thể phú. Nhân cái đẹp ấy mà 
nảy ra ý tưởng về cái đẹp tỉnh thần thuộc về thể hứng. Từ cái đẹp tỉnh thần 
trong trắng đưa đến ý tưởng so sánh với một cái nền vải trắng tỉnh trước khi 
được tô vẽ là thể £ÿ. 

Bởi vì mấy câu Kinh Thi này hàm chứa ý tưởng phong phú và kín đáo như 
vậy nên thầy Tử Hạ không hiểu được. Với sự suy luận phổ thông, dường như 
hai câu trên và câu 3 không liên hệ ý tưởng với nhau. Trước sự thắc mắc của 
Tử Hạ, Đức Khổng tử chỉ trả lời căn cứ vào câu 3 với gợi ý nho nhỏ để kích 
thích óc suy luận của đệ tử. Và Tử Hạ đã phát hiện ra: Lễ, những cách thế cư 
xử tốt đẹp của con người với nhau, như là những nét vẽ vời sặc sỡ đủ màu, chỉ 
có thể biểu hiện hết cái đẹp của nó trên cái nền tỉnh tuyền trong trắng, nhân 
hậu, tương tự như những hình vẽ hiện rõ trên cái nền vải trắng tĩnh. 

Thấy Tử Hạ phát hiện được ra thâm ý ấy, Đức Khổng tử ngợi khen đại ý 
rằng: có trực giác linh mẫn ban đầu như thế, mới có thể cùng thầy nói về đạo 
lý trong Kinh Thi và mới có thể thấu hiểu được minh triết trong cõi đời. 


9. 
JẰH: Xi› ññbãZ: 124 f.LỦ,. Si › đñE 
#3 ;› XX#xử,. ÄXñR}FRẨZX¿{d,. 6; BHÌ0b# 
>£.‹ 
Tử viết: “Hạ lễ, ngô năng ngôn chi, Kỷ bất túc trưng dã. Ấn lễ, ngô năng 
ngôn chi, Tống bất túc trưng dã. Văn hiến bất túc cố dã. Túc, tắc ngô 
năng trưng chi hỹ.” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Lễ nhà Hạ, ta có thể nói được, nhưng nưóc Kỷ không 
đủ để dẫn chứng. Lễ nhà Ân, ta có thể nói được, nhưng nước Tống không 
đủ để dẫn chứng. Những văn kiện và người hiền không đủ để nêu bằng 
cớ nữa. Nếu đủ thì ta có thể dẫn chứng ra vậy.” 
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BÌNH GIẢI: 


Vốn có tâm tư muốn ổn định xã hội, Đức Khổng tử đã để nhiều thời gian 
nghiên cứu về lễ của các triều đại, vì lễ thể hiện những mối tương giao trong 
xã hội. Mỗi triều đại (nhà Hạ, nhà Ân) đều có lễ tiết của mình; mỗi nền lễ đều 
căn cứ vào nền lễ của thời trước rồi sửa đổi đi ít nhiều. Sở dĩ lễ phải thay đổi 
vì thời thế thay đổi; lễ cần phải được canh cải để thích ứng với qui luật biến 
dịch của vũ trụ nhân sinh. Vì thế, nếu nghiên cứu lễ một cách tỉnh vi, người 
ta có thể biết được ít nhiều sự thay đổi trong cách sinh hoạt và tâm lý con 
người theo chiều lịch sử. 

Do nghiên cứu nhiều, Đức Khổng tử biết rõ về lễ của nhà Hạ, nhà Ân. Ngài 
có thể thuyết minh được về sự khác nhau và ý nghĩa các lễ tiết của hai thời 
ấy. Tuy nhiên ngài không thể dẫn chứng đích xác cho người ta tin vì nước Kỷ 
và nước Tống, là hai dòng dõi còn sót lại của hai nhà Hạ và nhà Ân, đã không 
còn duy trì được đầy đủ các lễ tiết của tổ tiên nữa. Các lễ tiết không những 
chỉ được ghi trong các văn kiện, mà quan trọng hơn còn biểu hiện ra trong 
cung cách cư xử của các bậc hiền nhân. Đó là văn hiến của một nước. Ngày 
nay, văn kiện bị thất thoát theo thời gian đã đành, nhưng các hiền nhân hàm 
dưỡng tỉnh thần lễ cũng không còn nữa, thì lấy đâu bằng cớ để trưng dẫn! 

Những câu nói trên của Đức Khổng tử không có ý nói về học thuật, nhưng 
hàm ý than thở về sự suy thối của tỉnh thần lễ, lại còn tỏ ý tiếc xót rằng vào 
thời bấy giờ, các bậc hiền nhân càng ngày càng trở nên hiếm hoi. Không còn 
kiếm đâu ra những con người nhân đức, lễ nghĩa trong thời đại loạn ấy nữa! 


10. 
ƒH: #t,HBLrmn‡t› 5š Ẩ#@#Lz 4 ! 
Tủ viết: “Đế, tự ký quán nhi vãng giả, ngô bất dục quan chỉ hỹ!” 
Dịch nghĩa: 
Đức Khổng tử nói: “Lễ tế Đế, từ khi rót rượu trở đi, ta không muốn xem 
nữa!” 
BÌNH GIẢI: 


Lễ tế Đế là một trong hai lễ (Đế và Thường) do Chu Công đặt ra để tế tổ 
tiên nhà Chu. Đó là đại lễ do thiên tử chủ trì, diễn ra 5ð năm một lần tại tông 
miếu vào mùa xuân (Xuân Đế). Lễ Thường được tổ chức mỗi năm với qui mô 
nhỏ hơn vào mùa thu (Thu Thường). 
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Trong nghi thức lễ, có tiết mục rót rượu xuống đất để thỉnh vong linh tổ 
tiên; sau đó, bài vị tổ tiên được sắp đặt ra. 

Giải thích lý do mà Đức Khổng tử không muốn xem phần nghi lễ sau khi 
rót rượu trở đi, học giả Nguyễn Hiến Lê viết: “Khổng Tử không muốn xem 
việc bày bài vị đó vì vua Lỗ Văn Công bày bài vị sai, không hợp lễ, đặt bài 
vị Hi Công ở trên bài vị Mẫn Công. H1 Công là anh của Mẫn Công, giết Mẫn 
Công để cướp ngôi. Văn Công là con Hi Công cho nên đặt cha trên Mẫn Công. 
Khổng Tử cho Mẫn Công mới thực là vua, Hi Công thí quân để tiếm vị, phải 
đặt bài vị của Mẫn Công lên trên.” (Nguyễn Hiến Lê, Luận Ngữ, NXB Văn 
học, năm 1995, trang 60-61). 


11. 
3 h]3f> dì. ÝH: ®^#/rnt,. 4e}Èởdù Z2 2Z'X FT 
4. 32em3XMƒf? i1. 
Hoặc vấn Đế chi thuyết. Tử viết: “Bất tri dã. Tri kỳ thuyết giả chỉ ư 
thiên hạ dã, kỳ như thị chư tư hồ.” Chỉ kỳ chưởng. 

Dịch nghĩa: 


Có người hỏi về học thuyết tế Đế. Đức Khổng tử nói: “Không biết nữa. 
Nếu biết học thuyết ấy mà đem ra thiên hạ thì cũng như nhìn xem ở cái 
này chăng?” Ngài chỉ vào bàn tay của mình. 


BÌNH GIẢI: 


Trong sách Trung dung, chương 19, Đức Khổng tử có nói: “Minh hồ Giao 
Xã chỉ lễ, Đế Thường chi nghĩa, trị quốc kỳ như thị chư chưởng hồ -R] -# 3Ñ} 
z‡??. it >Š› ;¿B]J}L3erz# 'Ÿ ƒ ! ” (Làm sáng tỏ được lễ Giao, lễ Xã, 
sáng tỏ được ý nghĩa lễ Đế, lễ Thường, thì việc trị nước như nhìn ở bàn tay 
vậy.) Ý nghĩa của câu này cũng tương tự như vấn đề đang được nói ở đây. Đức 
Khổng tử chủ trương rằng, muốn xã hội ổn định, cần phải cai trị bằng lễ. Lễ 
là phương tiện giáo dục con người, dẫn dắt con người đến điều thiện một cách 
tự nhiên mà không cần phải chú trọng tới hình pháp khắc nghiệt. Lễ Giao, lễ 
Xã hướng về hai năng lực trời đất: trời cho ánh sáng, dưỡng khí; đất cho nước, 
thực phẩm. Hai lễ Giao, Xã thể hiện lòng tạ ơn Thượng đế đã cho loài người 
sự sống qua hai năng lực trời đất (cần khôn) để loài người trưởng thành, phát 
triển tài năng và sống vui. Lễ Đế, lễ Thường hướng về tổ tiên là những bậc có 
công sinh dưỡng, giáo dục... 

Với lễ Giao, lễ Xã, con người biết mình là con của Thượng Đế, có sứ mệnh 
cao cả ở trần gian, thì sẽ biết xa lánh hành vi ác, không vi phạm phép nước, 
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biết yêu mến tha nhân. Với lễ Đế, lễ Thường, con người biết tôn kính tổ tiên, 
noi gương các tiền nhân trong những việc tốt, lại biết quí mến bà con xa gần 
của mình. 

Trong các nghỉ lễ trên, lại có sự phân biệt trên dưới, chức việc, tuổi tác, thể 
hiện sự kính trọng đối với người tài đức, người già cả, thể hiện sự hoà ái đối 
với người trẻ cấp dưới. Do đó, người ta biết phân công, điều phối, bố trí một 
cách hợp tình, hợp lý. Thực hành các nghi lễ để biết sống theo thiên đạo, phù 
hợp với nhân đạo; vận dụng những điều ấy vào việc trị nước thì sự cai trị sẽ 
trở nên dễ dàng và có hiệu quả tốt. 

Đức Khổng tử đã hiểu về ý nghĩa và công dụng của lễ một cách sâu xa, 
nhưng ngài chưa có cơ hội và thời gian để thi thố bản lĩnh của mình. Tuy 
nhiên, ở đây, ngài trả lời “không biết nữa”, là hàm ý khiêm nhượng trong 
ngôn ngữ; đồng thời thể hiện sự tế nhị trước hành vi tiếm lễ của Lỗ hầu lúc 
bấy giờ. Vua Lỗ thi hành lễ tế Đế, đó là vượt quyền hạn của một vua chư hầu; 
điều đó phương hại đến sự ổn định thống nhất của thiên hạ nhà Chu. 


12. 
## lu; ?#⁄24†in#PE. ÝH: ñ RYELS›¡ hi. 


Tế như tại; tế thần như thần tại. Tử viết: “Ngô bất dự tế, như bất tế.” 
Dịch nghĩa: 


Cúng tế như có sự hiện diện; cúng tế thần linh như có thần linh hiện 
diện. Đức Khổng tử nói: “Ta không tham dự cúng tế, thấy như không 


A7? 


cúng tế. 


BÌNH GIẢI: 


Đức Khổng tử quan niệm cúng tế là một việc cần phải được thi hành cẩn 
thận. Cúng tế tổ tiên là tỏ lòng tôn kính tổ tiên; vì thế mỗi khi đứng trước bàn 
thờ tổ tiên mà cúng tế, phải coi như có sự hiện diện của tổ tiên ở trước mặt. 
Như vậy mới tạo nên được mối cảm thông giữa mình và tổ tiên. Cúng tế là 
một nỗ lực thăng tiến tỉnh thần đem lại ơn ích cho người tế. Tĩnh thần được 
tập trung đến cao độ thì con người có thể vượt qua được giới hạn của không 
gian và thời gian để tiếp cận với tổ tiên trong siêu nhiên giới. Nếu không đạt 
tới tình trạng tâm cảm chân thành mà chỉ thi hành nghi thức bề ngoài, việc 
cúng tế sẽ hoá ra vô ích. 

Đối với việc cúng tế thần linh cũng vậy. Thần linh là thực tại siêu việt, 
nguyên ủy của vũ trụ vạn vật; hoặc thần linh là linh lực siêu nhiên. Cúng 
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tế thần linh là bày tỏ sự tôn kính thần linh, là thông dự vào năng lực chính 
đại huyền diệu của thần linh để nhận lấy linh lực siêu nhiên, đem linh lực 
ấy vào cuộc sống của mình. Muốn vậy, khi cúng tế, cần phải coi như có thần 
linh hiện diện trước mặt, mới có thể thành tựu được sự huyền cảm tương giao. 

Quan niệm việc cúng tế quan trọng như thế, cho nên mỗi khi Đức Khổng 
tử vì mắc bận không đích thân tham dự việc cúng tế mà phải cử người thay 
mình, thì ngài cảm thấy áy náy như chưa có cúng tế vậy. 


15. 
+7#WPRÌH: “W#W‡#J#Z++f., #42Z::. `” Tủ 
+? 
TH: XZ\›  Ÿ#+XÃ› &/Ø11‡0.. 
Vương Tôn Giả vấn viết: “Dữ kỳ my ư Áo, ninh my ư Táo.” Hà vị dã?” 
Tủ viết: “Bất nhiên. Hoạch tội ư thiên, vô sở đảo dã.” 

Dịch nghĩa: 


Vương Tôn Giả hỏi rằng: “Đi nịnh thần Áo, thà nịnh thần Táo.” Ý nghĩa 
thế nào vậy?” 

Đức Khổng tử nói: “Không phải vậy. Đã mắc tội với Trời thì không chỗ 
nào có thể cầu khấn được.” 


BÌNH GIẢI: 


Vương Tôn Giả là quan đại phu có thế lực ở nước Vệ. Khi Đức Khổng tử 
đến nước Vệ, ra mắt Vệ Linh Công; Vương Tôn Giả lấy câu tục ngữ trên hỏi 
Đức Khổng tử, có lẽ muốn gợi ý rằng: lấy lòng vua Vệ (thần Áo) chẳng bằng 
lấy lòng quan đại phu Vương Tôn Giả hay lấy lòng vợ yêu của vua Vệ như các 
nàng Nam Tử và Di Tử Hà thì mới mong được trọng dụng (thần Táo). 

Theo cổ tục Trung Hoa, thần Áo (uyên thâm) là linh lực chủ trì căn nhà; 
thần Táo (bếp) là năng lực chủ trì cái bếp. Thần Áo được thờ ở góc nhà tây 
nam. Linh lực chủ trì căn nhà thuộc về năng lực đất, biểu thị bằng quẻ khôn 
(địa). Theo Hậu thiên bát quái, quẻ khôn được đặt ở tây nam, cho nên năng 
lực đất được thờ ở hướng tây nam. Thần Táo được thờ ở cái bếp. Linh lực chủ 
trì cái bếp là năng lực làm chín thức ăn; do đó năng lực bếp (thần Táo) được 
coi trọng hơn năng lực đất (thần Áo). 
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Từ những ý nghĩa cổ truyền đó, câu tục ngữ trên muốn nói rằng: cấp dưới 
còn có thế lực hơn cấp trên. Vì thế, muốn cầu quan chức thì hãy lấy lòng cấp 
dưới còn hơn lấy lòng vua. 

Đức Khổng tử hiểu được ý đó, nhưng ngài nào có thiết tha với việc cầu 
quan. Ngài đến nước Vệ hay đến các nước khác chỉ cốt bày tỏ phương thế 
trị an đất nước bằng chính đạo; nếu vua nào muốn theo thì ngài giúp, bằng 
không thì thôi, chứ nào ngài có muốn cầu cạnh để kiếm bổng lộc gì đâu! 

Nhân câu hỏi của Vương Tôn Giả, Đức Khổng tử đã chuyển hướng câu 
trả lời sang một ý khác có tính giáo dục người ta về đường đạo đức mà tránh 
những thói cầu cúng dị đoan. Đa số người đời chẳng chịu xa lánh tội lỗi; mỗi 
khi gặp chuyện chẳng lành thường chạy đến đền nọ, miếu kia để cầu cúng 
xin ơn. Có biết đâu rằng, nếu không sống theo chính đạo mà mắc tội với Trời, 
thì dù cầu khấn thần thánh ở đâu cũng chẳng khỏi tội! Thế mà “lưới trời lông 
lộng, thưa mà chẳng lọf( X 1#, 3ä ứn Z 3ñ - Thiên võng khôi khôi, sơ nhi 
bất lậu.) 


14. 
T7TH: “Bỗ2#*`—{†\. ñ§6N§ŸŸƒ ii! ø6@Jñ]|. 7 
Tử viết: “Chu giám ư nhị đại. Úc úc hồ văn tai! Ngô tùng Chu.” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Nhà Chu coi xét ở hai triểu đại. Văn vẻ rực rõ thay! 
Ta theo nhà Chu.” 
` T 
BINH GIAI: 

Nhà Chu là triều đại kế tiếp sau hai triều đại: nhà Hạ của vua Vũ và nhà 
Thương của vua Thành Thang. Sau khi thắng vua Trụ, lập ra nhà Chu, Vũ 
Vương đã nhờ Chu Công căn cứ vào các lễ tiết của nhà Hạ và nhà Thương để 
soạn ra Chu Lễ, hoàn bị hoá công việc cai trị thiên hạ theo vương đạo. Đức 
Khổng tử đã từng đến kinh đô nhà Chu ở Lạc Dương để khảo sát về lễ. Ngài 
thấy Chu Lễ đầy đủ văn vẻ rực rỡ, bao hàm ý nghĩa sâu xa, cho nên đã lên 
tiếng khen ngợi và chấp nhận nghi lễ ấy, không cần thay đổi gì nữa. 
1ã. 


ÝÀ^ k3. ##‡#H. 4H: 3L 8A > ƒ 4s‡2È #? 
A X7j , ‡ s# hị ° 
ÝƒÝMÈWq: 6#, ! 
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Tử nhập Thái miếu, mỗi sự vấn. Hoặc viết: “Thục vị Trâu nhân chi tử tri 
lễ hồ? Nhập Thái miếu mỗi sự vấn.” 
Tử văn chi viết: “Thị lễ dã.” 

Dịch nghĩa: 
Đức Khổng tử vào nhà Thái miếu, mỗi việc đều hỏi. Có người nói: “Ai bảo 
người ấp Trâu biết lễ? Vào nhà Thái miếu, việc gì cũng hỏi.” 
Đức Khổng tử nghe thấy bèn nói: “Thế là lễ vậy.” 


BÌNH GIẢI: 


Thái miếu là tổ miếu của nước Lỗ, trong đó thờ Chu Công, em của Vũ 
Vương nhà Chu. Chu Công giúp Vũ Vương soạn Chu lễ, ổn định sự cai trị của 
nhà Chu, được phong về nước Lỗ. Dòng tộc Lỗ hầu hằng năm cúng tế tại đó 
để tưởng nhớ Chu Công. 

Bởi vì Chu Công là người soạn tác Chu lễ, cho nên mỗi vật được sắp đặt, 
mỗi việc được diễn ra trong Thái miếu nước Lỗ đều mang ý nghĩa sâu sắc. 
Mặc dầu Đức Khổng tử là người đã tìm hiểu về nghi lễ của Tam đại (Hạ, 
Thương, Chu) một cách cẩn thận, nhưng ngài vẫn hỏi han kỹ lưỡng từng chi 
tiết khi vào Thái miếu nước Lỗ. Đó là thái độ vừa khiêm tốn vừa tôn kính của 
Đức Khổng tử đối với Chu Công. 

Ngoài ra, những điều Đức Khổng tử biết về lễ chẳng qua là kiến thức đọc 
được trong sử sách hoặc do người ta thuật lại. Vào Thái miếu, ngài mới thấy 
tận mắt những chỉ tiết của Chu lễ được diễn bày. Hỏi han cẩn thận là thái 
độ thành khẩn trong học tập để điều chỉnh lại những sự hiểu biết lệch lạc do 
căn bệnh chủ quan. Tất cả những điều ấy (khiêm tốn, tôn kính, thành khẩn) 
chính là sự biểu hiện của tinh thần biết lễ vậy. 


16. 
7H: 2+; 52®BI#l: 2i. 
Tử viết: “Xạ bất chủ bì, vị lực bất đồng khoa. Cổ chỉ đạo dã.” 
Dịch nghĩa: 
Đức Rhổng tử nói: “Bắn không nhằm xuyên đích, vì sức không cùng thứ 
bậc với nhau. Đường lối xưa như vậy.” 
BÌNH GIẢI: 


Vào thời cổ ở Trung Hoa, các học trò đều được tập bắn cung (xạ). Bắn cung 
là một môn học trong Lục nghệ (lễ, nhạc, xạ, ngự, thư, số. Có học thì có thì. 
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Phép thi bắn đòi hỏi xạ thủ phải bắn trúng tâm bia; ở đó có treo một miếng 
da thú (bì), được gọi là cái hộc (chim hộc). Hộc là cái đích mà mọi người bắn 
phải nhắm vào. Trúng hộc là trúng đích, nhưng không cần phải xuyên thủng 
bì. Xuyên thủng bì đòi hỏi người bắn phải có sức mạnh. Thế mà sức người thì 
không giống nhau. Đường lối thi bắn ngày xưa chỉ chú trọng vào nghệ thuật 
và vào đạo đức lễ nghĩa để tỏ ra nhân cách và công phu luyện tập của người 
bắn, chứ không chú trọng vào việc đọ sức hơn kém. Người nào chú trọng vào 
sức để uy hiếp người khác là kẻ vũ phu, không xứng đáng được dự thi bắn 
cung. 


17. 
1# k4Äj2>iãÝ. 7H: 1! 8# Ý› & 
2 J3. 
Tử Cống dục khử Cốc Sóc chi Khái dương. Tử viết: “Tứ dã, nhĩ ái kỳ 
dương, ngã ái kỳ lê. ” 

Dịch nghĩa: 


Thầy Tử Cống muốn bỏ con dê sống trong lễ Cốc Sóc. Đức Khổng tử nói: 
“Này Tứ, nhà ngươi quí con đê, ta thì quí buổi lễ.” 


BÌNH GIẢI: 


Cốc Sóc là buổi lễ dành cho vua chư hầu tế cáo tổ tiên tại miếu đường mỗi 
tháng vào ngày mồng một, trước khi họp tại triều đình cùng bách quan. Cốc 
là báo cáo, Sóc là ngày mồng một. Trong buổi lễ ấy có lệ dâng một con dê sống 
trước bàn thờ tổ tiên. 

Tại nước Lỗ, từ thời Lỗ Văn Công lễ Cốc Sóc bị bãi bỏ, vua hằng tháng 
không tế cáo tổ tiên và có khi trễ nãi, cũng chẳng họp triều để bàn việc nước 
cùng các quan. Tuy nhiên, người ta vẫn giữ lệ cũ, cứ mỗi tháng dâng một con 
dê tại miếu đường. 

Thầy Tử Cống vốn là một nhà buôn nên có đầu óc nặng về kinh tế, thấy 
buổi lễ đã bị bãi bỏ mà vẫn tốn phí một con đê, vì thế mới chủ trương bỏ cả 
việc dâng con dê. Thấy vậy, Đức Khổng tử bèn trách Tử Cống và tỏ ý muốn 
duy trì việc dâng con đê. Thâm ý của Đức Khổng tử là muốn người ta nhớ 
đến lễ Cốc Sóc, tuy rằng trên thực tế, lễ ấy chẳng còn. Đức Khổng tử quí lễ 
và mong muốn người ta giữ lễ, bởi vì lễ là đầu mối của sự ổn định thái bình 
trong một nhà, một nước. Bỏ lễ, trật tự sẽ rối loạn; gia đình, tổ quốc sẽ bất an. 
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18. 
ƒH: ##Ä: Ai. 


Tử viết: “Sự quân tận lễ, nhân dĩ vi siểm dã.” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Phục vụ vua mà giữ trọn lễ, người ta lại cho là nịnh 
hót.” 


BÌNH GIẢI: 


Vua là nguyên thủ quốc gia. Giữa vua (quân) và bầy tôi (thần) có mối 
tương quan mật thiết là cùng nhau điều khiển guồng máy trị an đất nước. 
Mối tương quan đó được gọi là lễ quân thần. Một khi vua hành xử đúng bổn 
phận của một nguyên thủ quốc gia, bầy tôi có bổn phận phục vụ và tận trung 
với vua. Như vậy, phục vụ vua không phải là phục vụ một cá nhân nào mà 
là phục vụ quân quyền trong một nước để guồng máy cai trị được tiến hành. 
Vua cư xử với bầy tôi phải theo lễ; bầy tôi phục vụ vua cũng phải theo lễ. Lễ 
được tôn trọng thì tương quan quân thần sẽ tốt đẹp, và guồng máy cai trị sẽ 
vận động tốt; do đó xã hội sẽ được ổn định, thái bình, thịnh trị. 

Đức Khổng tử ý thức được điều đó, cho nên trong thời gian làm quan ở 
nước Lỗ, ngài đã phục vụ vua trọn lễ. Có người không hiểu được ý ngài, không 
hiểu hết lễ quân thần, đã cho ngài là người nịnh hót. Thực tế lịch sử nước Lỗ 
đã chứng minh cho hành vi của Đức Khổng tử. Nếu quả thực ngài nịnh hót 
vua để củng cố địa vị và quyền lợi, sao có chuyện ngài can vua đừng nhận gái 
đẹp và ngựïa quí của nước Tề; đến khi thấy vua không nghe mà hướng chiều 
theo nịnh thần Quí tôn Tư thì ngài phải từ quan, bỏ nước ra đi! 


19. 
#2 RÌ: BiÈE. E#34› thz#J? 
#Lfƒ‡JH: BiÈEUl‡);› E4. 
Định Công vấn: “Quân sử thần, thần sự quân, như chi hà?” 
Khổng Tử đối viết: “Quân sử thần dĩ lễ, thần sự quân dĩ trung.” 
Dịch nghĩa: 


Vua Định Công hỏi: “Vua sai khiến bầy tôi, bầy tôi phục vụ vua, như thế 
nào?” 
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Đức Khổng tử trả lời rằng: “Vua sai khiến bây tôi theo lễ, bầy tôi phục 
vụ vua thì hết bổn phận.” 


BÌNH GIẢI: 


Trong đạo quân thần, người ta thường hiểu sai lầm rằng vua có toàn quyền 
trên bầy tôi, vua muốn gì bầy tôi cũng phải theo và bầy tôi phải hoàn toàn 
trung thành với vua. Vua Lỗ Định Công đã đem vấn đề này ra chất vấn Đức 
Khổng tử cho rõ lẽ. Đức Khổng tử đã đáp lời vua Lỗ có ý cải chính quan niệm 
sai lầm ở trên. 

Thực ra vua và bầy tôi chỉ có tương quan trong việc chính trị; vua và bầy 
tôi cùng có bổn phận hợp tác với nhau để việc cai trị dân chúng được tốt đẹp. 
Do đó, mọi hành vi của vua và bầy tôi phải được qui chiếu vào mục tiêu tối 
hậu là hạnh phúc của dân chúng. Tương quan giữa vua và bầy tôi đã được 
qui định trong lễ; vì thế mỗi khi vua sai khiến bầy tôi thì phải sai khiến theo 
lễ. Những gì ngoài lễ là sai trái. Một khi vua đã theo lễ mà sai khiến bầy tôi 
thi hành những việc ích quốc lợi dân thì bầy tôi phải làm hết bổn phận và hết 
lòng trung thành với vua, là người đại diện cho toàn dân. Dĩ nhiên những bổn 
phận của bầy tôi cũng đã được qui định trong lễ. 

Giả thử, vua sai khiến bầy tôi không theo lễ mà sai khiến theo ý riêng tư 
sai trái, ắt người bầy tôi biết lễ không thể tận trung với vua mà làm hết bổn 
phận được. Nếu vua cư xử đúng vai trò của một quân vương, sai khiến bầy 
tôi theo lễ mà bầy tôi không hết lòng; bấy giờ mới có thể bảo đó là bất trung. 
Trong Thập nghĩa, tương quan quân thần được qui định như sau: “Quân 
nhân, thần trung - #4ˆ, E 4#” (Vua nhân từ, bầy tôi trung thành.) 

Trong lịch sử chế độ quân chủ phong kiến ở Trung Hoa và Việt Nam, người 
ta thường nói: “Trung thần bất sự nhị quân; quân sử thần tử, thần bất tủ, 
bất trung.” (Bây tôi trung không thờ hai vua; vua khiến bầy tôi chết, bầy tôi 
không chết là bất trung.” Đó là một quan niệm sai lầm, không phải chính 
ngôn của Đức Khổng tử. 


20. 
TH: B]BỆ, #mn ®*iế. Rn R12? ‹ 


Tử viết: “Quan thư, lạc nhỉ bất dâm, ai nhỉ bất thương.” 
Dịch nghĩa: 
Đức Khổng tử nói: “Thơ Quan thư, vui mà không quá trón, buồn mà 
không tổn hại.” 
Z1 


TỨ THƯ BÌNH GIẢI 


s = 
BINH GIAI: 

Quan thư (ññ RÈ) là một bài thơ trong Kinh Thi, miêu tả tình cảm của một 
người quân tử, xốn xang đi tìm một người thục nữ để nên duyên vợ chồng, 
tương tự như đôi chim thư cưu (loài tu hú) ríu rít tìm nhau trên bến sông: 

bì Bì B&26,, 
**J>\. 

2 7È 8+, 

3 j+*ítt. 
Quan quan thư cưu, 
Tại hà chi châu. 
Yếu điệu thục nữ, 
Quân tử hảo cầu. 








(Đôi thư cưu ríu ra ríu rít, 

Tại bãi bằng dải đất bờ sông. 

Yêu kiều thục nữ chưa chồng, 

Có người quân tử thật lòng cầu thân.) 

Tương truyền, người quân tử trong bài thơ này ám chỉ Văn Vương, một 
người quân tử mở nghiệp nhà Chu sau này. Ngài cũng có đủ tình cảm như 
mọi người: có lúc vui (ae), lúc buồn (a?). Nhưng những nỗi vui buồn của ngài 
đều đúng chỗ, hợp đạo lý, không quá trớn đến độ gây nên tổn hại. 


21. 
2A hl2++*+ #4. #Ä‡#1H: Ä K13: #É_ˆ VÀ 
‡J:› BÌAy),q: “4:ÈK#X.. 7 
ÝƒBl>. Wq: WN#f #ð l # T#j; LÊ. 
Ai Công vấn xã ư Tể Ngã. Tể Ngã đối viết: “Hạ Hậu thị dĩ tùng, Ân nhân 
dĩ bách, Chu nhân dĩ lật, viết: “Sử dân chiến lật.” 


Tử văn chi, viết: “Thành sự bất thuyết, toại sự bất gián, ký vãng bất 
cữu.” 

Dịch nghĩa: 
Vua Ai Công hỏi thầy Tể Ngã về đền xã. Thầy Tể Ngã đáp rằng: “Triều 
đại nhà Hạ trồng cây thông, người nhà Ấn trồng cây bách, người nhà 
Chu trồng cây giẻ, nói rằng: “Để khiến cho dân run sợ.” 
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Đức Khổng tử nghe chuyện ấy, nói rằng: “Việc đã thành không bàn bạc 
nữa, việc đã trót làm không can gián nữa, chuyện đã qua không trách 
lỗi nữa.” 


BÌNH GIẢI: 


Vào thời thượng cổ ở Trung Hoa, mỗi một triều đại đều thiết lập một đền 
xã. Đền xã là đền thờ thổ địa, tức là thờ năng lực đất (khôn). Năng lực đất 
(khôn) cùng với năng lực trời (càn) là hai nguồn năng lực âm dương sinh 
dưỡng vạn vật. Cả hai nguồn đều thoát thai từ đại năng lực Thái Cực.! 

Việc dựng đền xã có chủ ý là tạo một biểu tượng vững bền cho triều đại, 
nên người khai sáng triều đại thường chọn một cây có ý biểu trưng để trồng 
bên cạnh đền thờ. 

Vua Ai Công nước Lỗ hỏi thầy Tể Ngã, một đệ tử của Đức Khổng tử, về ý 
nghĩa biểu tượng này. Thầy Tể Ngã giải đáp một cách vắn gọn như trên. Ö 
đây, chúng ta có thể lý giải thêm: 

Cây thông (tùng) là một loài thảo mộc có lá xanh về mùa đông, có thể chịu 
đựng được khí hậu lạnh giá của sương tuyết, không bị trút lá trơ trụi như 
các loài cây khác. Do đó, cây thông chỉ khí tiết vững vàng và tuổi thọ. Vì vậy, 
triều đại nhà Hạ đã trồng cây thông bên đền xã với ý tứ cầu mong sự vĩnh 
tôn cho triều đại. 

Cây bách (trắc bách) cũng là một loài thông, lá xanh về mùa đông và có 
khả năng trị bệnh. Nhà Ân trồng cây bách cũng có ý cầu mong sự vĩnh tồn và 
sự hữu ích cho thiên hạ. 

Cây giẻ (lậ0 có hạt ăn được, thơm ngon, gỗ thì bền chắc. Nhà Chu chọn 
cây này trồng bên đền xã có lẽ cũng cầu mong cho triều đại được vững bền 
lâu dài. Tuy nhiên chữ “lậ£ (Š) là cây giẻ lại còn có nghĩa là run rẩy, sợ hãi, 
được dùng trong cụm từ “chiến lật (#4 #). Do đó, Tể Ngã đưa ra một lời giải 
thích: có lẽ cây giẻ còn ngụ ý răn đe dân chúng đừng có manh tâm phản loạn 
(Sử dân chiến lật: khiến cho dân chúng run sợ.) Đó là một lời phỏng đoán xa 
xôi của Tể Ngã, không có gì chắc chắn, nhưng lại có thể phạm tới uy tín chính 
trị của nhà Chu; ngoài ra lời giải thích đó vô tình còn có thể khiến cho Lỗ Ai 
Công (con cháu Chu Công) dùng tới biện pháp khủng bố tỉnh thần dân chúng. 

Vì thế, Đức Khổng tử mới cảnh giác Tể Ngã: “Việc đã thành không bàn 
bạc nữa, việc đã trót làm không can gián nữa, chuyện đã qua không trách lỗi 
nữa.” Câu này có ý muốn nói rằng: việc trồng cây giẻ bên đền xã dù mang ý 
1_ Xin xem thêm phần Hình nhi thượng học trong Đông phương Triết Học Cương Yếu, cùng tác giả. 
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tứ thế nào cũng là chuyện đã rồi, không nên bàn bạc gì thêm nữa. Đó là thái 


độ khôn ngoan của một bậc hiền triết muốn cho mọi người thánh thơi tâm trí 


mà hướng về việc xây dựng tương lai, không phải bận tâm về những chuyện 


đã qua. 


22. 


#H: 5f?2z#.h:á I 

4H: #4?i1a£'?? 

H: ÁN =Í?:› EBW Si: l9? 

3 BỊ #4} $u3‡ð -Ƒ ? 

H: #/@#@ð]l#Z f1, #5 f?7Rðl3KFP]. 2/8 m3 
3ƒ. 3), & 4E 3h; #Km$ejl, 3 Ín 
3l? 

Tử viết: “Quản Trọng chỉ khí tiểu tai!” 

Hoặc viết: “Quản Trọng kiệm hồ?” 

Viết: “Quản thị hữu Tam qui; quan sự bất nhiếp. Yên đắc kiệm?” 
“Nhiên tắc Quản Trọng tri lễ hồ?” 


Viết: “Bang quân thụ tắc môn. Quản thị diệc thụ tắc môn. Bang quân 
vi lưỡng quân chi hiếu, hữu phản điếm. Quản thị diệc hữu phản điếm. 
Quản thị nhi tri lễ, thục bất tri lễ?” 


Dịch nghĩa: 
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Đức Khổng tử nói: “Độ lượng của Quản Trọng nhỏ nhoi thay!” 
Có người nói: “Quản Trọng có tiết kiệm chăng?” 


Đức Khổng tử nói: “Họ Quản có đài Tam qui; việc quan không cho kiêm 
nhiệm. Sao gọi được là tiết kiệm?” 

“Thế thì Quản Trọng biết lễ chăng?” 

Đáp: “Vua chư hầu dựng bình phong che cửa. Họ Quản cũng dựng bình 
phong che cửa. Vua chư hầu thực hiện sự giao hiếu giữa hai vua (chủ và 
khách), có cái giá để úp chén. Họ Quản cũng có giá úp chén. Họ Quản 
mà biết lễ thì còn ai không biết lễ?” 


LUẬN NGỮ 





BÌNH GIẢI: 


Quản Trọng, tên là Di Ngô, làm tướng quốc nước Tề vào thời Xuân Thu. 
Ông là một nhà chính trị lỗi lạc, đã đưa nước Tề lên địa vị hùng cường, thịnh 
vượng và giúp Tề Hoàn Công lên ngôi bá chủ chư hầu. 

Ở đây, Đức Khổng tử chê Quản Trọng là người có độ lượng nhỏ nhoi, lý do 
tại sao? Cuộc đối thoại giữa Đức Khổng tử và một người nào đó trong đoạn 
văn trên đã cho biết lý do. 

Thứ nhất, Quản Trọng không tiết kiệm. Sau khi thành công về chính trị, 
Quản Trọng cho xây đài Tam Qui. Tam Qui là cái đài cao ba tầng, ngụ ý rằng 
tài năng của mình đã khiến cho ba hạng người qui phục: dân chúng qui phục, 
các chư hầu qui phục, các rợ ngoài biên cương qui phục. Việc xây dựng ấy vừa 
là việc xa xỉ vừa biểu lộ tính tự cao tự đại. Ngoài ra, Quản Trọng không cho 
các quan chức kiêm nhiệm công việc khi có thể kiêm nhiệm; điều đó làm hao 
phí lương bổng của nhà nước. Vì vậy, không thể bảo Quản Trọng là người tiết 
kiệm được. 

Thứ hai, Quản Trọng không biết lễ. Vào thời ấy, chỉ các vua chư hầu như 
Tề Hoàn Công mới được dựng bình phong che cửa, và được dùng giá úp chén 
rượu mỗi khi mời rượu một vua chư hầu khác trong nghi lễ giao hiếu. Nay, 
Quản Trọng là một viên quan dưới quyền vua mà cũng sử dụng bình phong 
và giá úp chén; như thế là tiếm lễ, dám đặt mình ngang hàng với vua. 

Quản Trọng tuy là một tể tướng có công lớn với quốc gia, nhưng lại tỏ ra 
khoe khoang, hãnh diện, xa xỉ và tự cao. Đó là khí độ của hạng tiểu nhân, chứ 
không phải khí độ của một bậc hiền nhân quân tử. Là một hiền nhân quân 
tử, thì càng có địa vị cao càng khiêm hạ, càng biết tiết kiệm để tránh tốn phí 
cho công quỹ; có công lao to lớn thì tìm cách che giấu đi, hoặc thối lui. Quản 
Trọng có thái độ và hành vi ngược lại, cho nên Đức Khổng tử mới chê là độ 
lượng nhỏ nhoi. Như vậy, Đức Khổng tử đã xét người trên tiêu chuẩn đạo đức, 
chứ không phải trên tiêu chuẩn tài năng và sự thành công. 


23. 


đi? kíp 5S, H: #⁄JnJ$md,. 4£, mủ. 
Ml€>, #È huil,, ĐÃ hoal,, S3n,. VÀ... 


Tử ngứ Lỗ Thái sư nhạc, viết: “Nhạc kỳ khả tri dã. Thủy tác, hấp như 
dã; túng chi, thuần như dã, cáo như dã, dịch như dã, dĩ thành.” 


t 
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Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử bảo quan Thái sư Nhạc nước Lỗ rằng: “Có thể gọi là biết 
về âm nhạc như thế này: Ban đầu, khởi sự kết hợp với nhau, triển khai 
đều đặn, tỏ hiện rõ ràng, tiếp nối không đứt đoạn, mới là thành tựu. 


BÌNH GIẢI: 


Âm nhạc là một môn học trong Lục nghệ (lễ, nhạc, xạ, ngự, thư, sốj. Trong 
Khổng môn có dạy nhạc; Đức Khổng tử đã từng du học về nhạc bên nước Tề. 
Sở trường của ngài là gấy đàn và đánh khánh. Tương truyền, ngài đã từng 
gẩy đàn khiến cho các đệ tử quên đói khi bị tuyệt lương ở các nước Trần, Sái; 
ngài đã từng đánh khánh mà biểu hiện được tâm tư ưu thời mẫn thế khi ở 
đất Tề. Như vậy trình độ hiểu biết về âm nhạc của Đức Khổng tử không phải 
tầm thường. Trong phần Kinh Nhạc, còn sót lại sau khi bị hỏa thiêu (phần 
thư khanh nho) dưới thời Tần Thủy Hoàng, có những câu nói lên triết lý về 
âm nhạc rất sâu sắc. 

Đức Khổng tử chủ trương “nhạc là hoà”. Âm nhạc chân chính phải tạo nên 
mối hoà khí giữa mọi người. Tấu nhạc mà không hoà, không phải là âm nhạc. 
Lời nói của Đức Khổng tử với quan Thái sư Nhạc nước Lỗ ở đây về phép tấu 
nhạc đã thể hiện triết lý về âm nhạc của ngài. 

Ban đầu, các nhạc công và các nhạc khí phải kết hợp (hấp) với nhau; các 
nhạc công thì kết hợp tâm hồn; các nhạc khí thì kết hợp âm thanh. Âm thanh 
từ các nhạc khí triển khai ra (túng) phải đều đặn, thuần nhất (thuần); trong 
sự thuần nhất phải tỏ hiện rõ ràng (cảo) cung bậc thấp cao và có sự tiếp nối 
liên tục giữa các âm thanh (dịch). Như thế, khúc nhạc mới được diễn tấu 
thành tựu. Nhạc được diễn tấu thành tựu, sẽ khiến cho những người tấu nhạc 
và những người nghe nhạc được cảm thông với nhau, tạo nên sự thư thái, an 
bình, ổn định, hoà ái. Đó là công dụng của âm nhạc. 

Khúc nhạc là một sự kết hợp hài hoà giữa các âm thanh, trong đó âm 
thanh của mỗi nhạc khí vẫn được tỏ rõ. Trong tỏ rõ có hoà quyện; trong hoà 
quyện có tỏ rõ. Điều này nói lên sự tôn trọng cá tính của mỗi người trong 
một cộng đồng xã hội. Trong một xã hội lý tưởng, đoàn kết, hợp nhất vẫn có, 
nhưng không làm mất đi nét đặc trưng đáng quí của mỗi cá nhân. Đó cũng 
là những nét đẹp văn hoá trong một cộng đồng xã hội đa chủng. Ngoài ra, sự 
tiếp nối liên tục giữa các âm thanh nói lên tính bền vững liên đới trong cộng 
đồng xã hội. Tất cả là những điểm thể hiện mối tương quan giữa âm nhạc và 
đời sống. Vì thế, triết lý âm nhạc và triết lý nhân sinh thông giao với nhau. 
Đạo lý âm nhạc và đạo lý chính trị không xa rời nhau vậy. 
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24. 
lÄK3†A3tF 8, Hị #72 42M, 8k“ 
3, ° TU JNuc và th : —= Ý† [0# 2» #? XÃ. tk 
#1 ) X?##? Y2 RT ỗk-® ° 
Nghi phong nhân thỉnh kiến, viết: “Quân tử chi chí ư tư dã, ngô vị 
thường bất đắc kiến dã.” Tùng giả kiến chi. Xuất viết: “Nhị tam tử hà 
hoạn ư táng hồ? Thiên hạ chi vô đạo dã cửu hỹ. Thiên tương dĩ Phu tử 
vi mộc đạc. ” 

Dịch nghĩa: 


Viên quan giữ bờ cõi ở ấp Nghĩ xin ra mắt [Đức Khổng tử], nói rằng: “Bậc 
quân tử nào đến đây, tôi chưa từng không được ra mắt.” Các người đi 
theo [Đức Rhổng tử] cho vào yết kiến. Trở ra, ông nói: “Các ông lo lắng 
việc ngài mất chức sao? Thiên hạ không có đạo đã lâu rồi. Trời sắp dùng 
Phu tử làm cái mõ gỗ đấy.” 


BÌNH GIẢI: 


Sau khi bỏ nước Lỗ ra đi, Đức Khổng tử dừng chân tại ấp Nghi, một địa 
giới thuộc biên cương nước Vệ. Bấy giờ viên quan coi giữ bờ cõi (phong nhân) 
nước Vệ ở ấp này đã xin vào yết kiến Đức Khổng tử. Theo như lời ông nói, 
không một bậc quân tử nào qua lại nơi đây mà ông không được gặp mặt. Dĩ 
nhiên, sự thỉnh cầu của ông đã được đáp ứng. 

Sau khi hội kiến với Đức Khổng tử, được nghe những lời ngài nói, ông đã 
nêu ra một nhận định hay đúng hơn là một lời tiên đoán khiến các đệ tử Đức 
Khổng tử phải kinh ngạc. Đối với các đệ tử tháp tùng Đức Khổng tử, sự việc 
vừa xảy ra ở nước Lỗ đã khiến họ phải lo buồn. Đó là việc vua Lỗ ham mê gái 
đẹp và ngựa quý của nước Tề, không còn tín nhiệm Đức Khổng tử, khiến ngài 
phải từ chức Tể tướng rồi đi chu du liệt quốc. 

Tuy nhiên, viên phong nhân ấp Nghĩ lại cho đó là một hỷ sự cho thiên hạ. 
Hội kiến với Đức Khổng tử, ông đã nhận ra rằng Đức Khổng tử không có sứ 
mệnh là một ông quan dành riêng cho nước Lỗ, mà ngài là một bậc sư phụ 
dành cho thiên hạ trăm thế hệ mai sau. Ông nói: “Các ông lo lắng về ngài 
mất chức sao? Thiên hạ không có đạo đã lâu rồi. Trời sắp dùng Phu tử làm 
cái mõ gỗ đấy.” 
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Mộc đạc là cái mõ gỗ hay cái quả lắc bằng cây, dùng để báo hiệu vào học. 
Ngày xưa, mỗi khi triều đình có một hiệu lệnh nào cần tuyên bố cho dân 
chúng khắp nơi, trước khi rao đều có một hồi mõ báo hiệu. Bởi vậy, mõ gỗ biểu 
thị một bậc quân tử có nhiệm vụ du hành giáo hoá hay mở trường truyền bá 
đạo lý. 

Câu nói của Nghi phong nhân gợi ý rằng các đệ tử Đức Khổng tử phải lấy 
làm mừng vui khi thấy thầy mất chức quan ở nước Lỗ mới đúng. Bởi vì đó là 
dấu chỉ ngài đã được Trời chọn để đi rao giảng thiên đạo cho cả thiên hạ thời 
Xuân Thu và mai sau. Làm quan ở nước Lỗ thì chỉ có lợi ích cho một nhóm 
người trong một thời; làm sư phụ truyền bá đạo lý cho muôn người mới là lợi 
ích lớn cho trăm thế hệ. 


25. 
Tủ vị Thiều: “Tận mỹ hỹ, hựu tận thiện dã.” VỊ Võ: “Tận mỹ hỹ, vị tận 
thiện đã.” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử bình luận về nhạc Thiều rằng: “Hay hết mức, lại tốt lành 
trọn vẹn.” [Ngài] bình luận về nhạc Võ rằng: “Hay hết mức, nhưng chưa 
trọn vẹn tốt lành.” 


BÌNH GIẢI: 


Âm nhạc phát khởi từ lòng người. Lòng người tốt lành thì phát hiện ra âm 
nhạc tốt lành; lòng người không tốt thì phát hiện ra âm nhạc không tốt. Cái 
hay của âm nhạc thể hiện ở giai điệu, ở cung bậc âm thanh. Cái tốt lành của 
âm nhạc thể hiện ở hậu quả tác động. Giai điệu âm nhạc tác động vào tâm 
tình người nghe mà tạo nên sự thư thái, an vui, hoà ái thì đó là âm nhạc tốt 
lành. Mừng, giận, thương, vui... biểu hiện thành âm thanh khác nhau ra sao 
thì phát hiện thành âm nhạc cũng khác nhau như vậy. Vì thế, do âm nhạc 
mà biết được lòng người thiện hay ác. Đồng thời, âm nhạc cũng tác động vào 
lòng người để tạo nên tâm tình thiện hay ác. 

Vua Thuấn là một người nhân đức. Nhờ lòng nhân đức, ông đã cảm hoá 
được người cha ngoan cố, người mẹ kế lắm điều và người em khác mẹ bạo 
ngược, khiến họ đều trở nên người tốt. Do đó, ông đã được vua Nghiêu truyền 
ngôi cho. Ö ngôi cai trị, cũng nhờ lòng nhân đức mà vua Thuấn đã ổn định 
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trăm quan, vỗ yên trăm họ, khiến các chư hầu mến phục, mở ra vận hội thái 
bình cho thiên hạ trong nhiều năm. Vì thế, nhạc Thiều của vua Thuấn chẳng 
những hay mà còn biểu hiện sự trọn lành. 

Khác với vua Thuấn, Võ Vương là một bậc anh hùng. Ông đã dùng võ công 
chinh phạt vua Trụ. Một trận Mục Dã với chiến thắng oanh liệt mà thu trọn 
giang sơn nhà Ân, lập ra nhà Chu. Thiên hạ đều ngưỡng vọng, tín phục, đất 
nước ổn định. Tuy nhiên, vốn là con nhà võ, tâm tư ít nhiều có liên hệ với sự 
sát phạt, cho nên nhạc Võ của Võ Vương có hay hết mức, nhưng chưa được 
trọn vẹn tốt lành, hoà á1, du dương như nhạc Thiều. 

Bình luận về âm nhạc như vậy, chứng tỏ rằng Đức Khổng tử là một hiền 
triết chú trọng về đạo đức, nhân nghĩa, thích chủ nghĩa hoà bình hơn là sự 
chinh phạt bằng bạo lực. 


26. 
TH: ÉL®®#› %8 XðjL: MB: 6fTJUAÿ 
+ I 
Tử viết: “Cư thượng bất khoan, vi lễ bất kính, lâm tang bất a1, ngô hà dĩ 
quan chi ta1?” 

Dịch nghĩa: 


Đức Rhổng tử nói: “Ở bậc trên mà chẳng khoan dung, hành lễ mà chẳng 
cung kính, có tang mà chẳng buồn thương, ta làm sao quan niệm nổi?” 


BÌNH GIẢI: 


Trong quan niệm lý tưởng của Đức Khổng tử, người ở bậc trên phải là 
người quân tử có đầy đủ phẩm hạnh; còn người ở cấp dưới, vì ít học nên có thể 
là một tiểu nhân. Tiểu nhân thì kém đạo đức, có thể mắc nhiều lỗi lầm. Vì 
là một quân tử, cho nên người ở bậc trên có bổn phận khoan dung cho người 
dưới, sẵn sàng tha thứ, nâng đố, sửa sa cho người dưới; nhất là khi người 
dưới đã biết hối lỗi. Nếu ở bậc trên mà chẳng khoan dung, hẳn người ấy chẳng 
phải bậc quân tử. Ở bậc trên mà là tiểu nhân thì tai họa biết chừng nào! 

Cũng trong quan niệm này, lễ và kính phải đi kèm với nhau. Lễ là hành vi 
biểu hiện sự tôn kính: tôn kính đối với Trời, đối với tổ tiên, đối với bậc trưởng 
thượng. Thế mà khi hành lễ lại thiếu sự cung kính thì lễ không thành. 

Có tang là có sự mất mát người thân. Mất mát người thân thì phải buồn 
thương. Có sự buồn thương, đau đớn trong lòng ắt phải biểu lộ ra ngoài mặt, 
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ra dáng điệu, cử chỉ. Nếu người nào đó có tang mà vẫn tươi cười hớn hở như 
vô sự, hẳn trong lòng người ấy không có sự xúc động nào trước sự mất mát 
người thân. 

Người nào đó, ở vào một trong ba trường hợp trên, đã là đáng tiếc lắm rồi. 
Nếu người đó lại cư xử bao gồm cả ba trường hợp trên (chẳng khoan dung với 
người dưới, chẳng cung kính khi hành lễ, chẳng buồn thương khi có tang) thì 
có thể được liệt vào loại bất nhân, bất nghĩa, không có phẩm giá con người. 
Làm sao Đức Khổng tử có thể quan niệm nổi, làm sao có thể xét đoán, làm sao 
còn có thể giao thiệp được? Có thể liệt người ấy vào hạng lang sói được chăng? 


S0 


CHƯƠNG IV: LÝ NHÂN 
#r#w 


Lý nhân đệ tứ 


1. 
†+H: #E*wš.®ÉE, S8 e) 
Tử viết: “Lý nhân vi mỹ, trạch bất xử nhân, yên đắc trí?” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Xóm có đức nhân thì tốt đẹp, chọn lựa mà không ở 
nơi có nhân, sao được gọi là sáng suốt?” 


BÌNH GIẢI: 


Xóm là đơn vị cư trú hành chính nhỏ nhất vào thời xưa. Xóm có đức nhân 
tức là nơi có nhiều người nhân hậu cư trú. Ở đó thường có thuần phong mỹ 
tục, thường có sự yên ổn, không có trộm cắp; mọi người sinh hoạt lành mạnh 
theo đạo lý và cư xử tốt đẹp với nhau. Là người sáng suốt, khôn ngoan thì 
phải biết chọn lựa nơi cư trú để sống yên ổn, thảnh thơi, có cơ hội học tập đức 
nhân và nhất là cho con cháu mình có một môi trường tốt đẹp, thuận lợi để 
thăng tiến. 

Nếu người nào đó không quan tâm đến nơi ở có đức nhân mà chỉ chọn lựa 
nơi thuận tiện cho công việc làm ăn, dễ phát triển lợi lộc, đến nỗi gia đình 
mình sau này sinh ra hư đốn, thối hoá, sao có thể gọi là người sáng suốt được? 


2. 
†H: ®©#› ®?J⁄X4JÈ#. ®S*J⁄AkƑ?#ˆ.. + 
34+: #uÄ##|ˆ ‹ 
Tử viết: “Bất nhân giả bất khả dĩ cửu xử ước, bất khả dĩ trường xử lạc. 
Nhân giả an nhân, trí giả lợi nhân.” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Người không có đức nhân không thể ở lâu trong cảnh 
cùng túng, không thể ở mãi trong niềm vui. Người có đức nhân an ổn 
trong đức nhân, người trí vận dụng đức nhân để được lợi.” 
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BÌNH GIẢI: 


Đức nhân vừa là năng lực vừa là đường lối hoàn thiện con người trong mọi 








phương diện. 

Đó là một đề tài phong phú thuộc Hình nhi thượng học của đạo Nho.! Sách 
Trung Dung cho rằng: 

“Nhân giả nhân dã - {=zŸ ^ 3” (Người có đức nhân là con người vậy.) Có 
nghĩa, người có đức nhân là con người lý tưởng, con người đích thực. Hiểu 
ngược lại, người không có đức nhân không phải là con người đích thực, mà chỉ 
là tiểu nhân với nhiều nhược điểm, khuyết điểm, nhiều lỗi lầm. 

Người nhân hay còn gọi là người quân tử thì có đạo tại tâm, nên có thể 
chấp nhận cảnh nghèo túng suốt đời. Trái lại, người bất nhân hay tiểu nhân 
không thể ở lâu trong cảnh nghèo túng. Người ấy luôn nghĩ đến lợi danh, 
quyền bính, chức vị; cho nên sẵn sàng tìm mọi phương thế để thoát nghèo, 
mặc dù có phải dùng đến phương thế tàn nhẫn, trái đạo lý. Cũng vì vận dụng 
những đường lối bất nhân để thành công, cho nên người bất nhân không thể 
được ở mãi trong niềm vui. Luật nhân quả tức luật quân bình của đạo Trời sẽ 
tác động, khiến cho sớm hoặc muộn, người bất nhân cũng sẽ mất niềm vui, 
phải chịu hậu quả đau khổ, theo cách này hay cách khác. 

Người nhân, vì có đạo tâm, tức là có Trời ở trong lòng, cho nên luôn luôn 
được an vui trong đức nhân. Trong bất cứ tình huống nào, dù nghèo hay giàu, 
thành công hay thất bại, đắc thế hay thất thời, người nhân vẫn được an vui 
trong tâm hồn. Bởi vì hệ quả của đức nhân là sự an ổn. 

Người trí thì khôn ngoan, sáng suốt và năng động như nước; do đó biết vận 
dụng đức nhân, tùy ngh1 hành xử, đem lợi ích cho mình và cho người. Xã hội 
an ổn là do đức nhân; xã hội tiến bộ là do đức trí. Muốn cho xã hội vừa thái 
bình, thịnh trị vừa tiến bộ, văn minh thì phải biết vận dụng cả nhân lẫn trí. 
Nhân và trí liên kết với nhau như hai biểu tượng “chim bồ câu và con rắn” 
trong Kinh Thánh (Tân U6c) vậy. Nhiều nhân ít trí thì chậm tiến nhưng an 
ổn. Nhiều trí ít nhân thì tiến bộ, văn minh, nhưng xã hội sẽ rối loạn, bất an. 


3. 
Ä7JH:Y7Ê3› ñ3ƒ^Á: ñX⁄^Á ¿ 


Tủ viết: “Duy nhân giả năng hiếu nhân, năng ố nhân.” 
1 Xin xem thêm phần Hình nhi thượng học Nho giáo trong Đông phương Triết Học Cương Yếu, cùng 
tác giả. 
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Dịch nghĩa: 
Đức Khổng tử nói: “Chỉ người có đức nhân mới biết ưa người, mói biết 
ghét người.” 


BÌNH GIẢI: 

Người có đức nhân là người lý tưởng, có đầy đủ các đức tốt và sự hiểu biết 
thấu đáo. Vì thế người ấy biết ưa thích đúng người, biết ghét bỏ đúng người; 
nghĩa là có sự chính đáng trong ưa, ghét. Thấy người có tài đức thì ưa thích; 
thấy người vô hạnh, kém tài, thất đức thì ghét bỏ. Ưa thích thì gần gũi; ghét 
bỏ thì xa lánh. Làm một bậc lãnh đạo đất nước, cần phải biết ưa thích gần 
gũi những người hiền đức, đồng thời phải biết ghét bỏ xa lánh những phường 
gian nịnh, đất nước mới hưng thịnh thái bình được. 


4A. 

=# H : 3}, A cU¡ 7 PP X8.^h, 

Tử viết: “Cẩu chí ư nhân hỹ, vô ác dã.” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Nếu có ý chí hướng về đức nhân thì không có điều 
^^ ”? 


xau. 


BÌNH GIẢI: 


Tuy rằng mình chưa phải là quân tử thành tựu đức nhân, nhưng nếu có ý 
chí, có quyết tâm hướng về đức nhân, thì những mầm xấu không có điều kiện 
phát triển trong lòng. Mầm xấu không phát triển, ý nghĩ không đeo đuổi điều 
xấu, lời nói không phát biểu điều xấu thì không có hành vi xấu nào có thể xẩy 
xảy ra được. Và mầm xấu nếu nảy sinh trong lòng cũng nhanh chóng tự tiêu 
vong. Đó là bí quyết tu đức. 


ð. 
ƒ†H: S#'#,. #XA>/{3#,, ®w⁄A34iđ#>, X 
JbqU. 3L l, 6 A3 8,,. R3 i6 12, 
®S+*..#87+*4+-: #355? #7&@ô>* Hiể 
4ˆ: 1È »23,. 1ãìh 3422. 


Tử viết: “Phú dữ quí, thị nhân chi sở dục dã, bất dĩ kỳ đạo đắc chi, bất xử 
dã. Bần dữ tiện, thị nhân chỉ sở ố dã; bất dĩ kỳ đạo đắc chi, bất khứ dã. 
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Quân tử khứ nhân, ô hồ thành danh? Quân tử vô chung thực chi gian vi 
nhân. Tháo thứ tất ư thị, điên bái tất ư thị.” 


Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Giàu và sang, đó là điều ham muốn của con người, 
nhưng không do đạo lý mà được thì không lấy. Nghèo và hèn, đó là điều 
chê ghét của con người, nhưng không do đạo lý mà được khỏi, thì không 
bỏ. Người quân tử mà bỏ đức nhân, than ôi nên danh sao được? Người 
quân tử không làm trái đức nhân dù chỉ trong khoảng một bữa ăn. Vội 
vàng cũng thế, hoạn nạn cũng thế.” 


BÌNH GIẢI: 


Đức Khổng tử nói câu trên cốt để làm sáng tỏ thêm ý nghĩa của đức nhân 
trong đời sống người quân tử. Sống trong đức nhân là sống theo đạo lý; đó là 
đạo trời chi phối vũ trụ nhân sinh. Đạo trời được tuân thủ thì cõi nhân sinh 
sẽ phát triển tốt đẹp. 

Giàu và sang là có nhiều của cải và có địa vị đáng tôn trọng trong xã hội. 
Có khi giàu mà không sang. Có khi sang mà không giàu. Giàu và sang liên 
kết đầy đủ với nhau là những điều mà a1 cũng ưa thích. Tuy nhiên, giàu sang 
phải đến trong đạo lý mới phù hợp với đức nhân. Nghĩa là của cải đến do việc 
làm chính đáng; địa vị sang trọng đến do tài năng tương xứng. Nếu do những 
việc làm bất chính như buôn lậu, bóc lột, trộm cướp, tham nhũng, lường gạt, 
nịnh hót mà được giàu có thì không phù hợp với đạo trời. Nếu do lừa dối, nịnh 
hót mà được địa vị sang trọng, không phải do tài năng và công sức đích thực 
thì không phù hợp với đạo trời. Những trường hợp giàu sang như thế là “vi 
nhân” (làm trái đức Nhân). Người quân tử không thể nhận lấy sự giàu sang 
một cách trái đạo được. Làm như thế là đẩy cả xã hội vào sự rối loạn, lầm 
than! 

Nghèo và hèn là không có của cải và không có địa vị sang trọng. Có khi 
nghèo mà không hèn. Có khi hèn mà không nghèo. Tuy nhiên, nghèo và hèn 
thường đi đôi với nhau làm cho người ta lâm vào cảnh túng quẫn, bị khinh rẻ; 
cho nên người ta thường chê ghét, cố gắng vượt thoát khỏi nghèo hèn. 

Nhưng tránh khỏi tình trạng nghèo hèn trong đạo lý, nghĩa là bằng đường 
lối chân chính mới phù hợp với đức nhân. Ví dụ, do thời cơ thuận tiện, nhờ 
người nâng đỡ, giới thiệu và nhất là nhờ khả năng sẵn có cộng với sự nỗ lực 
phấn đấu mà thoát khỏi nghèo hèn; đó là thoát nghèo hèn bằng sự chân 
chính. Nếu không do đạo lý, trái lại, thoát nghèo bằng đường lối bất chính, 
nghĩa là trái với đức nhân, thì người quân tử không chịu bỏ cảnh nghèo hèn. 
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Người quân tử thà vui trong cảnh nghèo mà giữ đức nhân còn hơn. 

Sách Nam Hoa Kinh đã nói về cái nghèo của Trang Tử như sau: “Thầy 
Trang mặc áo vải thô mà có chỗ vá, nối đai, buộc giày mà sang chơi vua nước 
Ngụy. Vua Ngụy hỏi: 

- Bao tiên sinh cùng đến thế? 

Thầy Trang đáp: 

- Nghèo thôi, không phải cùng (khổ) đâu. Kẻ sĩ có đạo đức mà làm không 
được là cùng; áo rách, giày thủng là nghèo chứ không phải cùng. Thế này gọi 
là không gặp thời...” 

Sở dĩ người quân tử không muốn vượt thoát cảnh nghèo hèn bằng đường 
lối bất chính, lại cam chịu sự thiếu thốn quẫn bách, không phải là tự hãnh 
điện trong đạo đức, mà chỉ vì lòng yêu thương tha nhân, không muốn nêu 
gương xấu cho mọi người, không muốn xã hội rơi vào cảnh rối loạn, tội lỗi đó 
thôi. 

Người quân tử mà từ bỏ đức nhân, chạy theo tiền tài, danh vọng, sao còn 
gọi là quân tử! Người quân tử phải gắn liền với đức nhân từng giây, từng 
phút. Dù trong khoảng một thời gian ngắn (khoảng thời gian ăn xong một 
bữa cơm), người quân tử cũng không thể làm trái đức nhân được. Gặp khi vội 
vàng, hoạn nạn cũng thế. Bởi vì rời bỏ đức nhân, ấy là quân tử biến thành 
tiểu nhân rồi. 


“ »” 


Trong đoạn văn của Đức Khổng tử ở trên, có hai chữ “đắc' đã khiến người 
đọc phân vân không ít. Trong câu: “Phú dữ quí, thị nhân chi sở dục dã, bất dĩ 
kỳ đạo đắc chi, bất xử dã”; chữ “đắc' dịch là “được” thì phải rồi. Còn câu: “Bần 
dữ tiện, thị nhân chi sở ố dã, bất dĩ kỳ đạo đắc chi, bất khứ dấ”; chữ “đắc” 
cũng dịch là “được” thì không ổn! 

Vì thế, đã có mấy kiểu dịch khác nhau. 

Học giả Đoàn Trung Còn dịch là: 

“Nghèo với hèn, ai lại chẳng ghét? Nhưng nếu chúng nó đến với mình mà 
mình chẳng lỗi đạo, thì người quân tử chẳng từ bỏ.” 

Học giả Nguyễn Hiến Lê dịch là: 

“Nghèo và hèn, người ta ai cũng ghét, nhưng nếu chẳng lỗi đạo mà phải 
nghèo hèn thì người quân tử chẳng bỏ.” Ở dưới, ông chú thích: “Bất dĩ kỳ đạo 
đắc ch? có thể hiểu là không đáng được mà được, không đáng bị mà bị. 


1 Bản dịch Nam Hoa Kinh của Nhượng Tống, NXB Tân Việt, 1962, trang 314-315. 
2 Luận Ngữ, Trí Đức Tòng thơ xuất bản, trang 53. 
3 Luận ngữ, NXB Văn học, trang 75. 
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Học giả Phan Bội Châu dịch và giải thế này: 

“Đói nghèo với thấp hèn là cái giống mà người ta ai cũng ghét. Nhưng sở dĩ 
đến nỗi bần tiện, tất có một cái duyên cớ mà được bần tiện đó; nếu chẳng thế 
thời chính là cái bần tiện bằng trời cho, quân tử chẳng cần gì mà từ chối vậy.” 

Và cụ Phan đã biện luận như sau: “Hai chữ “đạo” ở đây nghĩa khác nhau: 
Chữ “đạơ” ở trên là cái lý do mà làm được phú quý; chữ “đạơ” ở dưới là cái 
duyên cớ xui nên bần tiện. Hễ phú quý không lý do gì mà được thời quân tử 
bất xử, bần tiện không duyên cớ gì mà đến thời quân tử bất khử. Muốn phú 
quý mà ghét bần tiện, quân tử cũng thường tình như ai, nhưng phía nào lấy, 
phía nào bỏ, quân tử vẫn cân nhắc ở trên chữ “nhân”. 

Trái với nhân mà được phú quý thời quân tử phải từ chối cái phú quý ấy; 
đúng với nhân mà mắc lấy bần tiện thời quân tử đành chịu cái bần tiện ấy.” 

Cả ba lối dịch trên đều giữ nguyên chữ “đắc, nhưng tìm cách dịch luôn 
lách cho hợp nghĩa. Riêng học giả Trần Trọng Kim thì dịch: “Bần tiện thì ai 
cũng ghét, nhưng không lấy đạo mà làm cho khỏi, thì không bỏ.”? Dịch chữ 

'đắc' là “làm cho khỏi”, đó là cụ Trần hiểu chữ “đắc” ra chữ “khứ”. Và cụ Trần 
đã ghi chú ở dưới: “Câu này nên để: Bất dĩ kỳ đạo khứ chi, bất khứ dã” thì rõ 
nghĩa hơn. Nghi hồ đời xưa chép sai chăng?” 

Sau khi cân nhắc, chúng tôi đồng ý với cụ Trần Trọng Kim, nếu thay chữ 
“đắc” thứ hai bằng chữ “khứ”, câu văn sẽ có nghĩa rõ ràng; không cần dịch 
luôn lách, biện luận gì cả! 

Có lẽ đây là lỗi “tam sao thất bản” (ba lần chép lại thì mất gốc); sau đó, kẻ 
hậu học vì tôn trọng cổ nhân mà không dám sửa. 

Ngày nay, sở dĩ xã hội rối loạn, thế giới khủng hoảng, con người bất an bởi 
vì đã có quá nhiều người đánh mất đức nhân, xá lánh cảnh nghèo hèn với bất 
cứ giá nào, tìm kiếm giàu sang bất kể đạo lý và lương tâm! 


6. 


ÝH: Ä44R3Jƒ-3.: +3 .3?©#*#. ®&vm 
+: 8 #+©#,› #54: Xi ®cäÄ#h## #. 
2 8— H H‡* ?#2+i+-®&#? ÄÃ⁄RÑR 2®SX⁄#7. 55 
+£› ÄX⁄4*NR,! 


1 Luận Ngữ, Trí Đức Tòng thơ xuất bản, trang 53. 
2 Luận ngữ, NXB Văn học, trang 75. 
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Tử viết: “Ngã vị kiến hiếu nhân giả, ố bất nhân giả. Hiếu nhân giả, vô 
dĩ thượng chỉ. Ổ bất nhân giả, kỳ vi nhân hỹ, bất sử bất nhân giả gia hồ 
kỳ thân. Hữu năng nhất nhật dụng kỳ lực ư nhân hỹ hồ? Ngã vị kiến lực 
bất túc giả. Cái hữu chỉ hỹ, ngã vị chi kiến dã.” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Ta chưa thấy người ưa thích đức nhân, chê ghét 
điều bất nhân. Người ưa thích đức nhân không lấy gì đặt trên đức nhân. 
Người chê ghét điều bất nhân, khi làm điều nhân, không để cho điều bất 
nhân dính bén vào mình. Có ai suốt ngày dùng hết sức làm điều nhân 
chăng? Ta chưa thấy ai không đủ sức. Bởi vì có chăng, ta chưa được 
thấy.” 


BÌNH GIẢI: 


Đức nhân là năng lực hoàn hảo của con người lý tưởng. Năng lực hoàn hảo 
này bao gồm mọi điều tốt đẹp cả về tỉnh thần lẫn thể chất. Tất cả những điều 
mà người ta ao ước hay cầu chúc cho nhau như là: phúc, thọ, khang, ninh... 
đều nằm trong đức nhân. Trái lại, bất nhân là những điều làm băng hoại con 
người, suy bại quốc gia xã hội. 

Thế mà vào thời Xuân Thu, Đức Khổng tử chưa được thấy một người nào 
thực sự ưa thích đức nhân và thực sự chê ghét điều bất nhân. Có lẽ sau Đức 
Khổng tử khoảng 100 năm, ở bên Hy Lạp, nhà hiền triết Dïogène cũng ở 
trong tình cảnh ấy, cho nên ông mới cầm đèn vào chợ tìm một con người đích 
thực giữa ban ngày! 

Một khi thực sự ưa thích đức nhân thì đức nhân phải được thượng tôn, 
không có gì đặt trên đức nhân được. Tiền bạc, của cải, địa vị, quyền bính, 
danh tiếng không ở trên đức nhân đã đành, thậm chí việc yêu mến cha mẹ, 
vợ con, anh em, bạn bè nếu bất chính thì cũng không được đặt trên đức nhân. 
Còn tiền bạc, của cải, địa vị... nếu đến một cách công chính; và lòng yêu mến 
cha mẹ, vợ con... nếu phát khởi một cách chính đáng, thì tất cả đều đã ở trong 
đức nhân rồi. Người thực sự chê ghét điều bất nhân luôn luôn sinh hoạt trong 
đức nhân, không để cho bất cứ điều gì gọi là bất nhân dính bén được vào 
mình. 

Những điều bất nhân thì rất nhiều, nhưng có thể gọi chung những điều 
bất nhân là những gì phương hại đến tỉnh thần và thể chất con người. Ví 
dụ như ăn uống một thức gì, nói năng, hành động một điều gì khiến cho con 
người thành ra mê muội, bệnh tật, cuồng loạn, mất phẩm giá... thì đó tức là 
thi hành điều bất nhân. 
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Cứ như vậy mà xét thì thi hành đức nhân, tránh điều bất nhân tức là tu 
thân. Có ai suốt ngày hết sức thực hành việc tu thân chăng? Việc tu thân để 
trở nên con người tốt chẳng khó khăn gì; ai cũng đủ sức làm điều ấy nếu họ 
muốn. Đức Khổng tử xác nhận: “chưa thấy ai không đủ súc. Nếu có ai đó 
không đủ sức thì Đức Khổng tử chưa được thấy. Nghĩa là không có ai cả! Thế 
thì, tại sao thiên hạ chưa thực sự ưa thích đức nhân? Thưa rằng: bởi vì người 
ta chưa thực sự hiểu biết; trí khôn chưa được vén màn vô minh đã bao phủ 
từ lâu đời! 


1, 
TH: ÀA2ilUb,, Ã2ZtX}Ä. BUHIBJ› #alÂ. 
Tử viết: “Nhân chỉ quá dã, các ư kỳ đẳng. Quan quá tư, tri nhân hỹ.” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Sự thái quá của con người đều ở về phái của mình. 
Xem xét sự thái quá ấy thì biết đức nhân vậy.” 


BÌNH GIẢI: 


Đạo Nho chia mọi người trong xã hội thành hai phái: quân tử và tiểu 
nhân. Phái quân tử nương theo đức nhân; phái tiểu nhân hướng về điều bất 
nhân. Khi chưa thành tựu đức nhân để đạt tới bậc thánh, con người thường 
hay lệch lạc trong những sự thái quá; hoặc thái quá trong đường thiện, hoặc 
thái quá trong đường ác. 

Trong sách Trung Dung, Đức Khổng tử nói: “Đạo chi bất minh dã, ngã tri 
chỉ hỹ; hiển giả quá chỉ, bất tiếu giả bất cập dã. -iš > Z“8J,. #42 £: 
#4:i8>.,. ®“H #,ủ, ‹ (Đạo không sáng tỏ ra được, ta biết rồi; người 
đức hạnh thì vượt quá, người hư đốn thì chẳng kịp.) (Trung Dung, chương 4). 

Người đức hạnh, thuộc về phái quân tử, là người đi vào đường tu đức. Họ 
là những người mẫu mực, không bao giờ nói và làm điều ác. Tuy nhiên sự 
thái quá của họ ở chỗ quá đạo đức mà xa lánh thế tục, không chịu gần gũi 
tha nhân, không chịu thân mật với kẻ xấu. Người hư đốn, thuộc về phái tiểu 
nhân, là người xa rời luân lý, đạo đức. Họ chẳng làm điều thiện đã đành; sự 
thái quá của họ ở chỗ lôi kéo người khác vào đường ác. 

Như vậy, xét sự thái quá của mỗi phái, ta có thể biết được bản chất đức 
nhân và đức nhân nằm trong phái nào, người nào. 
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8. 
ƒH: Ji, ỞZtyj#£ l! 
Tử viết: “Iriêu văn đạo, tịch tử khả hỹ.” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Sớm mai nghe đạo, chiều tối chết cũng được.” 


BÌNH GIẢI: 


Trong triết học Đông phương, nhất là trong Nho giáo, chữ đạo vừa có 
nghĩa là chân lý, vừa có nghĩa là con đường dẫn đến chân lý, lại có nghĩa là 
qui luật chi phối vũ trụ nhân sinh. Với nghĩa “con đường dẫn đến chân lý, 
đạo tức là đường lối trở nên thánh hiền, đường lối tiến hoá từ cõi nhân sinh 
tới cõi siêu thời, phối Thiên. 

Đối với những người suốt ngày chỉ bận tâm về những vấn đề cơm áo, danh 
lợi, ái tình, quyền bính, chạy theo những nhu cầu thân xác, chữ đạo dường 
như không gây âm hưởng gì mấy trong tâm hồn họ. Tuy nhiên đối với những 
người đã từng khốn khổ vì cơm áo, danh lợi, đã từng đau đớn về ái tình... hay 
đối với những người đã có lúc đạt được những nguyện vọng trần thế rồi bị 
mất, cuối cùng ray rứt trong cô đơn, lạc lõng... và đã từng tốn nhiều thời gian 
đi tìm sự giác ngộ, giải thoát để cầu hạnh phúc chân thực, vĩnh hằng... thì 
khi nghe nói đến chữ đạo dường như tâm hồn sẽ bị chấn động. Đến lúc nghe 
được đạo thật, tức là những lời nói về chân lý: chân lý chi phối vũ trụ nhân 
sinh, chân lý dẫn đến sự sống vĩnh hằng, chân lý tối cao; bấy giờ họ cảm thấy 
cõi lòng như mở ra, tâm hồn được nâng dậy và vơi bớt sầu muộn, niềm hy 
vọng ùa đến... Họ thấy vui thích đến nỗi muốn nhảy múa lên, và xúc động 
đến chan hoà nước mắt. Họ cảm thấy dường như tâm thức đạt tới chiều kích 
siêu thời gian, không gian, trở nên cao cả, tươi tắn, không còn bị trói buộc bởi 
những gì nhỏ nho, vụn vặt của thế gian. Đó là điều mà Đức Giêsu đề cập đến 
trong Tân Uóc: “Chân lý sẽ giải thoát anh em.” (Gioan: 8, 32). 

Người nghe đạo cảm thấy sung sướng, hân hoan bởi vì được nghe nói đến 
chân lý tức là đã thấy được lối thoát, đã đạt quá nửa đường đi rồi. Có lẽ Đức 
Khổng tử đã ở trong tình trạng này, cho nên Ngài mới nói như trên. Thực ra, 
đạo chỉ có ý nghĩa đặc biệt đối với người đang thao thức đi tìm. 
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9. 
+ H : + & +: , ứng J5 , #£ 37 3 4# # ' 
4h, 1 
Tử viết: “Sĩ chí ư đạo, nhi sỉ ác y, ác thực giả, vị túc dữ nghị dã.” 

Dịch nghĩa: 


Đức Rhổng tử nói: “Rẻ sĩ có chí hướng về đạo mà hổ thẹn về chuyện áo 
xấu, cơm thô thì chưa đủ để cùng bàn luận.” 


BÌNH GIẢI: 


Mục đích tối thượng của việc học theo quan niệm Triết Đông xưa là học 
đạo, tức là học về chân lý. Kẻ sĩ là người có học. Một khi đã có chí hướng về 
đạo, kẻ sĩ ắt phải đi theo hướng lĩnh đạo, quay lưng lại với vật đạo, nghĩa là 
coi nhẹ những giá trị vật chất. Thế mà, người ấy lại hổ thẹn về nỗi phải mặc 
áo xấu, ăn cơm thô; đó là rơi vào tình trạng mâu thuẫn nội tại: trí hướng theo 
linh đạo mà lòng nuối tiếc vật đạo. Có nuối tiếc vật đạo mới tha thiết với vấn 
đề áo đẹp, cơm ngon. Vì coi trọng áo đẹp, cơm ngon nên người ấy mới cảm 
thấy hổ thẹn khi phải mặc áo xấu, ăn cơm thô... Đó là tình trạng phân thân: 
trí một nơi, lòng một nẻo. Như vậy, người ấy sớm muộn gì cũng bỏ đạo mà 
theo vật thôi. Do đó, Đức Khổng tử không thể cùng người ấy bàn luận về đạo! 


10. 


ÝJ1H: #Ÿ>Z+XTủ.. &iẫtb,,. &#,. Xờ #t 
|2ư” 
Tử viết: “Quân tử chi ư thiên hạ dã, vô thích dã, vô mịch dã, nghĩa chỉ 
dữ tỷ.” 

Dịch nghĩa: 
Đức Rhổng tử nói: “Người quân tử ở trong thiên hạ, không theo hẳn, 
không bỏ hẳn, cùng sánh vói nghĩa mà thôi.” 

BÌNH GIẢI: 


Quân tử là người thông hiểu dịch lý. Dịch lý là qui luật biến động của vũ 
trụ nhân sinh. Vũ trụ thiên nhiên không ngừng biến đổi thì xã hội nhân sinh 
cũng không ngừng biến đổi. Do biến đổi mà có thời. Vì thế, người quân tử 
phải biến đổi theo, tức là phải biết thích ứng với thời. Trong Kinh Dịch có cả 
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một quẻ gọi là Trạch Lôi Tùy để nói về nghĩa lý của việc tùy thời. Có thời cần 
phải nhanh, có thời cần phải chậm, có thời cần phải ngừng... Thời liên hệ tới 
việc. Cho nên có việc phải làm gấp gáp, có việc phải làm thong thả; có việc 
phải bảo tôn, có việc phải thải bỏ; và cũng có việc phải sửa đổi sao cho hợp với 
thời, với hoàn cảnh, với tâm lý con người. 

Nghĩa là mối tương giao tốt đẹp giữa người với người. Trong cõi nhân sinh, 
có nghĩa vua tôi, có nghĩa thầy trò, nghĩa cha con, mẹ con, nghĩa vợ chồng, 
nghĩa anh em, nghĩa bè bạn, nghĩa láng giềng, nghĩa đồng bào... 

Vì vậy, học làm người quân tử thì không nên cố chấp vào một điều gì, tức 
là không nên theo hẳn một hình thức, một khuôn khổ nào, không bỏ hẳn một 
phép tắc, một đường lối nào... Hình thức, phép tắc... phải được linh động sửa 
đổi cho hợp với thời, với nghĩa. Cho nên, miễn là thích hợp với nghĩa, người 
quân tử luôn luôn hành động tùy thời. Đó là đạo lý thời nghĩa của người quân 
tử. Khư khư theo một hình thức hoặc khăng khăng chối bỏ một đường lối nào 
đều là những cách xử sự cực đoan và cố chấp. Đó là cách xử sự của nho gia 
hương nguyện, có hại cho đạo lý và phản tiến hoá. 


11. 
#H: #87, +ÄJK+. 87Ÿ71#m⁄, A8 
nã. & 
Tử viết: “Quân tử hoài đức, tiểu nhân hoài thổ. Quân tử hoài hình, tiểu 
nhân hoài huệ.” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Người quân tử nghĩ đến đạo đức, kẻ tiểu nhân nghĩ 
đến chỗ ở. Người quân tử nghĩ đến hình phạt, kẻ tiểu nhân nghĩ đến ban 
ơn.” 


BÌNH GIẢI: 


Chí hướng của quân tử là tiến lên bậc thánh hiền, cho nên thường nghĩ 
đến những điều đạo đức. Người quân tử thường tự xét mình xem có vi phạm 
nguyên tắc đạo đức hay không, hoặc đã thăng tiến đến mức nào về mặt đạo 
đức. 

Trái lại, chí hướng của tiểu nhân là theo đuổi vật chất, cho nên chỉ nghĩ 
đến nơi ăn chốn ở, sao cho thỏa mãn thân xác. Kẻ tiểu nhân thường bận tâm 
về việc ăn uống cho thỏa mãn, không được ăn ngon thì giận hờn bực dọc, 
mong ước có nhà cửa sang trọng để hãnh diện với đời. 
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Vì nghĩ đến đạo đức, cho nên người quân tử lại hay nghĩ đến hình phạt: 
hình phạt của Trời đối với kẻ thất đức, hình phạt của chính quyền đối với 
kẻ vi phạm luật pháp. Nghĩ đến hình phạt, do đó, người quân tử tránh được 
hình phạt. 

Trái lại, kẻ tiểu nhân chỉ nghĩ đến sự ban ơn: cầu khấn Trời xin nhiều ơn 
lành mặc dù chẳng làm được việc phúc đức gì; hoặc là chạy chọt ở cửa quyền 
để kiếm lợi lộc ân thưởng. Không nghĩ đến hình phạt, do đó, kẻ tiểu nhân mới 
hay phạm pháp và mắc vào tai vạ, hình phạt. 


12. 
7H: 2t2#flẰmfT› 2/4. 
Tử viết: “Phỏng ư lợi nhĩ hành, đa oán.” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Nương theo lợi mà hành động thì nhiều oán thù.” 


BÌNH GIẢI: 


Lợi ở đây là cái lợi vật chất, như tiền bạc, của cải, nhà đất... Đó là những 
thứ mà người đời thường đua nhau tranh giành, chiếm đoạt. Một khi vật lợi 
đổ dồn vào người này sẽ gây thiệt hại cho người kia hay nhiều người khác. Vì 
thế, lợi là đầu mối gây nên sự tương tranh bất tận. Gây nên sự tương tranh 
chính là tạo nên oán thù. Hành động mà nương theo vật lợi, chỉ nghĩ đến lợi 
mà quên nghĩa hẳn là sẽ tạo nên mối oán thù với nhiều người. Mối lợi càng to, 
oán thù càng lớn. Người nào muốn được yên thân, không nên đuổi theo điều 
lợi. Càng được nhiều lợi, càng trở nên tham lam. Càng tham lam thì càng 
khắc khoải, âu lo và bị nhiều kẻ ghét. Bị nhiều kẻ ghét thì tính mệnh sẽ gặp 
nguy hiểm. 

Điều lợi không những khiến cho nhiều kẻ oán mình, mà cũng xui mình 
oán người, oán những kẻ tranh lợi với mình. oán người thì tâm hồn bất an và 
tổn thọ. 


13. 
-ƒH: jÈ474?Ö32%5B]'#. f1? iÈv135?53 #5 BỊ, 
329 ị) 


Tử viết: “Năng dĩ lễ nhượng vi quốc hồ, hà hữu? Bất năng dĩ lễ nhượng 
vi quốc, như lễ hà?” 
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Dịch nghĩa: 
Đức Khổng tử nói: “Cần lấy sự cư xử tốt đẹp, nhún nhường mà làm việc 
nước thôi, có chăng? Không cần lấy sự cư xử tốt đẹp, nhún nhường mà 
làm việc nước, như thế là lễ chăng?” 


BÌNH GIẢI: 


Sau khi lật đổ chế độ cai trị vô đạo của vua Trụ, Chu Công đã thiết lập 
Chu lễ, tạo một khuôn mẫu trật tự thống nhất để ổn định xã hội. Từ triều 
đình cho tới gia đình, Chu lễ ấn định các hình thức lễ nghi thích hợp cho mọi 
sinh hoạt trong xã hội. Đó là một việc tốt. Nhưng lâu dần, các vua quan cai 
trị chỉ còn giữ được hình thức lễ nghi mà đã đánh mất phần tinh thần, tức là 
thực chất của lễ. Giới cầm quyền hoá thành những con người đạo đức giả, tổ 
chức các nghi lễ tôn nghiêm, giao thiệp bằng những cung cách và ngôn ngữ 
khách sáo mà thiếu lễ nhượng, tức là thiếu sự cư xử tốt đẹp, nhún nhường. 
Do đó, xã hội ngày càng rối loạn, nhân tâm ngày càng đảo điên! Cái thời rối 
loạn nhất trong lịch sử Trung Hoa đó được gọi là thời Xuân Thu, Chiến Quốc 
(từ thế kỷ VIIT đến thế kỷ III trước Công nguyên). 

Qua câu nói trên, Đức Khổng tử, sống vào giữa thời Xuân Thu, Chiến 
Quốc, đã nhìn ra nguyên ủy của sự rối loạn này: Đó là sự đánh mất lễ nhượng. 
Muốn cho đất nước được ổn định, bình an từ trên xuống dưới, chỉ cần giới cầm 
quyền cư xử tốt đẹp và nhún nhường. Vua cư xử tốt đẹp và nhún nhường với 
các quan thì các quan sẽ bắt chước mà cư xử tốt đẹp nhún nhường với dân. 
Từ đó, dân chúng sẽ bắt chước vua quan mà cư xử tốt đẹp nhún nhường với 
nhau, không còn tình trạng dối gạt tranh cạnh lẫn nhau, xã hội ắt sẽ ổn định. 
Điều này sẽ làm nức lòng các bậc anh tài trong nước. Họ sẽ phấn khởi qui 
phục nhà cầm quyền, tham gia việc nước, ra sức trổ tài thì đất nước ắt phải 
hưng thịnh, phồn vinh. Giới cầm quyền và các bậc phụ huynh đã có lễ nhượng 
thì các con em làm sao có thể còn vô lễ! 

Như thế, nếu vua quan biết dùng lễ nhượng mà cai trị thì việc nước đâu có 
khó gì! Nhưng hiện tượng đó là có hay chăng (Hà hữư?) 

Còn nếu chỉ dùng các hình thức lễ nghi công kềnh, nghiêm khắc, với thái 
độ đạo đức trá hình, thì đó không thực sự là lễ. Lễ mà thiếu sự cư xử tốt đẹp, 
nhún nhường (lễ nhượng) thì chỉ là lớp vỏ hào nhoáng! Lễ không có thực chất 
thì nào có ích gì cho xã hội? Đó là lý do khiến xã hội rối loạn, đạo đức phong 
hoá suy đổi và dân chúng phải lầm than mãi mãi! 
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14. 
ƒH: ®X#&#@1ö, 8UĐ[V\3J. S&XtC4°s. #3] 
⁄n4h,. 
Tủ viết: “Bất hoạn vô vị, hoạn sở dĩ lập. Bất hoạn mạc kỷ tri, cầu vi khả 
tri dã.” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Chớ lo không chức vị; hãy lo rằng chức vị được nên. 
Chó lo không người biết đến mình, hãy cầu mong xứng đáng cho người 
biết.” 


BÌNH GIẢI: 


Đối với những người hằng thao thức lo lắng về nỗi không có chức vị trong 
xã hội, Đức Khổng tử cho rằng không nên như thế. Điều đáng lo của người 
quân tử là: Giá như mình có chức vị (chức vị được nên), liệu mình có đủ tài 
đức để đảm đương không? 


Vì vậy, không nên lo người ta không biết đến mình; người quân tử chỉ cầu 
mong mình có đủ tài đức xứng đáng để người ta biết đến. 

Như thế, cái lo của người quân tử luôn luôn hướng về chính mình để gia 
tăng nghị lực tu tập, để tìm ra phương thế giúp mình càng ngày càng giỏi 
giang, đức hạnh. Người quân tử không nên hướng cái lo ra bên ngoài và về 
tương lai. Bên ngoài và tương lai không thuộc về mình. Học làm người quân 
tử phải biết rằng chức vị có hay không là do Thiên mệnh và thời thế. Có 
Thiên mệnh và thời thế thuận lợi, người quân tử ắt có cơ hội để thi thố tài 
năng. Không có mệnh và không gặp thời, người quân tử chỉ nên sống thanh 
bần vui với đạo. 

Còn những kẻ bôn chôn lo lắng tìm chức vị, cố gắng bộc lộ mình ra để 
mong cầu người khác biết đến, với chủ trương “anh hùng tạo thời thế"; những 
kẻ ấy có thể là “anh hùng” theo một nghĩa nào đó, nhưng không thể là quân 
tử, vì họ thiếu tự trọng. Do thiếu tự trọng, họ có thể dùng mọi thủ đoạn luồn 
lách, mọi phương tiện xấu để đạt nguyện vọng. Nếu có chức vị, những kẻ ấy 
có thể làm hại cho đời hơn là làm lợi và có thể sẽ mang tiếng xấu ngàn thu. 


15. 
ƒH: #Ƒ ! Si yXÄ3. 
t#-ƒH: 98. 
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ƒ 1H; F]^A RỊH: ?T†đi#? 

#ƒHW: kổzil., x@m G4 I 

Tử viết: “Sâm hồ! Ngô đạo nhất dĩ quán chỉ.” 

Tăng Tủ viết: “Dụy.” 

Tử xuất, môn nhân vấn viết: “Hà vị dã?” 

Tăng Tủ viết: “Phu tử chỉ đạo: trung thứ nhỉ dĩ hÿ!” 
Dịch nghĩa: 

Đức Rhổng tử nói: “Sâm này! Đạo của ta chỉ có một mà xuyên suốt hết.” 
Tăng tử thưa: “Dạ.” 
Đức Khổng tử ra, các môn nhân hỏi rằng: “Thầy nói gì vậy?” 


Tăng Tử đáp: “Đạo của Thầy là trung thứ mà thôi.” 


BÌNH GIẢI: 


Đạo Nho của Đức Khổng tử tập hợp những lẽ khôn ngoan về mọi vấn đề 
liên hệ tới nhân sinh và vũ trụ. Đạo ấy đã được các bậc tiên vương, tiên hiền 
thuở trước cảm nghiệm và đem ra thực hành; Đức Khổng tử chỉ là người tiếp 
thu, hệ thống hoá và phát huy. Tất cả nhũng lẽ khôn ngoan ấy đã được đem 
giảng cho các đệ tử trong thời gian Đức Khổng tử chu du liệt quốc và trong 
giai đoạn cuối đời dạy học tại quê nhà. Dĩ nhiên, đạo ấy rộng rãi bao la, khiến 
cho các đệ tử cảm thấy khó lòng tiếp thu hay thấu đáo hết. Biết được sự khó 
khăn choáng ngợp này, một hôm, Đức Khổng tử đã nói với Tăng Sâm về sự 
qui nhất của đạo Nho. 

Tăng Sâm hay Tăng Tử là đệ tử đứng vào hàng thứ hai, sau Nhan Hồi. Vì 
Nhan Hồi mất sớm nên Đức Khổng tử muốn truyền mối Đạo ấy cho họ Tăng. 
Tuy Tăng Tử không thông minh xuất sắc và chân chất bằng Nhan Hồi, nhưng 
ông cũng là một đệ tử đáng khen. Tâm tư của ông đã từng biểu hiện qua câu 
nói: “Ngô nhật tam tỉnh ngô thân: vi nhân mưu nhi bất trung hồ? Dữ bằng 
hữu giao, nhỉ bất tín hồ? Truyền, bất tập hồ? -# H £ 3 -## › 5A #1? 
-#? M1 % % mm R1š-Ƒ#? 1# SA 3l #2? (Tôi, mỗi ngày tự xét mình ba điều: mưu 
việc cho người có hết lòng chăng? Cùng bạn bè giao thiệp, có giữ niềm tin 
chăng? Được truyền dạy, có ôn tập chăng?) (Xem lại tiết 4, chương Học nhi.) 

Do đó, Đức Khổng tử kỳ vọng vào Tăng Tử. Muốn hoằng dương đạo, trước 
hết phải biết đúc kết đạo. Muốn đúc kết đạo phải thấu hiểu đạo. Khi thấu 
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hiểu đạo rồi, mới có thể tùy nghỉ triển khai đạo ấy. Vì thế, Đức Khổng tử 
dùng một chữ “nhất để đúc kết đạo và đem nói cho Tăng Tử: “Ngô đạo nhất 
đĩ quán chi.” (Đạo của ta chỉ có một mà xuyên suốt hết.) 

Tăng Tử đã hiểu đạo và nắm được ý thầy nên trả lời: “Dạ.” Chúng ta nên 
hiểu rằng lẽ đạo rất huyền vi, ở ngoài ngôn từ; người nào tâm ý đa đoan, phức 
tạp, không thể lãnh hội được. Bởi vậy, các bậc thánh hiền xưa thường dùng 
phương pháp “ý tại ngôn ngoạ?' (ý ỏ ngoài lời) để truyền đạt. Người nắm được 
thì có thể vận dụng đến vô cùng. Câu nói trên của Đức Khổng tử dành cho 
Tăng Tử, dĩ nhiên các đệ tử đồng môn có nghe thấy nhưng không hiểu thấu 
đáo. Cho nên khi thầy đi khỏi, họ mới hỏi Tăng Tử về ý của câu ấy. Tăng tử 
đã đem chữ “nhất” của thầy triển khai thành hai chữ “trung thứ". Quả thực, 
“trung thứ” là đạo lý quan trọng dành cho mọi người trong cõi nhân sinh. 
Vậy, “trung thứ” là gì? 

Cả hai chữ trung, thứ @#:, 3#) đều có bộ tâm (*) ở dưới làm nền tảng. 
“Tân kỷ viết trung, như kỷ viết thứ” äÄ C81 x8, 3ø , H #4. (Đem hết lòng 
mình sống theo đạo Trời là trung, coi người khác như mình là thứ.” Tâm là 
lòng người. Muốn thi hành trung thứ phải đặt lòng người trên vật chất, hay 
phải lấy lòng người làm nền tảng cho mọi sinh hoạt. Chú trọng đến tâm là đề 
cao tình người, coi nhẹ vật chất, trang trải tình người trên sự vật. Muốn biết 
sống theo đạo Trời thì phải học dịch lý. Muốn coi mọi người như mình thì phải 
nhận ra mọi người là anh em với mình, cùng đựơc sinh ra từ một cội nguồn. 
Qui kết mọi người vào mình, hiệp nhất với nhau; qui kết mình vào đạo Trời 
thì đạt chữ nhất, tức là đắc đạo. 


16. 

ƒH: #8f1nz+š:› ;Ù!A9%⁄92*#j. 

Tử viết: “Quân tử dụ ư nghĩa, tiểu nhân dụ ư lợi.” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Quân tử hiểu rõ về điều nghĩa, tiểu nhân hiểu rõ về 
điều lợi.” 
BINH GIAI: 

Chữ nghĩa (Š.) ghép bởi chữ dương (Ý: con đê) và chữ ngã (4Ä: tôi). Chữ 
dương chỉ một đoàn, nhóm... (đàn dê). Chữ ngã (tôi) kết với chữ dương mang ý 
nghĩa là: “Tôi có liên hệ với đoàn, nhóm...” Như vậy, chữ nghĩa chỉ mối tương 
quan tốt đẹp giữa một số đông, một cộng đồng. Trong gia đình có nghĩa cha 
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con, mẹ con, nghĩa vợ chồng, nghĩa anh em... Đó là mối tương quan tốt đẹp 
giữa cha mẹ, con cái, vợ chồng và anh em với nhau. Ngoài ra còn có nghĩa họ 
hàng, nghĩa bạn bè, nghĩa hàng xóm, nghĩa đồng bào, nghĩa nhân loại... Đó 
là những tương quan tốt đẹp giữa người với người, không phân biệt ruột thịt, 
xa gần, giống nòi, tôn giáo... 


Người quân tử mỗi khi làm một điều gì đều cân nhắc xem có hợp nghĩa hay 
không, có vi phạm đến mối tương quan tốt đẹp giữa mình và tha nhân không. 


Chữ lợi (#Ì) chỉ của cải, tiền bạc..., được ghép bởi chữ hoà (Ê: cây lúa) và 
bộ đao ( Ì : con dao). Cây lúa tượng trưng cho của cải, con dao chỉ sự chiếm 
đoạt. Nói đến của cải là nói đến sự kiện có liên hệ với sự chiếm đoạt, cạnh 
tranh. Chữ lợi còn có ý nghĩa là sắc bén, là lòng tham. Dĩ nhiên, nghĩ đến lợi 
là do lòng tham nổi lên và tìm mưu mẹo sắc bén để chiếm đoạt. Kẻ tiểu nhân 
chỉ nghĩ đến lợi, tức là đáp ứng lòng tham của mình, cho nên đánh mất tình 
nghĩa đối với tha nhân. 


17. 


Tử viết: “Kiến hiền, tư tề yên; kiến bất hiền nhi nội tự tỉnh dã.” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Thấy người đức hạnh tài năng thì lo sao cho ngang 
bằng người; thấy người không tài đức thì [quay lại] tự xét mình.” 


BÌNH GIẢI: 


Trong đạo nho, hiền là bậc người ở trên quân tử và dưới thánh nhân, có 
đây đủ đức hạnh tài năng. Điểm khác nhau giữa ba bậc người đó là: 

- Quân tử là người quyết chí bước vào con đường đạo đức, đang nỗ lực rèn 

tập đức hạnh tài năng. 

- Hiền là người tiến xa trên đường đạo đức, có đầy đủ tài đức và thành tựu 

được đức nhân. 

- Thánh là người hiền đã thành tựu đức t¿hành, nên được kết hiệp với Trời 

(phối Thiên). 

Câu trên là lời Đức Khổng tử dành cho người quân tử. Người quân tử khi 
thấy bậc hiền, có đức hạnh tài năng, thì phải lo nghĩ làm sao thăng tiến cho 
bằng được bậc ấy. Nếu thấy người không tài đức, tức là người ở vào hạng tiểu 
nhân có nhiều thói xấu, thì phải quay lại tự xét mình xem có điểm nào xấu 
như thế không để sửa đổi. 
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18. 
TH: #4832: NHUšÊ&: X3 Ki: Z8 
Tủ viết: “Sự phụ mẫu cơ gián. Kiến chí bất tùng, hựu kính, bất vi, lao 
nhĩ bất oán.” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Thờ phụng cha mẹ thì nhỏ nhẹ khuyên can. Thấy ý 
chí không theo mình thì vẫn kính trọng mà không lìa bỏ. Có chịu khó 
nhọc mà không oán trách.” 


BÌNH GIẢI: 


Xưa nay, có một số người hiểu lầm rằng một người con hiếu thờ phụng cha 
mẹ phải hoàn toàn vâng lời cha mẹ. Ý kiến này đã bị phản bác vì lý do: cha 
mẹ đôi khi cũng sai lầm trong lời dạy bảo; cũng có trường hợp cha mẹ là người 
xấu, sai bảo con làm điều phản đạo lý; chẳng lẽ con cứ vì đạo hiếu mù quáng 
mà tuân theo hay sao? 

Ö đây, Đức Khổng tử giảng rõ trường hợp ấy. Một người con biết thờ phụng 
cha mẹ không phải chỉ tuân theo mà con phải biết can ngăn mỗi khi thấy cha 
mẹ sal lầm hay dạy bảo mình làm điều xấu. Dĩ nhiên, cha mẹ là bậc trên cho 
nên lời can ngăn phải nhỏ nhẹ khéo léo, tránh làm phật lòng. Ví như cha mẹ 
nhất quyết không nghe theo sự can gián của mình, người con hiếu vẫn phải 
kính trọng cha mẹ và không lìa bỏ. Nếu có vì can ngăn mà bị khó nhọc, quở 
phạt hay bị trách mắng, cũng kiên trì chịu đựng mà không oán hận. 


19. 

TH: 4##› ®ibi; 31423 ‹ 

Tủ viết: “Phụ mẫu tại, bất viễn du; du tất hữu phương.” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Cha mẹ còn sống không nên đi xa; đi xa ắt phải xác 
định nơi chốn.” 


BÌNH GIẢI: 


Cha mẹ bao giờ cũng lo lắng cho con, sợ con gặp phải tai nạn. Vì thế, 
khi cha mẹ còn sống thì con không nên đi đâu xa để tránh cho cha mẹ khỏi 
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thương nhớ và lo lắng. Bất đắc dĩ, khi có việc cần đi xa, ắt phải nói rõ nơi đến 
để cha mẹ yên tâm và cũng tiện liên lạc. 


20. 
ƒH: 4#2#; X1TñJ#nt,: —R|]vA-#, —B] ) 
lế 
Tử viết: “Phụ mẫu chỉ niên, bất khả bất tri dã. Nhất tắc dĩ hỷ, nhất tắc 
dĩ cụ.” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Tuổi của cha mẹ không thể không biết. Một là để 
mừng, một là để lo sợ.” 


BÌNH GIẢI: 

Làm con không thể không biết đến tuổi của cha mẹ mình. Mỗi năm, cha 
mẹ sống thêm được một tuổi thì mừng rỡ vì còn có cha mẹ sống với mình. 
Đồng thời, mỗi năm thấy cha mẹ già yếu hơn thì lại phải lo lắng chăm sóc cho 
cha mẹ được khỏe; bên cạnh đó lại còn nỗi sợ hãi vì thấy ngày ra đi của cha 
mẹ đang tới gần hơn. 


21. 
ÝƒH: t#šzZ TH, ii ®Siet,. 


Tử viết: “Cổ giả ngôn chi bất xuất, sỉ cung chi bất đãi dã.” 


Dịch nghĩa: 
Đức Khổng tử nói: “Người xưa không nói ra lời, sợ hổ thẹn mình không 
theo kịp lời nói.” 


BÌNH GIẢI: 


Người xưa chỉ những bậc đạo đức, chất phác ở thời Đường Nghiêu, Ngu 
Thuấn... Họ là những người quân tử chủ trương lời nói phải đi đôi với việc 
làm. Vì thế, họ thận trọng trong lời nói, không dám nói nhiều; nói ra sợ làm 
không được sẽ bị hổ thẹn vì người khác chê cười. Câu này gián tiếp cho biết 
vào thời Xuân Thu lúc ấy, người ta ham nói nhiều mà không chịu thi hành, 
nhất là về phương diện đạo đức; vì thế, thiên hạ đại loạn. 
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22. 
#H: 24%*> 3#. #& I! 
Tử viết: “Dĩ ước thất chỉ giả, tiển hỹ.” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Người biết kiềm chế mà lỗi lầm, ít có vậy.” 
` ° 
BINH GIAI: 


Đức Khổng tử nhận thấy rằng người nào biết kiểm chế những dục vọng 
của mình, biết kiểm chế ngôn ngữ của mình thì rất hiếm khi phạm lỗi lầm. 
Lỗi lầm xảy ra hầu hết là do dục vọng quá mức, lời nói quá trớn. Dục vọng 
quá mức, lời nói quá trớn có thể đụng chạm tới quyền lợi, danh dự người khác. 
Dục vọng quá mức còn dẫn tới những hành động khinh xuất vì thiếu cảnh 
giác. Lỗi lầm và tai họa từ đấy xảy ra. 

Người xưa nói: “Bệnh do khẩu nhập, họa tại ngôn xuất.” (Bệnh do miệng 
mà vào, tai họa ở lời nói mà ra.) Vì thế, có thể nói rằng ít có người nào biết tự 
kiềm chế mà lại phạm lỗi. 


25. 

TH: 8ƒ 8k3 È, HAT. 

Tủ viết: “Quân tử dục nột ư ngôn, nhỉ mẫn ư hành.” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Người quân tử muốn chậm chạp ở lời nói mà gắng 
sức ở việc làm.” 
` . 
BINH GIAI: 
Người quân tử bao giờ cũng chú trọng vào việc làm: việc làm thể hiện nhân 
phẩm, đạo đức; làm nhiều nói ít, hoặc lời nói đi đôi với việc làm. 
Nói nhiều làm ít, hoặc chỉ nói mà không làm là biểu hiện của kẻ tiểu nhân. 
Vì vậy, người ta có thể nhận ra nhân cách của người quân tử ở chỗ: ít nói 
nhưng gắng sức, cần mẫn trong hành động. 


24. 
_EỊ : ‡Š$ ®Í4Ấ › ›7J ñR ° 


Tủ viết: “Đức bất cô, tất hữu lân.” 
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Dịch nghĩa: 
Đức Khổng tử nói: “Người có đức không bị lẻ loi, ắt có láng giềng.” 
BÌNH GIẢI: 


Đức Khổng tử có ý nói rằng: Đức hạnh là điều quí, đa số người ta đều 
ngưỡng mộ. Vì thế người có đức không bao giờ bị lẻ loi một mình, sớm muộn 
gì cũng sẽ có người đến hỗ trợ, như người láng giềng của mình vậy. 


2ã. 
3; ° S?z#3x, 3ƒ £- ° M3, 3 Zà ° 
Tử Du viết: “Sự quân sác, tư nhục hỹ; bằng hữu sác, tư sơ hỹ.” 
Dịch nghĩa: 


Thầy Tử Du nói: “Thờ vua mà can gián nhiều thì bị nhục nhã; bạn bè mà 
can gián nhiều, thì xa cách.” 


BÌNH GIẢI: 
Tử Du là học trò nhỏ tuổi nhất của Đức Khổng tử, kém Ngài khoảng 45 


tuổi. 

Chữ “sác” còn đọc là “số” (những con số), hoặc đọc là “sổ” (đếm số). Vì thế, 
chữ “sác” chuyển sang nghĩa bóng có thể hiểu là gần gũi, thân mật quá; cũng 
có thể hiểu là nói năng, can gián nhiều quá. 

Nếu hiểu theo nghĩa “gần gũi, thân mật quá”, thì câu của thầy Tử Du 
thành: “Thờ vua mà gần gũi thân mật quá, thì bị nhục nhã; bạn bè mà gần 
gũi thân mật quá, thì xa cách.” Gần gũi thân mật quá sẽ sinh ra khinh nhờn, 
sàm sỡ. Đối với vua mà bề tôi khinh nhờn, sàm sỡ có thể khiến cho vua giận 
mà bị nhục. Đối với bạn bè mà khinh nhờn, sàm sỡ có thể khiến cho bạn oán 
ghét mà xa cách. 

Các học giả tiền bối thường hiểu “sác là nói năng, can gián nhiều có thể bị 
tai họa; như trường hợp Ngũ Tử Tư can gián vua Ngô Phù Sal, bị vua bức tử. 
Đối với bạn bè mà can gián nhiều thì mất hết tình thân. Can gián là điều tốt. 
Gặp điều xấu thì tùy nghi mà can gián. Không nghe thì thôi. Can gián nhiều 
quá thì vô ích mà càng làm cho người ta bực mình hoá giận; việc can gián sẽ 
bị phản tác dụng thành ra xấu. 
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CHƯƠNG V: CÔNG DÃ TRÀNG 
§ É ñ TL 


Công Dã Tràng đệ ngũ 


Ÿii12)24K: n1, E#@ 2 tP› 3È Ea. 

X3 ƒ*2. 
ƒf?fdu3: j§67H1l; ®J#: 28 &iñ, #2t7J72X.. vÀ 
+*w> 74+. 
Tủ vị Công Dã Tràng: “Nhả thế dã. Tuy tại luy tiết chỉ trung, phi kỳ tội 
dã.” Dĩ kỳ tử thế chỉ. 
Tử vị Nam Dung: “Bang hữu đạo, bất phế; bang vô đạo, miễn ư hình 
lục.” Dĩ kỳ huynh chi tử thế chỉ. 

Dịch nghĩa: 
Đức Khổng tử nói về Công Dã Tràng rằng: “Có thể gả con gái cho. Tuy bị 
giam trong lao tù, nhưng thật không có tội.” Bèn đem con gái của mình 
gả cho. 
Đức Khổng tử nói về Nam Dung rằng: “Nước có đạo, không bị bỏ; nước 
không có đạo, tránh khỏi bị giết vì phạm luật.” Bèn đem con gái của anh 
mình gả cho. 


BINH GIAI: 

Công Dã Tràng và Nam Dung là hai người học trò của Đức Khổng tử. Công 
Dã Tràng là người nước Tề. Nam Dung còn có tên là Nam Cung Quát, anh 
của Mạnh Ý Tử, đại phu nước Lỗ. 

Công Dã Tràng đã từng bị giam trong lao tù. Nhưng qua sự kiện này, Đức 
Khổng tử mới thấy được đức hạnh của ông. Ông không hề phạm lỗi lầm, thế 
mà bị nhốt oan. Có lẽ trong cơn hoạn nạn, nhân cách của ông càng lộ rõ. Do 
vậy, Đức Khổng tử không ngần ngại mà đem con gái gả cho. 

Nam Dung thì thể hiện đức hạnh qua cả hai trường hợp. Vào lúc nước có 
đạo (ổn định thái bình), Nam Dung nhờ có tài đức nên được trọng dụng. Đến 
khi nước không có đạo (bất ổn, loạn lạc), Nam Dung tránh khỏi bị giết oan 
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nhờ sự thận trọng, khéo léo trong ngôn hạnh, cư xử đúng chỗ, tiến thối đúng 
thời, không mất lòng ai. Vì thế, Đức Khổng tử cảm mến mà đem cháu gái của 
mình gả cho. 

Tóm lại, Đức Khổng tử đã gả chồng cho con và cháu gái trên tiêu chuẩn 
đức hạnh. 


2. 
Ä4iẰiỶï: #67 \4#Z^A lũ #77: ÄÃ PLMT? 
Tử vị Tử Tiện: “Quân tử tai nhược nhân! Lỗ vô quân tử giả, tư yên thủ 
tư ?” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói về Tử Tiện rằng: Người như thế đáng bậc quân tử 
thay! Nước Lỗ không có quân tử, thì sao được vậy? 


BÌNH GIẢI: 


Tử Tiện tên là Mật Bất Tề, học trò Đức Khổng tử. Đức Khổng tử khen Tử 
Tiện là người quân tử, nhân đó nói đến sự cần thiết của hoàn cảnh tốt có thể 
xây dựng nên nhân cách một con người. Đó là ý nghĩa của câu tục ngữ: “Gần 
mực thì đen, gần đèn thì sáng.” Nước Lỗ có những người quân tử, tạo nên 
một hoàn cảnh tốt, cho nên Tử Tiện đã chịu ảnh hưởng và tiếp thu được các 
phẩm hạnh quân tử, vì thế ông mới trở nên quân tử. Những người quân tử ấy 
là thầy, là bạn của Tử Tiện, hoặc một vài quan chức nào đó trong triều đình, 
một vài ẩn sĩ nào đó trong thôn xóm. Nếu nước Lỗ chẳng có quân tử, lấy đâu 
ra những phẩm hạnh cao quí làm gương cho Tử Tiện noi theo? 


3. 


ƒñqRÌH: 8#. fJ+n? 
ÝJH: x&*#.. 

H: f#JW,? 

H: #jšÊ%,. 

Tử Cống vấn viết: “Tứ đã, hà như?” 
Tủ viết: “Nhữ khí dã.” 

Viết: “Hà khí dã?” 

Viết: “Hồ liên dã.” 
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Dịch nghĩa: 


Thây Tử Cống hỏi rằng: “Tứ này như thế nào?” 
Đức Khổng tử nói: “Nhà ngươi là dụng cụ.” 
Lại hỏi: “Dụng cụ gì?” 
Đáp: “Cái bát khẩm ngọc.” 
BINH GIAI: 


Tử Cống tên thật là Đoan Mộc Tứ, một trong những học trò xuất sắc của 
Đức Khổng tử. Thấy Đức Khổng tử nhận xét về Công Dã Tràng, Nam Dung 
và Tử Tiện, Tử Cống hỏi xem thầy nhận xét về mình thế nào. Đức Khổng tử 
cho rằng Tứ là một dụng cụ. Như vậy ý ngài muốn nói Tử Cống chỉ có tài 
năng về một phương diện thôi, cũng như mỗi dụng cụ dùng vào một việc. 

Để cho rõ hơn, Tử Cống muốn biết dụng cụ đó là cái gì. Đức Khổng tử trả 
lời: cái hồ liên. Hồ liên là cái bát đựng xôi có khảm ngọc để cúng tế ở tôn miếu. 
Điều đó có nghĩa rằng Tử Cống có tài vương tá, có thể đảm đương chức quan 
khanh về nghi lễ tại triều đình, có khả năng tôn phù xã tắc. 

Trên thực tế, ngoài khả năng về kinh doanh, thương mại, Tử Cống có tài về 
ngôn ngữ, ăn nói hoạt bát. Thời ấy, có người đã cho rằng Tử Cống còn ăn nói 
khéo léo hơn Đức Khổng tử. Theo Sử Ký của Tư Mã Thiên, Tử Cống đã dùng 
tài ăn nói của mình thuyết cho Điền Thường (nước Tề) án binh không đánh 
nước Lỗ, xúi giục vua Ngô chịu cất quân đánh nước Tề, dụ dỗ Việt Vương Câu 
Tiễn đem binh mã tình nguyện làm tiên phong cho vua Ngô, sau đó lại thuyết 
cho vua Tấn luyện binh chuẩn bị đương đầu với vua Ngô. Chung cuộc, với tài 
biện thuyết của Tử Cống mà nước Lỗ được tồn tại, nước Tề bị rối loạn, nước 
Ngô bị đánh phá, nước Tấn nên cường thịnh, nước Việt thành nghiệp bá. 


4. 
3%4H: Z#,› tứn X£ ‹ 
ƒH: ŠH££? ?#Ay⁄Ad#4, #8IỦ2+-^Á. R#n#t 
4: M1? 
Hoặc viết: “Ung dã, nhân nhỉ bất nịnh.” 
Tử viết: “Yên dụng nịnh? Ngũ nhân dĩ khẩu cấp, lũ tăng ư nhân. Bất tri 


kỳ nhân; yên dụng nịnh ”” 
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Dịch nghĩa: 


Có người nói: “Thầy Ủng có lòng nhân mà không khéo nói.” 

Đức Khổng tử nói: “Dùng tài khéo nói làm gì? Lấy miệng bẻm mép chống 
lại người, người ta luôn ghét. Chẳng biết trò ấy có nhân hay chăng, 
nhưng dùng tài khéo nói làm gì?” 


BÌNH GIẢI: 


Thầy Ủng, tên thật là Nhiễm Trọng Cung, học trò của Đức Khổng tử. Có 
người nhận xét rằng thầy Ung có nhân mà không khéo nói. Nhân là đức hạnh 
đứng đầu trong Ngũ thường: nhân, nghĩa, lễ, trí, tín. Đức nhân là nền tảng 
mọi đức hạnh, từ đó phát sinh ra các điều tốt. Có nhân mới xứng đáng là con 
người đích thực. Đức nhân đưa con người tới mức lý tưởng. Người thành tựu 
trọn vẹn đức nhân là bậc hiền trong đạo Nho, chỉ thêm đức thành nữa là trỏ 
nên bậc thánh, có thể tham dự vào hàng Tam tài (Thiên, Địa, Nhân). Chính 
Đức Khổng tử cũng chưa dám nhận mình đã thành tựu đức nhân. 

Vì vậy, Đức Khổng tử chưa dám chắc thầy Ung có đầy đủ đức nhân như 
người nào đó nhận xét. Còn tài ăn nói, Đức Khổng tử cho là không quan 
trọng. Nếu người nào chỉ nói khéo thôi, đó là hạng bẻm mép, nịnh hót. Ai 
dùng khả năng ăn nói bẻm mép, lém lỉnh để ganh đua với người chỉ tổ khiến 
cho người ta ghét, nào có ích lợi gì. Cho nên đức nhân mới đáng đề cao, còn 
tài ăn nói không đáng bàn tới. Dĩ nhiên có đức nhân lại thêm ăn nói khéo thì 
dễ thành công trong đời và có lợi cho thiên hạ. Nhưng nếu thiếu đức nhân mà 
ăn nói khéo thì thật là một tai họa lớn cho thiên hạ! 


5. 

-ÿƑ 1k ¿ã HỆ BH 4+ . #[H: 3> ⁄ñÈ, È ,-TtửN,. 

Tủ sử Tất Điêu Khai sĩ. Đối viết: “Ngô tư chỉ vị năng tín.” Tử duyệt. 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử khiến thầy Tất Điêu Khai làm quan. [Thầy ấy] đáp lại: 
“Con chưa đủ tự tin.” Đức Khổng tử lấy làm vui lòng. 


BÌNH GIẢI: 


Tất Điêu Khai, tên tự là Tử Nhược, người nước Lỗ, học trò Đức Khổng 
tử. Trước một tình thế nào đó, Đức Khổng tử bảo ông ra làm quan. Tất Điêu 
Khai thành thật trả lời: “Con chưa đủ tự tin.” Đó là lời nói thể hiện đức tính 
khiêm nhường. Khiêm nhường là sự nhận rõ khả năng thật của mình. Tất 
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Điêu Khai chưa đủ tin vào tài năng và đức hạnh của mình có thể làm một 
ông quan đúng nghĩa. Một ông quan cần có tài năng chính trị để xử lý việc 
nước, đem lợi ích cho dân; cần có đức hạnh để làm gương mẫu cho dân. Có tài 
năng chính trị và có đức hạnh mới có thể ổn định và phát triển xã hội. Thật 
ra, không mấy ai có đủ cả tài lẫn đức hoàn hảo. Kể ra một người có đức khiêm 
nhường như Tất Điêu Khai có thể ứng thời mà đảm đương chức quan được. 
Người ấy một khi đã biết tự khiêm ắt biết tự sửa mình để thăng tiến tốt đẹp. 
Một chế độ chính trị mà có nhiều người như vậy đã là một điều may mắn lớn 
cho xã hội. Một ông vua lãnh đạo đất nước nên tìm kiếm những người như thế 
mà mời ra làm quan. Cho nên Đức Khổng tử cảm thấy vui lòng mà có được 
người học trò ấy. 


6. 
#JH: i #7: #1? #+*#› #3 › uu#t? 7 
#&B]> Š ‹ 
7H: tuử,, 3ƒ 5:4, &ZTƒH. 
Tử viết: “Đạo bất hành. Thừa phu phù vu hải, tòng ngã giả, kỳ Do dự?” 
Tử Lộ văn chỉ hÿ. 
Tử viết: “Do dã, hiếu dũng quá ngã, vô sở thủ tài.” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Đạo không thi hành được. Theo ta cuối bè gỗ trôi nổi 
trên biển, có trò Do chăng?” Thầy Tử Lộ nghe vậy vui mừng. 


Đức Rhổng tử nói: “Trò Do dũng cảm hơn ta, nhưng không lấy đâu ra 


Ấ 


gô. 
BÌNH GIẢI: 


Trong đoạn văn trên, chữ phu (#Ÿ) cũng phát âm là phù, có bộ mộc bên 
trái, chỉ chiếc bè gỗ. Chữ tài (#]) cũng có bộ mộc, là gỗ dùng để đóng bè. Lời 
lẽ trong đoạn này thể hiện tâm sự buồn nản của Đức Khổng tử. 

Căn cứ vào toàn bộ tư tưởng của ngài được chép trong Tứ thư và Lễ ký, 
ngài ước vọng đại đạo được thi hành để thiên hạ tiến tới đại đồng, tương tự 
thời vua Nghiêu, vua Thuấn (của rơi ngoài đường không có ai nhặt) như 
truyện kể của người xưa. Còn chính ngài chỉ mơ tưởng nối gót Chu Công, 
dùng lễ nghĩa cai trị để xã hội đạt tới thời Tiểu Khang, tức là được an khang 
thịnh vượng có giới hạn. 
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Tuy nhiên, trên thực tế, vua Lỗ đã nghe theo nịnh thần mà lạnh nhạt với 
ngài, khiến ngài trở thành kẻ lữ thứ, tha hương. Còn các vua chư hầu khác, 
không có ông nào chịu nghe theo đường lối vương đạo nhân trị của ngài. 
Trong khi đó, nhà Chu suy mạt, thiêu tử thất đức, kỷ cương đổ nát, nhân tâm 
rối loạn. Thế là đạo không thi hành được. 

Giữa lúc buồn chán đó, có lẽ Đức Khổng tử nghĩ tới Vi Tử nhà Ân ngày 
xưa đã từng bỏ vua Trụ vô đạo sang đất Triều Tiên bên kia biển lập nghiệp. 
Vì thế, ngài mới nói với thầy Tử Lộ (Trọng Do) về cái ý muốn cưỡi bè gỗ trôi 
nổi trên biển. 

Nhưng tại sao trong hàng đệ tử, Đức Khổng tử chỉ nói với Tử Lộ về ý này? 
Lý do là ngài biết Tử Lộ có thừa dũng cảm để cùng thầy vượt biển. Về điểm 
này, ngài xác nhận “Trò Do dũng cảm hơn ta.” Một bậc quân tử trong đạo 
Nho phải gồm đủ ba đức: nhân, trí, dũng. Về nhân, trí thì Tử Lộ có hơi kém 
so với một số bạn đồng môn xuất sắc như Nhan Hồi, Tăng Sâm, Tử Cống... 
nhưng về dũng, Tử Lộ đứng đầu các bạn đồng môn và hơn cả thầy. Tính hiếu 
dũng (ưa sự dũng mãnh) của Tử Lộ đã được nói đến trong sách Trung Dung 
khi Đức Khổng tử luận về sức mạnh của người phương Bắc: “Nhẫm kim cách, 
tử nhi bất yếm, Bắc phương chỉ cường dã; nhi cường giả cư chỉ - ‡t£@'#*„ # 
ứầXlR:¡ 3233 iâ+,;› mi 5 É2*. ” (Lăn vào binh khí giáp trụ, không 
ngại chết chóc, đó là sức mạnh của người phương Bắc, kẻ vũ dũng chấp nhận 
điều ấy.) 

Tuy nhiên nói chuyện với Trọng Do về chuyện thả bè trên biển chẳng qua 
là câu nói đùa cho qua cơn buôn mà thôi. Đức Khổng tử đâu có tính bỏ quê 
hương đi thật, vả lại ngài đâu có tiền mua gỗ đóng bè! 


LỆ 


??®ihR]: ƒZã4-'? 
-ƒH: “/nử,. 
XH. 7H: +3. f†#&z+B|› *7Jit¿jÖÄ#* 8Ñ: 
n}.4-#,. 
32a? 

tu, f†#>É. ñn®v£. Tiw2z# 
+h,: Z“#n‡F+-d,. 
7k 13? 
ƒH: +. #22 2+1, "JIÈW 2Ä # š dt: án 
Joủử.. 
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Mạnh Võ Bá vấn: “Tử Lộ nhân hồ?” 
Tử viết: “Bất tri dã.” 
Hựu vấn. Tử viết: “Do dã, thiên thặng chỉ quốc, khả sử trị kỳ phú dã. 
Đất tri kỳ nhân dã.” 
“Cầu dã, hà như?” 
Tử viết: “Cầu dã, thiên thất chi ấp, bách thặng chi gia, khả sử vi chỉ tể 
dã. Bất tri kỳ nhân dã.” 
“Xích dã, hà như”” 
Tủ viết: “Xích dã, thúc đái lập ư triều, khả sử dữ tân khách ngôn dã. Bất 
tri kỳ nhân dã.” 

Dịch nghĩa: 
Mạnh Võ Bá hỏi: “Thầy Tử Lộ có nhân chăng?” 
Đức Khổng tử nói: “Không biết.” 
Lại hỏi nữa. Đức Khổng tử nói: “Trò Do, có thể cho điều khiển quân đội 
một nước có ngàn cỗ xe. Đức nhân của trò ấy thì [ta] không biết.” “ 
“Thầy Cầu như thế nào?” 
Đức Khổng tử nói: “Trò Cầu, có thể cho giữ chức quan tể một ấp ngàn hộ 
dân, cho một nhà quan có trăm cỗ xe. Còn đức nhân của trò ấy thì [ta] 
không biết.” 
“Thầy Xích như thế nào?” 
Đức Khổng tử nói: “Trò Xích, thắt đai lưng ở triều đình, có thể khiến 
cùng tân khách nói chuyện. Còn đức nhân của trò ấy thì [ta] không biết.” 


BÌNH GIẢI: 


Mạnh Võ Bá là con của Mạnh Ý Tử, quan đại phu nước Lỗ. Ông hỏi Đức 
Khổng tử về đức nhân của ba người học trò của ngài là Tử Lộ (Trọng Do), 
Nhiễm Hữu (Cầu) và Tử Hoa (Công Tây Xích). 

Đối với cả ba người, Đức Khổng tử chỉ nói đến tài năng riêng của các ông. 
Tử Lộ có tài điều khiển quân đội một nước chư hầu lớn (một ngàn cỗ xe trận). 
Nhiễm Hữu có tài làm quan cai trị một ấp lớn (ngàn hộ) hay làm quan chỉ 
huy binh lính trong phủ một đại thần (khanh, tướng). Công Tây Hoa (tức Tử 
Hoa) có tài về ngôn ngữ ngoại giao, dáng mạo trang trọng, có thể mặc lễ phục 
đón tiếp tân khách ở triều đình. 
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Còn về đức nhân của ba người, Đức Khổng tử đều trả lời là không biết. Nói 
như thế, có nghĩa là ngài không xác nhận các ông Tử Lộ, Nhiễm Hữu và Tử 
Hoa đã thành tựu đức nhân. 

Đức nhân là đức hạnh cao cả, sâu rộng, thuộc về phần hình nhi thượng 
học trong đạo lý làm người.! Bàn về các bậc hiền cuối đời nhà Ân, Đức Khổng 
tử chỉ nhìn nhận ba vị có đức nhân là Vi Tử, Cơ Tử và Tỉ Can. Ba vị đó có ba 
cách hành xử khác nhau trong thời Ân mạt, nhưng đều thể hiện đức nhân: Vi 
Tử bỏ nước sang đất Triều Tiên để bảo toàn dòng dõi; Cơ Tử giả cuồng để chờ 
cơ hội phục hồi; Tỉ Can chấp nhận cái chết để can vua Trụ. 

Trong hàng đệ tử, nhiều người đã hỏi ngài về đức nhân. Ngài trả lời về 
nhân tùy theo trình độ cao thấp và khuynh hướng của mỗi người. Riêng với 
Nhan Hồi, ngài nêu ra mức độ cao nhất: “Khắc kỷ phục lễ vi nhân - #, €.‡ã33 
34ˆ ‹ ” (Tự chế phục mình, tuân theo tiết điệu lẽ trời là nhân.) Vì thấy đức 
nhân vừa cao siêu vừa mênh mông chi phối mọi sinh hoạt lý tưởng của nhân 
sinh, cho nên ngài khiêm nhường tự nhận là mình chưa thành tựu: “Nhược 
thánh dữ nhân, tắc ngô khỏi cảm -3®® #44ˆ› R|-# 5 fC.. ” (Ví bằng là bậc 
thánh, bậc nhân thì ta không dám.) 


8. 
4i ƒñH: x#w+3ưấ? 
#ỊH : #dÙ,. TT? BỊ ! gl,MỊT vÄ4eT, 84”,B 
“=1 Hộ 
7H: inử,,. Š ft xkhint,. 
Tử vị Tử Cống viết: “Nhữ dữ Hồi dã, thục dũ?” 
Đối viết: “Tứ dã, hà cảm vọng Hồi? Hồi dã, văn nhất dĩ tri thập. Tứ dã, 
văn nhất dĩ tri nhị.” 
Tử viết: “Phất như dã. Ngô dữ nhữ phất như đã.” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử bảo Tử Cống rằng: “Nhà ngươi cùng với Hồi, ai hơn?” 


Đáp rằng: “Tứ này sao dám mong bằng Hồi? Hồi nghe một thì biết mười, 
Tứ này nghe một chỉ biết đến hai.” 


Đúc Rhổng tử nói: “Chẳng bằng. Th cùng với nhà ngươi chẳng bằng vậy.” 


1. Xin xem thêm: Đông phuơng triết học cương yếu, phần Nho học, NXB Thuận Hóa, cùng tác giả. 
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s „ 
BINH GIAI: 

Trong đoạn văn trên, Đức Khổng tử ướm hỏi Tử Cống về khả năng của ông 
khi sánh với Nhan Hồi, đệ tử xuất sắc nhất trong Khổng môn. Câu hỏi ngắn 
gọn, chỉ có ý chung chung mà không nhấn mạnh riêng về khả năng nào. 








Tử Cống đáp lời thầy, ý tứ lại nghiêng về khả năng tri thức (nghe, biết). Về 
khả năng nghe biết (văn, tri) thì Tử Cống thua xa Nhan Hồi. Hồi nghe một 
biết mười; Tứ nghe một biết hai. Vì thế, Tử Cống tự biết không thể sánh với 
Nhan Hồi, không dám mong bằng Nhan Hồi. 

Tử Cống nghe một biết hai đã là giỏi lắm. Có người nghe một chỉ biết một. 
Chẳng thiếu gì người nghe rồi mà chẳng hiểu gì! Còn Nhan Hồi nghe một biết 
mười, đó là trường hợp xuất sắc, hiếm có. 

Có điều đáng nói trong đoạn văn này là Đức Khổng tử cùng đồng ý với Tử 
Cống như vậy và còn nói thêm một cách khiêm nhường rằng: “Ta cùng với 
nhà ngươi chẳng bằng vậy.” Hán nho giải thích rằng Đức Khổng tử nói thế 
cốt để an ủi Tử Cống. Cũng có học giả ngày nay dịch chữ “dữ là “đồng ý vớ; 
và câu đó trở thành “Ta đồng ý với anh rằng anh không bằng anh Hồi.” Dịch 
như thế là có ý cho rằng Đức Khổng tử vốn hơn Nhan Hồi, không kém như 
Tử Cống. 

Chúng ta nhận thấy rằng chữ “dữ” ở câu trên đã được dịch là “cùng với: 
“Nhà ngươi cùng với Hồi, ai hơn?”, thì chữ “dữ” ở câu dưới cũng phải dịch là 
“cùng với” mới hợp lẽ và hợp văn phạm: “Ta cùng với nhà ngươi chẳng bằng 
vậy.” 

Dịch thế này có lẽ hợp với sự thật là: về một phương điện nào đó, Đức 
Khổng tử thấy mình không bằng Nhan Hồi. Xét một cách tổng quát, dĩ nhiên 
Đức Khổng tử phải hơn các học trò thì họ mới nhận ngài làm thầy. Tuy nhiên 
về khả năng riêng, Đức Khổng tử đâu có thể hơn hết mọi học trò. Ví dụ, về 
lòng dũng cảm, Ngài nhận mình không bằng Tử Lộ; về ngôn ngữ hoạt bát, 
ngài không bằng Tử Cống; về tính nghiêm nghị, ngài không bằng Tử Trương; 
về nông nghiệp ngài không bằng lão phố... 

Ö đây, về khả năng nghe biết (văn, tr? không biết Đức Khổng tử và Nhan 
Hồi, ai hơn a1; nhưng về đức nhân, dường như Nhan Hồi hơn Đức Khổng tử! 
Bởi vì Đức Khổng tử thường hay than thỏ về thế sự. Ví dụ: “Thệ giả như tư 
phù! Bất xả trú dạ! -3-#3e3f X ! S4 Š 7X. (Chảy mãi thế này ư, ngày 
đêm không thôi!); “Đạo bất hành dã. - tŠ 4T+È,' (Đạo không thi hành được 
rôi!); “Ngô đạo cùng hỹ! - -#1Š ïŠ £- ” (Đạo ta cùng rồi!). “Đạo chỉ tương hành 
dã dư, mệnh dã! Đạo chỉ tương phế dã dư, mệnh dã! -3Ä * 3#{T+h,#t, >2”: 
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tắ > /J/ãL#t†Ầ; đt, . ” (Đạo truyền ra được, mệnh vậy! Đạo bị bỏ đi, mệnh 
vậy); “Triết nhân kỳ nuy hồ? (Triết nhân nguy rồi chăng)). 

Đức Khổng tử hay than thở, trong lòng kém an vui, có lẽ ngài chưa thành 
tựu đức nhân bằng Nhan Hồi chăng? Người dồi dào đức nhân thì luôn luôn 
chấp nhận thực tại, lúc nào cũng thấy an vui, trên không oán Trời, dưới 
không trách người (Thượng bất oán Thiên, hạ bất vưu nhân. -_ˆZ®?SX ›; F 
S#®#.X~ s ) Về điểm này, Nhan Hồi đạt được, đến nỗi Đức Khổng tử đã khen 
ngợi rằng: “Hiển tai Hồi dã, nhất đan tự, nhất biều ẩm, tại lậu hạng. Nhân 
bất kham kỳ ưu, Hồi dã bất cải kỳ lạc. Hiền tai Hồi dã! -Ä-4R 12h, ! —# 
Â%›: —ñW®%*, B3. A21. › mgbủ#XZfLÐ #2. áÄ\B6t,!” (Hiển 
thay trò Hồi, một giỏ cơm, một bầu nước, ở ngõ hẻm. Người ta thì không chịu 
nổi cảnh ưu phiền đó, trò Hồi thì không đổi niềm vui ấy. Hiền thay trò Hồi!) 

Quả là Đức Khổng tử thấy mình kém Nhan Hồi về sự an vui tự tại. Tuy 
nhiên, ngài hơn Nhan Hồi và các đệ tử khác và vẫn xứng đáng làm thầy thiên 
hạ vì ngài biết ứng thời (Quân tử thời trung): biết lúc dũng lúc không, biết 
lúc nghiêm lúc khoan, biết lúc tiến lúc thối, biết lúc nhanh lúc chậm v.v... 
Hơn nữa, Đức Khổng tử xứng đáng làm thầy vì đã tự nhận ra năng lực thực 
sự của mình. 


9. 
+ti#fẪ. ƒH: Hñk#YINHb,  bởjŠ, 1T 
354L. 2` T3 1 
f1: 1487#2Á, 1É šm12Ö47: 2-62'^, 
M,, 163L š m MT. 2Ÿ CS | 


Tể Dư Trú tẩm. Tử viết: “Hủ mộc, bất khả điêu dã; phẩn thổ chi tường, 
bất khả ô dã. U Dư dư hà tru?” 


Tử viết: “Thủy ngô ư nhân dã, thính kỳ ngôn nhi tín kỳ hành; kim ngô ử 
nhân dã, thính kỳ ngôn nhi quan kỳ hành. Ư Dư dư cải thị.” 

Dịch nghĩa: 
Tể Dư ngủ ngày. Đức Khổng tử nói: “Gỗ mục, không thể chạm khắc; bức 
tường bẩn thỉu, không thể tô trát, đối với trò Dư ta trách mắng làm gì?” 
Đức Khổng tử nói: “Trước kia ta đối với người, nghe lời nói mà tin việc 
làm. Bây giờ ta đối với người, nghe lời nói mà phải xem việc làm. Vì trò 


Dư mà ta thay đổi như thế” 
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BÌNH GIẢI: 


Tể Dư tức là Tể Ngã, học trò của Đức Khổng tử. Ông này có tật nói năng hồ 
đồ và ngủ ngày, là một tật xấu vì trái với qui luật âm dương của thiên nhiên. 
Âm thuộc về đêm để ngủ nghỉ, dương thuộc về ngày để làm việc, học tập. Ngủ 
ngày khiến cho người ta uể oải, sinh lười biếng, không thể làm nên sự nghiệp 
gì. Đức Khổng tử ví người ngủ ngày như gỗ mục không thể chạm khắc được, 
lại giống như bức tường bẩn thỉu không thể tô trát. Như thế, người ngủ ngày 
là kẻ vô dụng; và từ đó có thể nảy sinh những tật xấu khác. 








Ngoài ra, Tể Dư lại còn có tật nói quá lời, nói hồ đổ. Nói quá lời, không 
hành động theo kịp lời nói thì mất tín nhiệm. Nói hồ đồ có thể rước họa vào 
thân. Chính vì tiếp xúc với Tể Dư mà Đức Khổng tử thay đổi quan niệm về 
cách đánh giá người. Trước kia, nghe người ta nói thì ngài tin ngay vào khả 
năng hành động của họ. Bây giờ, qua kinh nghiệm gần gũi Tế Dư, thấy trò 
này nói nhiều mà không làm được hay chẳng chịu làm, ngài mới đổi quan 
niệm xét người: đó là còn phải xem việc làm có phù hợp với lời nói kia hay 
không. Đức Khổng tử không muốn lên tiếng trách mắng Tể Dư vì quá thất 
vọng. Nhưng những lời nói ở đoạn văn trên quả là những lời phê phán nặng 
hơn búa rìu. 


10. 


TH : -#©.R.HMl # Ị 
%3TÿH: #*#š. 
-ƒH: 4k2; 37B)? 
Tử viết: “Ngô vị kiến cương giả. 
Hoặc đối viết: “Thân Trành.” 
Tử viết: “Trành dã dục, yên đắc cương?” 

Dịch nghĩa: 
Đức Khổng tử nói: “Ta chưa thấy [ai là] người cương quyết.” 
Có người đáp: “[Có] Thân Trành đó!” 
Đức Khổng tử nói: “Trành là người ham muốn, sao [có thể] cương quyết 
được.” 

` 2 

BINH GIAI: 

Người cương quyết là người có ý chí mạnh mẽ, kiên trì. Thấy điều gì sai 
trái, người ấy đứt bỏ được ngay. Thấy điều gì phải và tốt, người ấy cố gắng đạt 
được. Đó là loại người hiếm có! 
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Nghe được ý kiến của Đức Khổng tử, ai đó nêu ra trong hàng đệ tử Đức 
Khổng tử có Thân Trành. Nhưng ngài cải chính ngay: Thân Trành chỉ là 
người ham muốn, cương quyết sao được? 

Người ham muốn thì có cả ham muốn tốt lẫn ham muốn xấu. Đặc điểm 
của người ham muốn (tức là người nhiều dục vọng) là muốn đạt được mọi ý 
muốn của mình. Thế mà những điều ham muốn thì luôn có hấp lực rất mãnh 
liệt. Xem ra điều ham muốn xấu lại có hấp lực mạnh hơn điều ham muốn 
tốt. Vì thế, người nào bị chi phối quá nhiều vì ham muốn e rằng dễ sa vào 
những ham muốn trái với luân lý, đạo đức. Ví dụ như ham muốn quyền lực, 
ham muốn danh lợi; ham muốn tình dục... Tất cả những ham muốn đó dễ 
khiến người ta vi phạm đức nhân, xa lìa bản tính thuần nhiên tốt lành. Do 
đó, không thể bảo người ham muốn là người cương quyết được. 


11. 
T#ñH: 4A xin. 56 &mi^Á. 
-ƒH: H2w,,. 34ÈfJZƒ Z3 I 
Tử Cống viết: “Ngã bất dục nhân chi gia chư ngã dã, ngô diệc dục vô gia 
chư nhân.” 
Tử viết: “Tứ dã, phi nhĩ sở cập dã.” 

Dịch nghĩa: 
Thầy Tử Cống nói: “Ta không muốn người thêm điều gì cho ta, ta cũng 
muốn không thêm cho người điều ấy.” 
Đức Khổng tử nói: “Này Tứ, chẳng phải ngươi đã đạt đến mức ấy đâu !” 

` ° 

BINH GIAI: 

Thầy Tử Cống, tức là Đoan Mộc Tứ, có vẻ tự hào khi nói ra một châm ngôn 
thuộc loại “khuôn vàng thước ngọc” về lẽ ứng xử công bằng; nhưng ông có ý 
vận dụng ngay vào tính hạnh của mình. 

Ý nghĩa câu nói của Tử Cống tương tự như câu “Kỷ sở bất dục, vật thi 
ư nhân -C.ƒ Ê#*., ?J362*^ÀÁ-.” (Điều mình không muốn, đừng làm cho 
người khác.). Đức Khổng tử đã từng nói câu này, nhưng chỉ là nói chung cho 
mọi người như một lời khuyên, một khuôn vàng thước ngọc đáng phải noi 
theo, chứ ngài không hề có ý tự nhận rằng mình đã đạt được như thế. 

Tuy nhiên, ở đây, Tử Cống nhắc lại ý ấy và xưng là “ngổ, tức là có ý tự hào 
rằng “tôi đây” đã thực hành được như vậy. Do đó, Đức Khổng tử mới nhắc khéo 
Tử Cống nên khiêm nhượng một chút rằng: Ngươi chưa đạt được mức ấy đâu! 
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12. 
ẢT#đñ1N: kzx#› 'J?mhlt:;¡ k2 2Hgt 
Xii › 1] Tim M3... 
Tử Cống viết: “Phu tử chi văn chương khả đắc nhi văn dã. Phu tử chi 
ngôn tính dữ thiên đạo, bất khả đắc nhi văn dã.” 

Dịch nghĩa: 


Thầy Tử Cống nói: “Văn chương của thầy thì có thể được nghe. Lời của 
thầy nói về tính cùng đạo Trời thì chưa được nghe vậy.” 


BÌNH GIẢI: 


Văn chương là những thi ca, kinh sử, lễ nhạc của đời trước. Những thứ ấy 
thuộc về phần Hình nhi hạ học. Đức Khổng tử thường đem phần này giảng 
chung cho các học trò, được gọi là phần học công truyền. Còn £ính, hiểu theo 
nghĩa là phần thuần nhiên tĩnh tuyển (bản tính tiên thiên) của con người 
nhận được từ Trời, có tên gọi khác là Thiên mệnh (Thiên mệnh chỉ vị tính. - 
%X®?+>?8 . ) Đó là thực thể siêu hình, u ẩn, tiểm tại trong thắm cùng lòng 
người. 

Đạo Trời là qui luật vừa vi tế vừa vĩ đại bao la, chi phối toàn thể vũ trụ vạn 
vật và nhân sinh. Cả tính và đạo Trời đều thuộc về phần Hình nhi thượng 
học (Siêu hình học); môn học này là phần học tâm truyền, chỉ truyền riêng 
cho những học trò có thức năng đặc biệt, có tâm đạo sâu xa, có thiện hạnh 
hơn người. Do đó những học trò ở trình độ phổ thông như Tử Cống, Tử Lộ, 
Tử Trương... không được nghe Đức Khổng tử giảng bao giờ; vì có được nghe, 
cũng khó lòng tiếp thu được. Lý do là tâm tư của họ còn lệ thuộc quá nhiều 
vào ngoại vật. 

Tử Cống chú trọng vào thương mại, Tử Lộ nghiêng về cường dũng, Tử 
Trương quan tâm tới chính trị. Có lẽ trong Cửu Khổng, chỉ có Nhan Hồi được 
nghe. Hồi mất rồi thì Tăng Sâm được nghe. Tăng Sâm truyền lại cho Tử Tư 
(Khổng Cấp), cháu nội Đức Khổng tử. 

Về sau, Tử Tư sợ phần này thất truyền cho nên mới viết thành sách, có tên 
là Trung dung, rồi truyền cho Mạnh Tử. Mạnh Tử chính là người thuộc thế 
hệ thứ tư được học về tính và đạo Trời. Ngày nay, Trung Dung là tác phẩm mà 
nhiều người cho là khó hiểu nhất trong đạo Nho và thường bị hiểu sai. 
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15. 

#4 m , *3 84T: " Z8 Mị ° 

Tử Lộ hữu văn, vị chi năng hành, duy khủng hữu văn. 
Dịch nghĩa: 


Thầy Tử Lộ được nghe dạy, mà chưa thực hành được, thì sợ nghe thêm. 


BÌNH GIẢI: 


Thầy Tử Lộ tuy là người hiếu dũng nhưng ông rất chú trọng vào việc thực 
hành những lời thầy dạy. Ông thấm nhuần quan điểm “Ngôn cố hành, hành 
cố ngôn. - ằ ÈÃÍT› iTÊÑ 3Š › ” (Nói năng thì xét lại hành động, hành động thì 
xét lại lời nói) của thầy, sao cho lời nói và việc làm đi đôi với nhau. (Trung 
dung: Chương 13). Đức Khổng tử lại nói: “Lực hành cận hồ nhân - 2) T1? 
4+ ‹” (Ra sức thực hành thì gần với đức nhân.) (Trung Dung: chương 20). 

Bởi vì chăm chú theo thầy để đạt đến đức nhân nên Tử Lộ rất thành khẩn 
trong học tập. Mỗi khi nghe thầy dạy một điều gì, ông ghi nhớ và cố gắng thực 
hành ngay. Điều gì chưa thực hành được, ông ra sức rèn tập và không muốn 
nghe thêm vì sợ rằng không có khả năng theo kịp. 


14. 
T#ñR|W: 4x 7? 117 Z&*? 
J7 1H: 3ƒ. ®f\yFB]Ì› 6y iÑÈJx.. 
Tử Cống vấn viết: “Khổng Văn Tủ, hà dĩ vị chỉ Văn dã?” 
Tủ viết: “Mẫn nhi hiếu học, bất sỉ hạ vấn, thị dĩ vị chỉ Văn dã.” 
Dịch nghĩa: 


Thầy Tủ Cống hỏi rằng: “Khổng Văn Tủ, sao lại được gọi là Văn?” 


Đức Khổng tử nói: “Sáng suốt mà lại hiếu học, hạ mình hỏi han mà 
không xấu hổ, vậy nên được gọi là Văn.” 


BÌNH GIẢI: 
Ông Khổng Văn Tử, tên thật là Khổng Ngữ, tự là Trọng Thúc, làm quan 
đại phu nước Vệ. Sau khi mất, người đời tôn thụy hiệu và Văn Tử.! 


1 Thụy hiệu: tên tôn xưng, gọi theo hành vi lúc sinh thời. 


115 


TỨ THƯ BÌNH GIẢI 








Theo lời giảng của Đức Khổng tử, Văn Tử là người có học vấn, vốn đã sáng 
suốt, thế mà còn hiếu học đến nỗi thường xuyên hỏi han mọi người, hỏi ngay 
đến cả với người dưới mình, có địa vị thấp hơn, kém cỏi hơn, vẫn không cảm 
thấy xấu hổ. 


1ã. 
{ii 74: ñđ®87+iášwW§: #4: JL 
lu, K8; J1 Kabấ ‹ 
Tử vị Tử Sản hữu quân tử chỉ đạo tứ yên: kỳ hành kỷ dã cung; kỳ sự 
thượng dã kính; kỳ dưỡng dân dã huệ; kỳ sử dân dã nghĩa. 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử bảo rằng ông Tử Sản có được bốn điều trong đạo quân tử: 
hành động nơi mình thì khiêm cung; phụng sự bậc trên thì kính cẩn; 
nuôi nấng dân chúng thì ban ơn; sai khiến dân chúng thì theo lẽ phải. 


` ° 
BINH GIAI: 

Đạo quân tử gồm nhiều tính hạnh, nhưng người xưa không có thói quen 
liệt kê đầy đủ các tính hạnh ấy ra. Trong chiều hướng này, Đức Khổng tử chỉ 
tùy theo từng trường hợp riêng rẽ mà nói về một hai tính hạnh. Ở đây, Đức 
Khổng tử đã khen Tử Sản có được bốn điều; như thế, Tử Sản đã được đề cao 
lắm. 

Ông Tử Sản tên thật là Công Tôn Kiểu, làm quan đại phu nước Trịnh vào 
thời Xuân Thu. Bốn tính hạnh của ông Tử Sản thể hiện nhân cách quân tử là: 

- Khi đem thân mình ra hành động, giao tiếp với mọi người thì tỏ ra khiêm 

cung, không ngạo mạn khinh người. 

- Phụng sự vua, người ở bậc trên chỉ huy mình thì tỏ ra kính cẩn, không 

nịnh hót, cũng không tạo uy thế để bức vua, điều khiển vua theo ý mình. 

- Trong chức vụ nuôi nấng, cai trị dân chúng thì luôn ban ơn để vỗ về. 

- Khi có việc cần sai khiến dân chúng thì theo lẽ phải, tạo nên mối tương 

giao tốt đẹp với dân, cho dân được mãn ý thỏa lòng. 
16. 
=AS/: ⁄ >T > 
7H: SŸ-ắ#{AÁÃ› AñnjtZ. 


Tử viết: “Án Bình Trọng thiện dữ nhân giao; cửu nhỉ kính chỉ.” 
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Dịch nghĩa: 
Đúc Khổng tử nói: “Ông Án Bình Trọng khéo giao thiệp với người; lâu 
mà vẫn giữ niềm kính cẩn.” 
Š k¿ 
BINH GIAI: 

Ông Án Bình Trọng tên thật là Án Anh, làm quan đến chức Tể tướng nước 
Tề thời Xuân Thu. Đức Khổng tử khen ông Án Bình Trọng khéo giao thiệp để 
giữ hoà khí với mọi người. Đối với những người thân quen đã lâu ngày, trước 
sau ông vẫn giữ niềm kính cẩn, tức là giữ được sự tôn trọng như lúc mới gặp. 

Trong sự giao tiếp, thông thường thì quen biết lâu ngày dễ sinh ra sự 
khinh nhờn, coi thường nhau, đi đến tình trạng ăn nói bừa bãi, sỗ sàng, bất 
nhã... từ đó có thể khiến cho tình cảm trở nên nhạt nhẽo hay giận ghét. Sự 
kính cẩn bền bỉ trong giao thiệp của Án Bình Trọng lại là một tính hạnh nữa 
trong đạo quân tử. 


17. 
1 : JÄ %4 4# #34 , h ññ , 3 đt, , [-‡u } #u+xh,? 
Tử viết: “lang Văn Trọng cư thái, sơn tiết, tảo chuyết, hà như kỳ trí 
dãõ.” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “lang Văn Trọng cất nhà cho rùa ở, có họa tiết núi 
non, rong rêu ở cột trụ. Như thế khôn sáng sao được?” 


BÌNH GIẢI: 


Tang Văn Trọng tên thật là Tôn Thìn, làm quan đại phu nước Lỗ. Ông ta 
cất nhà cho một con rùa lớn ở. Nhà được trang trí đẹp đẽ, có họa tiết phong 
cảnh núi non và rong rêu ở trên tường, trên cột. Đức Khổng tử cho rằng như 
thế sao có thể bảo Tang Văn Trọng là người khôn sáng. Câu này được nói ra 
có lẽ để phản bác lại quan niệm của người nước Lỗ bấy giờ đã khen Tang Văn 
Trọng là người khôn sáng. Người khôn sáng là kẻ thấu hiểu sự lý đến nơi đến 
chốn, không bao giờ làm những việc vô ích hoặc mê tín dị đoan. 

Thời đó, mai rùa được dùng trong thuật chiêm bốc (bói toán). Con rùa lại 
thường có tuổi thọ cao. Có lẽ Tang Văn Trọng tin rằng bảo dưỡng, quí trọng 
rùa thì được phước thọ chăng? Nếu vậy, Tang Văn Trọng chẳng phải là người 
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⁄Z  ,À+ ^* ` 2À Z4 ` ^ +Z ^* ` s0 % ⁄ ` ^⁄ 
trí rồi. Nuôi rùa để cầu phước thọ là mê tín. Nuôi rùa để giải trí mà hao tốn 


tài vật quá nhiều là phí phạm. Cả hai trường hợp đều không thấu hiểu sự lý. 


18. 


fikKRlH: 4# 7x. z1t4 #7. &Éế,: ZÚ, 
+. ®&lmớ,. Hệ2rtzd, ¿VÀ #ð{242?. fJn? 
ÝfH: BA ‹ 

H: +2£?? 

H: &⁄Zm› Sfj4ˆ? 

E j#XJ##› IRxX 7ñ TT. &mil2z, #2db 
3, RịH: “3⁄#£kk#7#,!” i2. 2> —§› 
RJXH: “35ãkXkX#ƒ,!” i2. Tản? 
-ƒH: l4 ‹ 

H: 2+£?? 

H: &⁄Zm› Sfj4ˆ? 

Tử Trương vấn viết: “Lệnh doãn Tử Văn tam sĩ vi lệnh doãn, vô hỷ sắc; 
tam dĩ chi, vô uấn sắc. Cựu lệnh doãn chi chính, tất đĩ cáo tân lệnh doãn. 
Hà như?” 

Tử viết: “Trung hỹ.”Viết: “Nhân hỹ hồ?” 

Viết: “Vị tri, yên đắc nhân?” 

“Thôi Tử thí Tề quân, Trần Văn Tử hữu mã thập thặng, khí nhi vi chỉ. 
Chí ư tha bang, tắc viết: Do ngô đại phu Thôi Tử dã.” Vi chỉ. Chi nhất 
bang tắc hựu viết: Do ngô đại phu Thôi Tử dã.ˆ Vĩ chị. Hà như?” 

Tử viết: “Thanh hỹ.” 

Viết: “Nhân hỹ hô?” 


Viết: “VỊ tri, yên đắc nhân?” 


Dịch nghĩa: 
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Thầy Tử Trương hỏi rằng: “Lệnh doãn Tử Văn ba lần làm quan lệnh 
doãn, không có vẻ hoan hỷ; ba lần bị bãi chức, không có vẻ buồn giận. 
Việc cai trị của chức lệnh doãn cũ đều được báo cáo cho quan lệnh doãn 
mới. Như thế là sao?” 
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Đức Khổng tử nói: “Có lòng trung vậy.” 

Lại hỏi: “Được là nhân chăng?” 

Đáp: “Chưa biết, thế sao được là nhân?” 

“Thôi tử giết vua Tề. Ông Trần Văn Tử có mười cỗ xe ngựa, bỏ mà lánh 
đi. Đến nước khác liền nói: Cũng giống như quan đại phu Thôi Tử ở ta 
thôi.” Lại lánh đi. Đến một nước nữa, lại nói: Cũng giống như quan đại 
phu Thôi Tử ở ta thôi: Lại lánh đi. Như thế là sao?” 

Đức Khổng tử nói: “Có lòng trong sạch vậy.” 

Lại hỏi: “Được là nhân chăng?” 

Đáp: “Chưa biết. Thế sao được là nhân?” 


BÌNH GIẢI: 


Thầy Tử Trương nêu ra hai trường hợp để hỏi Đức Khổng tử xem có thể 
gọi được là nhân không. Thứ nhất là quan lệnh doãn Tử Văn ở nước Sở; thứ 
hai là ông Trần Văn Tử làm quan ở nước Tề. 

Ông Tử Văn ba lần làm lệnh doãn (tể tướng), ba lần bị bãi chức mà vẫn giữ 
được sự bình thản: không tỏ vẻ hoan hỷ, không lộ vẻ buồn giận; lại còn trình 
bày những công việc cai trị của mình trong chức vụ lệnh doãn cho viên lệnh 
doãn mới thay thế mình, không hề giấu diếm. 

Ông Trần Văn Tử làm quan đồng triều với Thôi Tử ở nước Tề, có tới mười 
cỗ xe ngựa; chứng tỏ ông cũng là một vị quan lớn và phú quí. Thế mà, thấy 
Thôi Tử ÿ vào thế lực, giết vua, làm việc soán nghịch, vi phạm phép nước, 
Trần Văn Tử bất bình, bỏ cả địa vị của cải, từ chức rồi lánh đi. Sang đến một 
nước khác, thấy tình hình quan chức ở đấy cũng uy hiếp vua, thất lễ như Thôi 
Tử ở nước Tề, ông lại bỏ đi. Đến một nước nữa, cũng thấy tình trạng tương tự 
như vậy, ông tiếp tục xa lánh. 

Tử Trương nêu ra hai trường hợp này để hỏi xem Tử Văn và Trần Văn Tử 
là những người như thế nào? Cả hai có đáng được gọi là người có đức nhân 
chăng? 

Đối với lệnh doãn Tử Văn, Đức Khổng tử đánh giá ông là người có lòng 
trung với vua, với nước, tận tụy với dân. Đối với Trần Văn Tử, Đức Khổng tử 
cho ông là người trong sạch, bởi vì sẵn sàng từ bỏ quyền lợi, không a dua vào 
việc trái, không ngồi đồng triều với kẻ thất đức. Còn về đức nhân của hai ông 
thì Đức Khổng tử chưa biết, bởi vì chưa hội đủ yếu tố để kết luận. Trung với 
vua, với xã tắc, chưa gọi được là nhân. Từ bỏ lợi lộc, không tham quyền cố vị, 
chưa được gọi là nhân. Vậy thế nào mới gọi là nhân? 
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Căn cứ vào những lời dạy căn bản của Đức Khổng tử dành cho các môn 
đệ được ghi rải rác trong sách Luận ngữ, chúng ta có thể biết rằng đức nhân 
làm nên con người đích thực (Nhân giả nhân dã - ‡>3Ÿ# À_*,. ). Con người đó 
tạo được mối giao hoà với tha nhân với trời đất, đứng trong ngôi vị Tam tài 
(Thiên, địa, nhân). Người có đức nhân biết yêu mọi người như mình (Kỷ sở 
bất dục, vật thi ư nhân -C.,5† Ê#*,› ?2%2*^ › ), có đầy đủ các đức hạnh: 
cung kính, khoan hoà, trung tín, chăm chỉ, sáng suốt (cung, khoan, tín, mẫn, 
huệ). Người có đức nhân biết tự chế phục mình và sống theo lẽ trời (Khắc kỷ 
phục lễ vi nhân - %, C.‡8 3Š #94ˆ › ). Một con người toàn thiện như vậy thì 
chính Đức Khổng tử cũng chưa dám tự nhận mình là người có đủ đức nhân. 
(Nhược thánh dữ nhân, tắc ngô khỏi cảm. -*## #+{=, 8# 3 fKC. ) 


19. 

‡+®- 7ƒ z=K mi4Ír . 

TRẽ›: H: T}› 3#] #£ 1 

Quí Văn tử tam tư nhi hậu hành. 

Tử văn chỉ, viết: “Tái, tư khả hỹ.” 
Dịch nghĩa: 

Ông Quý Văn tử suy nghĩ ba lần rồi sau mới hành động. 

Đức Khổng tử nghe vậy nói rằng:”Lần thứ hai, thế là đủ rồi.” 
BÌNH GIẢI: 


Ông Quý Văn Tử tên thật là Quí Hành Phụ, làm quan đại phu nước Lỗ. 
Ông có thói quen suy đi nghĩ lại ba lần trước khi làm một việc gì. Sự suy 
nghĩ cân nhắc quá kỹ lưỡng này khiến cho bê trễ công việc, gây phiền hà cho 
những người xung quanh và làm trở ngại cho sự tiến hành công việc chung. 
Vì thế, Đức Khổng tử khuyên các đệ tử rằng: Chỉ cần suy nghĩ lại lần thứ hai 
là đủ. 

Việc suy nghĩ cân nhắc quá nhiều lần lại còn có hại; bởi vì dễ khiến cho 
người trở thành do dự, phân vân. Tình trạng tâm lý này chẳng những gây 
trở ngại cho công việc, lại còn khiến cho người ta rơi vào bệnh tâm thần nhẹ, 
suốt ngày lẩn thần, loanh quanh với những ý nghĩ bối rối mà không thể quyết 
đoán dứt khoát. 


20. 


ƒH: ñÑ? Ÿ7› ‡#VUqiá, RịỊ4e: 2 &¡š, BỊ 8. 
#mn] ZLd,, J8 vn 8,. 


120 


LUẬN NGỮ 





Tử viết: “Ninh Vũ tử, bang hữu đạo tắc trí; bang vô đạo tắc ngu. Ñÿ trí 
khả cập dã; kỳ ngu bất khả cập dã.” 

Dịch nghĩa: 
Đức Khổng tử nói: “Như ông Ninh Vũ Tủ, khi nước có đạo thì làm người 
khôn ngoan; khi nước không có đạo thì làm kẻ ngu sĩ. Sự khôn ngoan 
của ông có thể theo kịp, mà sự ngu sỉ của ông thật không thể theo kịp.” 


BÌNH GIẢI: 


Ông Ninh Vũ Tử tên thật là Ninh Du, làm quan đại phu nước Vệ. Vào thời 
Xuân Thu, ông tham chính trong hai triều vua Vệ Văn Công và Vệ Thành 
Công. 

Dưới triều Văn Công, đất nước được cai trị tốt nên an bình, thịnh vượng; 
được gọi là nước có đạo. Lúc ấy, Ninh Vũ Tử tỏ ra là một quan chức khôn 
ngoan, sáng suốt, đóng góp vào việc trị an đất nước. Sự khôn ngoan đó của 
ông nhiều người có thể theo kịp và bắt chước được. 

Dưới triều Thành Công, vua cai trị vụng về nên đất nước loạn lạc, tức là 
nước không có đạo; Ninh Vũ Tử vẫn một mực tận tụy giúp vua lo việc nước, 
chẳng quản vất vả, gian nan. Những bậc trí giả lúc bấy giờ cho ông là kẻ ngu 
s1, không thức thời vụ. Sự ngu s1 đó của Ninh Vũ Tử thật khó có người theo 
kịp và bắt chước. Vì thế, Đức Khổng tử đã phải cất lời khen ngợi. 


21. 
Ý #IRH : ñÿ ttñf ft ! #Ø 2 /|* ƒ Jj£ñÐ› $2 
?, “X#mJ†vV)‡jÄZ* ! 
Tử tại Trần viết: “Qui dư qui dư! Ngô đẳng chi tiểu tử cuồng giản, phỉ 
nhiên thành chương, bất tri sở đĩ tài chỉ.” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử khi ở nước Trần nói: “Về chăng? Về chăng? Nhóm đệ tử 
nhỏ nhoi của ta, những kẻ ngông cuồng, đơn sơ, rõ là văn vẻ, nhưng 
chẳng biết tự sửa sang lấy mình.” 


BÌNH GIẢI: 


Đức Khổng tử sau nhiều năm chu du liệt quốc, ước mong tìm được những 
bậc minh quân, những trang hiền sĩ thiện chí để truyền đạt đạo lý, nhưng 
không gặp được a1. Thời bấy giờ, những người hiện diện trên chính trường 
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hầu hết là những kẻ thiếu đạo đức, chỉ ham danh lợi, quyền bính, ưa sử dụng 
mưu chước xảo quyệt, lợi mình, hại người. 

Khi ở nước Trần, ngài lộ vẻ chán nản và thốt ra lời nói có ý muốn trở về 
quê cũ. Quê cũ của ngài là nước Lỗ, có một nhóm gồm những đệ tử nhỏ nhoi 
(không có quyền cao chức trọng); dù sao họ cũng có tư tưởng cao thượng hơn 
người; tuy bị liệt vào hạng ngông cuồng, nhưng có nếp sống đơn sơ, có dáng 
vẻ văn nhã; mặc dầu họ chưa biết cách tự sửa lấy mình để trở nên hoàn hảo. 

Đức Khổng tử có ý muốn về quê nhà hướng dẫn cho nhóm người đồng 
hương này. Bởi vì, có tư tưởng cao thượng tuy ngông nghênh, có nếp sống đơn 
sơ, có dáng vẻ văn nhã, không thô lỗ, cộc cằn, là có đủ điều kiện căn bản để 
thăng tiến thành bậc quân tử. 


22. 
tứ : 1h % › rht TỀ › X4 :Ê › Z8 HT: ° 
Tủ viết: “Bá Di, Thúc Tề, bất niệm cựu ác, oán thị dụng hy.” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Bá Di, Thúc Tề, không nhó đến điều xấu cũ, nên ít 
oán người. ” 


BÌNH GIẢI: 


Bá DI, Thúc Tề là hai hoàng tử của vua nước Cô Trúc sống vào cuối đời 
nhà Ân, đầu đời Tây Chu ở Trung Hoa. Tương truyền hai ông đều là hiền sĩ, 
nhường ngôi vua cho nhau; nhưng rốt cục cả hai đều không nhận vương vị. 
Thế rồi cả hai đều bỏ kinh thành trốn đi. Khi Vũ Vương nhà Chu cất quân 
tiêu diệt bạo vương nhà Ân là vua Trụ, Bá Di, Thúc Tề đến trước ngựa ra sức 
can ngăn, lấy lẽ: bầy tôi giết thiên tử là bất trung. Đến lúc, Vũ Vương dẹp tan 
nhà Ân, cả thiên hạ đều tôn Chu, hai ông lui về ẩn dật tại núi Thú Dương, ăn 
rau vi và chịu chết đói. 

Vì là hai hiền sĩ thời cổ (khoảng thế kỷ 12 trước Công nguyên), cho nên 
không mấy ai biết rõ về tài đức của hai ông. Chỉ thấy ở đây, Đức Khổng tử 
khen hai ông về tính hạnh không ghi nhớ điều xấu cũ của người, cho nên ít 
phải dụng tâm nuôi lòng oán đối với người. Đó là một đức hạnh đáng khen, 
khiến cho tâm hồn được thư thái. 

Trong câu trên, chúng ta nên lưu ý chữ “dụng” (dùng), có nghĩa “không 
phải dụng tâm oán thừ” (ít oân người). Nghĩa này chính xác và tích cực hơn 
là nghĩa “ft bị người oán”. 
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25. 
ÝƒH: 328 + 13H? Ä% 6ú › Z3} Äf mm ft 
cán có 
Tủ viết: “Thục vị Vĩ Sinh Cao trực? Hoặc khất ế yên, khất chư kỳ lân nhi 
dữ chi.” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Ai bảo Vĩ sinh Cao ngay thẳng? Có người đến xin 
giấm, bèn xin bên hàng xóm mà cho.” 


BÌNH GIẢI: 


Vi Sinh Cao là người nước Lỗ. Người ta thường cho ông là người ngay 
thẳng. Nhưng Đức Khổng tử không đồng quan điểm như vậy. Ngài nêu ra 
một trường hợp để dẫn chứng: có người đến nhà Vi Sinh Cao xin giấm. Nhà 
ông không có, ông ta bèn sang hàng xóm xin giấm về mà cho. 

Trong trường hợp này, có lẽ Đức Khổng tử thấy Vi Sinh Cao không ngay 
thẳng ở chỗ không dám thẳng thắn nói rằng mình không có, lại tự che giấu 
bằng cách sang hàng xóm xin rồi đem về, tự nhận là của mình đem cho, khiến 
người ấy phải hàm ơn mình! Chứ giả như ông đi xin giùm mà không nhận là 
của mình cho, thì đâu có gì đáng trách. 


24. 


ki: :772›: 4; K: ZữHWjfƒWjẽè$2., ứ7RTe 
‹ E4&mu4‡+^. ¿£ứH]ƒw+.,, ứ7fe2.. 
Tử viết: “Xảo ngôn, lệnh sắc, túc cung, Tả Rhâu Minh sỉ chỉ; Khâu diệc 
sỉ chỉ. Nặc oán nhi hữu kỳ nhân, Tả Khâu Minh sỉ chỉ; Khâu diệc sỉ chi.” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Nói năng dối trá, trau chuốt nhan sắc, cung kính 
thái quá, Tả Khâu Minh lấy làm hổ thẹn; Khâu này cũng hổ thẹn. Giấu 
giếm sự oán hận mà [giả vờ] thân thiện với người, Tả Khâu Minh lấy 
làm hổ thẹn; Khâu này cũng hổ thẹn.” 


BÌNH GIẢI: 


Ông Tả Khâu Minh là một hiền nhân vào bậc tiền bối của Đức Khổng tử, 
viết sách Tả truyện. Trước những thái độ, cử chỉ của người đương thời như: 
nói năng khéo léo giảo hoạt, sửa sang trau chuốt sắc diện cho đẹp đẽ, tỏ bộ 
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cung kính thái quá; ông cảm thấy hổ thẹn. Bởi vì tất những thái độ đó là 
hành vi tiểu nhân, biểu hiện trong một xã hội rối loạn, suy thối đạo đức. Ở đó 
không có sự chân thành, mà chỉ có sự đóng kịch để che giấu tâm địa xấu xa; 
chỉ có sự nịnh hót, bợ đỡ để thủ lợi. 


Lại còn có kẻ nham hiểm hơn, có điều oán hận với người mà giấu kín trong 
lòng; ngoài mặt vẫn tươi tỉnh giả bộ làm thân với người để thừa cơ ám hại. 
Tất cả những hành vi và tâm địa giả dối trên đều không phải là cách hành xử 
của người quân tử, cho nên ông Tả Khâu Minh lấy làm hổ thẹn, xa lánh. Đức 


Khổng tử tự xác nhận mình cũng như vậy. 


2ã. 
jãm\. #jl&lt.. ÝH: ñÃšñN k7 
ƒJÄH : #ã? 8, ki, M4 +, M3 mm 
l#Ề.. 
2ã} H : ñãñ &|X-É, #⁄2b 3o 
ƒJ7*ÄN : #ãh]| ƒ2 & ! 
7H: #äÄäx+>. HMHAx1šz. Vy lv. 
Nhan Uyên, Quý Lộ thị. Tử viết: “Hạp các ngôn nhĩ chí?” 
Tử Lộ viết: “Nguyện xa mã, ý khinh cừu, dữ bằng hữu cộng; tệ chỉ nhĩ 
vô hám. ” 
Nhan Uyên viết: “Nguyện vô phạt thiện, vô thi lao.” 
Tử Lộ viết: “Nguyện văn Tử chỉ chí.” 
Tử viết: “Lão giả an chi, bằng hữu tín chi, thiếu giả hoài chi.” 
Dịch nghĩa: 


Thầy Nhan Uyên và thầy Quí Lộ theo hầu. Đức Khổng tử nói: “Sao các 
ngươi không nói ra ý nguyện của mình?” 

Thầy Tủ Lộ nói: “Muốn có xe ngựa, mặc áo lông cừu nhẹ; cùng bạn bè 
chia sẻ, hư nát mà chẳng giận.” 

Nhan Uyên nói: “Muốn chẳng khoe điều thiện, chẳng thi thố công lao.” 
Tử Lộ nói: “Xin được nghe ý nguyện của thầy.” 

Đức Khổng tử nói: “em an vui cho người già, đem niềm tin cho bạn bè, 
đem hoài bão cho người tuổi trẻ.” 


BÌNH GIẢI: 
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Thầy Nhan Uyên có tên là Nhan Hồi, thầy Quí Lộ tức là Tử Lộ; cả hai ông 
đều là học trò thân cận Đức Khổng tử. Trong lúc hai người theo hầu thầy, Đức 
Khổng tử gợi ý cho các ông bày tỏ chí hướng. 

Tử Lộ mạnh dạn nói lên ước nguyện của mình: “Muốn có xe ngựa, mặc 
áo lông cừu nhẹ; cùng bạn bè chia sẻ, hư nát mà chẳng giận.” Câu nói trên 
chứng tỏ Tử Lộ muốn được làm quan, có quyền bính, có lợi lộc. Ông cũng tỏ ra 
là người hào phóng, khoáng đạt, sẵn sàng chia ngọt sẻ bùi với bạn bè. 

Xét cuộc đời Tử Lộ, quả nhiên chí hướng này đã thành tựu. Ông được 
làm quan ở nước Vệ trong khi Đức Khổng tử lui về dạy học tại quê nhà. Tuy 
nhiên, tính tình thẳng thắn, khẳng khái và hiếu dũng của ông đã dẫn đến 
một chung cuộc đáng thương. Khi xảy ra biến động trong triều đình nước Vệ, 
vì không thức thời và thiếu uyển chuyển trong cách xử thế, Tử Lộ đã bị giết 
một cách thê thảm, thân xác bị bằm nát như tương. Chữ “££' (hư nát) trong 
câu nói trên có phải vận vào thảm cảnh này chăng? Chỉ biết rằng Đức Khổng 
tử đã tiên đoán Tử Lộ ắt sẽ chết vào lúc xảy ra biến động chính trị ở nước Vệ; 
khi được tin báo, ngài đã sa lệ và sai đổ hũ tương đi, không ăn nữa. (Theo Lễ 
ký, Đàn cung thượng). 

Nhan Uyên thì nói: “Muốn chẳng khoe điều thiện, chẳng thi thố công lao.” 
Câu nói này biểu lộ chí hướng của Nhan Uyên là trở nên bậc thánh hiền. 
Cuộc đời của ông đã ứng nghiệm với ý nguyện ấy. Mặc dầu đức hạnh cao khiết 
và được Đức Khổng tử kỳ vọng rất nhiều; nhưng chưa có cơ hội nào để phát 
huy điều thiện và thi thế công lao với đời thì Nhan Uyên đã yểu vong. Đức 
Khổng tử thương tiếc ông, khóc mãi không thôi! 

Còn Đức Khổng tử thì bảy tỏ chí hướng của mình qua câu nói: “em an vui 
cho người già, đem niềm tin cho bạn bè, đem hoài bão cho người tuổi trẻ.” Rõ 
ràng đó là khẩu khí của một bậc thầy, một bậc “vạn thế sư biểu" như người 
đời sau ca tụng. 

Ngài chẳng làm quan được lâu bởi vì vua Lỗ không trọng dụng, vì nịnh 
thần gièm pha đã đành, nhưng chính ngài đâu có tha thiết gì với quan chức, 
lợi lộc! Không tha thiết nên chẳng chiều lòng các vua chúa đương thời để 
kiếm một chỗ đứng hiển vinh. Ý nguyện của ngài nhắm vào việc tìm cơ hội 
thuận lợi để thi hành đạo lý trong cõi nhân sinh. Cho nên, chung cuộc thì 
thiên hạ đời sau chỉ biết đến ngài qua danh hiệu bậc thầy truyền rao đạo lý 
làm người cho muôn đời là xứng hợp. 
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26. 

7H: CÁ Ƒƒf! #6 NÑñ#ÈÑ }#¡, mNHờ#ở,‹ 

Tử viết: “Dĩ hỹ hồ! Ngô vị kiến năng kiến kỳ quá nhĩ nội tự tụng giả dã.” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Thôi vậy! Ta chưa từng thấy ai có thể nhận ra lỗi lầm 


của mình mà trong lòng tự oán trách.” 


BÌNH GIẢI: 


Đức Khổng tử than thở câu này trong thời đại của ngài là thời Xuân Thu 
(722 - 480 trước Công nguyên). Đó là thời cực kỳ rối loạn, đạo đức suy đổi 
trong lịch sử Trung Quốc: chiến tranh liên miên, tội ác đầy rẫy; vua tôi, cha 
con, vợ chồng, anh em, bè bạn, chủ tớ... giết hại lẫn nhau, tranh danh đoạt 
lợi, vi phạm luân thường đạo lý vô số kể. 

Lý do đưa đến tình trạng bi đát như thế có thể được tìm ra trong câu nói 
trên của Đức Khổng tử. Ngài chưa từng thấy người nào có thể nhận ra lỗi 
lầm của mình mà trong lòng tự biết oán trách. Lỗi lầm của con người thì đâu 
có thiếu, chỉ có thừa thôi. Nhưng có lỗi lầm rồi biết tự nhận lỗi, biết ăn năn, 
biết tự oán trách mới có thể cải thiện được. Đằng này không nhận ra lỗi, hoặc 
thấy lỗi mà chẳng sám hối, chẳng tự trách, lại còn hiên ngang tự hào, thì 
càng ngày lỗi càng nhiều, càng nặng. Một xã hội như thế thì an ổn, thái bình 
sao được? 


27. 
#H: †#>xÈ, 8i tp #⁄Ã› ®inf23ƒ 
Tử viết: “Thập thất chi ấp, tất hữu trung tín như Khâu giả yên, bất như 
Khâu chỉ hiếu học dã.” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Một xóm có mười nhà, ắt có người trung tín như 
Khâu này, nhưng không có người hiếu học như Khâu.” 
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BÌNH GIẢI: 


Trung là sự chuyên nhất của tỉnh thần nhắm vào một đối tượng. Đối tượng 
có thể là Đấng Tối Cao, là đạo Trời, là bậc quân vương, minh chủ, là vợ hoặc 
chồng trong tương quan gia đình, là bằng hữu... Nhờ đức trung mà người ta 
không thay lòng đổi dạ, mặc dầu dòng đời có đổi thay cùng với vật đổi sao dời. 

Tín là niềm tin, là sự giữ gìn lời hứa, là điều kiện giúp cho mối tương quan 
được vững bền. Đức £rung và đức tín luôn luôn đi đôi với nhau, dùng làm cơ sở 
tỉnh thần cho con người trong cộng đồng xã hội. Có những người không được 
học hành nhưng vẫn có đức trung tín tự nhiên, bẩm sinh vì được thụ hưởng 
tính di truyền trong một dòng tộc đạo đức, chất phác. 

Vì thế, trong một xóm mười nhà, ắt có người trung tín, không nhiều thì ít. 
Tuy nhiên, muốn biết biểu hiện trung tín cho tốt đẹp, cho xứng hợp với từng 
đối tượng một cách linh hoạt thì cần phải học. Bởi vì trung tín có mức độ nông 
sâu, ít nhiều, xa gần... Lại có những trường hợp không nên trung, không nên 
tín. Chẳng hạn, nếu hết lòng trung tín với một quân vương mà người ấy đã 
hư hỏng, phản bội dân chúng thì đó là sai lầm. Nếu lúc nào cũng trung tín 
thì sẽ là con người khù khờ, dại dột. Đối với những kẻ không đáng trung mà 
trung, không đáng tín mà tín và giữ chặt điều trung tín với họ thì chẳng khác 
gì tiếp tay làm bậy. 

Do đó, người ta cần phải học để biết xử lý, vận dụng đức trung tín cho 
hợp cảnh, hợp thời. Đức Khổng tử là người có lòng trung tín cũng như nhiều 
người, nhưng ngài hiếu học, luôn luôn trau dồi kiến thức, cho nên biết cách 
ứng cảnh, ứng thời cho phải đạo trung tín. Vì thế, ngài mới có thể làm thầy 
thiên hạ. 
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CHƯƠNG VI: UNG DÃ 
ZE 3h, 3 7X 


Ung dã đệ lục 


1. 
TH: 7ZÊ.. "ỊJ# mg. 
tỳ 5E] &1h7› 7H: 'Jử,› ÑR. 
th: #ÄXm4TÑRj, AE, XS? ?T#? #ññ 
#47 Ñl› &72kñI-#? 
ÝƒH: #2 ä3ZÁ. 
Tử viết: “Ủng dã, khả sử nam diện.” 
Trọng Cung vấn Tử Tang Bá Tử. Tử viết: “Khả dã. Giản.” 
Trọng Cung viết: “Cư kính nhỉ hành giản, dĩ lâm kỳ dân, bất diệc khả 
hồ? Cư giản nhi hành giản, vô nãi thái giản hồ?” 
Tử viết: “Ủng chỉ ngôn nhiên.” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Trò ng, có thể khiến quay mặt về hướng nam.” 
Trọng Cung hỏi về ông Tử Tang Bá Tử. Đức Khổng tử nói: “Rhá đấy! 
Giẳn dị.” 
Trọng Cung nói: “Sinh hoạt kính cẩn mà hành động giản dị, lấy đó đến 
với dân, lại chẳng khá sao? Sinh hoạt giản dị mà hành động giản dị, như 
thế chẳng phải giản dị thái quá sao? 
Đức Khổng tử nói: “Lời trò Ung phải đó.” 
Š „ 

BINH GIAI: 

Thầy Ủng, tức là Trọng Cung, học trò Đức Khổng tử. Đức Khổng tử nói có 
thể khiến thầy Ung quay mặt về hướng nam, nghĩa là nhân cách thầy Ung có 
thể đảm đương chức vụ nguyên thủ quốc gia được. Ngày xưa, vị quân vương 
khi ngồi thiết triều thường quay lưng về hướng bắc, quay mặt về hướng nam. 


Hướng bắc là hướng của sao Bắc đầu. Theo quan niệm thiên văn cổ, trái đất 
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và một số chòm sao trên bầu trời phải hướng về Bắc đẩu làm chuẩn. Quân 
vương là người lãnh đạo đất nước cho nên ở ngôi chủ trì như Bắc đẩu, các 
quan và toàn dân phải hướng về chịu mệnh. 

Cuộc đối thoại giữa thầy Trọng Cung và Đức Khổng tử chứng tỏ kiến thức 
và bản lĩnh của ông. Tử Tang Bá Tử được Đức Khổng tử khen là người khá 
vì có tính giản dị. Tử Tang Bá Tử giản dị trong cách hành động và giản dị cả 
trong sinh hoạt. Giản dị trong hành động là dễ dãi, phóng khoáng, không câu 
nệ, không chặt chẽ. Giản đị trong sinh hoạt là ăn ở xuề xoà, không cẩn thận 
trong cách ăn mặc, trong cách giao tiếp đi, đứng, nằm, ngồi. 

Trọng Cung cho rằng sinh hoạt phải kính cẩn, có nghĩa là cách ăn ở cần 
phải giữ lễ, ăn mặc phải tươm tất, giao tiếp phải lịch sự, đi đứng nằm ngôi 
phải tỏ ra nghiêm trang. Đó là cách sinh hoạt của người quân tử. 

Có sinh hoạt kính cẩn rồi, từ đấy mới đem tấm lòng quảng đại, khoan 
dung đến với dân bằng hành động giản dị, không cầu kỳ, kênh kiệu, ngạo 
mạn, thì dân mới mến mộ, cảm phục. Do đó, việc cai trị sẽ tiến hành tốt đẹp. 

Nếu sinh hoạt giản dị tức là ăn ở xuề xoà, phục sức lôi thôi, phong cách 
thiếu nghiêm trang, mà lại hành động dễ dãi; đó là giản dị thái quá. Cai trị 
dân mà giản dị thái quá thì dân sẽ khinh nhờn, không chịu chấp hành mệnh 
lệnh, trễ nải công việc; vì thế, việc trị dân bất thành. Quan điểm đó của thầy 
Trọng Cung đã được Đức Khổng tử khen ngợi là phải lẽ. 


2. 
24h]: 3Š -Ÿ3\x3ƒ#*? 
jLŸƒ3‡d: jãmM #3ƒ. Xi: XñÑB.: XÝ 
#0*°7U£ ! A2RÌ+>, kMl3i# 4t. 
Ai Công vấn: “Đệ tử thục vi hiếu học?” 
Khổng Tử đối viết: “Hữu Nhan Hồi giả hiếu học, bất thiên nộ, bất nhị 
quá. Bất hạnh đoản mệnh tử hÿ! RÑim dã tắc vong, vị văn hiếu học giả 
dã.” 

Dịch nghĩa: 


Vua Ai Công hỏi: “Học trò ngài có ai hiếu học?” 
Đức Rhổng tử trả lời: “Có Nhan Hồi là người hiếu học. Không dời đổi nổi 
giận, không phạm lỗi hai lần. Chẳng may, mệnh ngắn ngủi, đã mất! Nay 


thì không có, chưa nghe thấy người nào hiếu học.” 
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BÌNH GIẢI: 


AI Công là vua nước Lỗ. Căn cứ vào câu trả lời của Đức Khổng tử, chúng ta 
biết vua A1 Công hỏi về việc ham học đạo lý, chứ không phải học một chuyên 
môn nào về văn hoá hay công nghệ. Về việc học đạo lý, Nhan Hồi là người 
hiếu học nhất trong cửa Khổng. Vì chăm học đạo lý, cho nên Nhan Hồi có đạo 
hạnh hơn người. Đức Khổng tử kể ra hai trường hợp tiêu biểu: 








- Hồi có giận ai điều gì thì không giận lây (dời đổi) sang người khác. Thói 
thường của người đời là hay giận lây. Giận con mà lây sang cha mẹ, anh 
em, họ hàng. Tục ngữ nói: “Giận cá chém thớt.” Vì giận lây, cho nên ngày 
xưa có thói báo thù tàn bạo. Một người trong họ, trong làng chống lại 
vua có thể bị giết cả họ, cả làng. 

- Hồi có phạm điều gì lỗi; khi được dạy bảo hay tự nhận ra thì không tái 
phạm đến lần thứ hai. 

Nhưng không may cho cửa Khổng, Nhan Hồi ngắn mệnh, mất sớm. Sau 

khi Nhan Hồi qua đời, Đức Khổng tử không còn thấy có ai đáng gọi là người 
hiếu học nữa. 


3. 
4 Š*1È2X-7*t› tr ƒ fu -fiX . ÝH: #*z®. ñ 
d. H: #2. 1† ft X5. ƒŸH: 7đZiä 
ñt.. #®Il6§, ki. ãRj>b.: 8ƒ B46 
r 
t8 3>, ft #?L 1. Ấf. ÝH: #1! 13t f 
đ # #ệ ƒ I 
Tử Hoa sứ ư Tề. Nhiễm Dư vị kỳ mẫu thỉnh túc. Tử viết:“Dữ chi hũ.” 
Thỉnh ích. Viết: “Dũ chỉ dũ.” Nhiễm Dư dữ chi túc ngũ bỉnh. Tử viết: 
“Xích chi thích Tề dã, thừa phì mã, ý khinh cừu. Ngô văn chi dã: Quân 
tử chu cấp, bất kế phú.” 
Nguyên Tư vi chỉ Tể, dữ chỉ túc củu bá. Từ. Tử viết: “Vô, dĩ dữ nhĩ lân 
lý, hương đẳng hồ?” 

Dịch nghĩa: 


Thầy Tử Hoa đi sứ nước Tề. Thầy Nhiễm Dư vì mẹ của ông xin thóc. Đức 
Khổng tử nói: “Cấp cho một hũ.” Xin thêm. Ngài nói: “Cấp cho một dũ.” 
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Nhiễm Dư cấp cho năm bỉnh thóc. Đức Khổng tử nói: “Trò Xích đi đến 
nước Tề, cưỡi ngựa mập, mặc áo lông cừu nhẹ. Th có nghe rằng: Người 
quân tử chu cấp, không tiếp cho kẻ giàu.” 

Thầy Nguyên Tư làm quan Tế, được cấp cho chín trăm (hộc) thóc. Ông 
khước từ. Đúc Khổng tử nói: “Ấy chó! Lấy để cho bà con xóm làng chứ?” 


BÌNH GIẢI: 


Trong thời gian Đức Khổng tử giữ chức Tư khấu (Bộ Trưởng Bộ Hình) 
hay giữ chức Nhiếp tướng sự (Thủ tướng) ở triều đình nước Lỗ, có phái Tử 
Hoa, một đệ tử của ngài, đi sứ nước Tề. Bấy giò, Nhiễm Dư, bạn học của Tử 
Hoa, đến xin thóc cho mẹ Tử Hoa. Nhiễm Dư (chắc cũng làm quan lón) đã vì 
tình bạn mà cấp cho mẹ Tử Hoa nhiều thóc hơn mức đã định. Thấy vậy, Đức 
Khổng tử nhận xét: “Trò Xích (Tử Hoa) cưỡi ngựa mập, mặc áo lông cừu nhẹ 
đi sứ, chứng tỏ ông là kẻ giàu có. Thế mà đạo lý của người quân tử là chỉ chu 
cấp cho kẻ nghèo, chứ không tiếp thêm cho kẻ giàu. Như thế, Nhiễm Dư đã 
làm trái đạo Trời. Bởi vì đạo Trời là: “Bót chỗ thừa, bù chỗ thiếu.” (Tổn hữu 
dư, bổ bất túc.) 

Còn trường hợp của Nguyên Dư, cũng là đệ tử của Ngài, được làm quan Tể 
(cai quản gia thần). Đức Khổng tử cấp cho chín trăm (hộc) thóc. Ông từ chối 
nhận số bổng lộc này, có lẽ cho rằng quá nhiều đối với mình. Đức Khổng tử 
bảo rằng: Cứ nhận lấy để đem về giúp đỡ cho bà con, lối xóm. 

Lương bổng là thù lao của triều đình cấp cho tùy theo cấp bậc, chức vụ. 
Nhận lấy là chuyện tự nhiên; chẳng tội tình gì. Nếu mình không dùng hết thì 
đem chia cho kẻ nghèo. 

So sánh Nguyên Tư và Nhiễm Dư, thì Nguyên Tư quả là có đạo đức hơn 
Nhiễm Dư vậy. 


4. 
. H#?3H: #2+> 7, 5É Hñú., š@&2JjJƒẲ› h)| 
+ z ? 2 
Tử vị Trọng Cung viết: “Lê ngưu chỉ tử, tuynh thả giác, tuy dục vật dụng, 
sơn xuyên kỳ xả chư ?” 
Dịch nghĩa: 


Đức Nhổng tử nói về thầy Trọng Cung rằng: “Con của con bò lang, có 
lông tơ đỏ lại đủ sừng, tuy [người ta] không muốn dùng [để tết, [nhưng 
thần] núi sông nào có chối bỏ?” 
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Giải thích: 

Nói về trường hợp của thầy Trọng Cung, không được triều đình trọng 
dụng, mặc dầu ông có tài đức, Đức Khổng tử đem chuyện con bò tơ đỏ ra ví dụ. 

Ngày xưa, trong tục tế thần núi, thần sông, người ta không dùng con bò 
lang, cho rằng bò lang không xứng đáng làm tế phẩm. Nhưng bò tơ sắc đỏ, 
con của bò lang thì dùng được. Thần núi sông nào có chối bỏ đâu? 

Tương tự như vậy, Trọng Cung là người đức hạnh, có nhân cách đảm 
đương chức vụ lãnh đạo cao cấp, thậm chí còn có thể khiến lãnh trách nhiệm 
nguyên thủ quốc gia (quay mặt về hướng nam). Chỉ vì dòng dõi kém cỏi, có 
lã người cha chẳng ra gì, mà Trọng Cung không được dùng. Như vậy chẳng 
uống lắm sao? Lẽ ra, thần núi sông không chê con bò tơ đỏ, thì triều đình 
cũng đừng chối bỏ Trọng Cung mới phải. 


5. 
fƒH: W#,, #)£=HXiEt: #8. RBỊHH#5 
n CẦ ‹ 
Tử viết: “Hồi dã, kỳ tâm tam nguyệt bất vi nhân, kỳ dư, tắc nhật nguyệt 
chí yên nhi dĩ hỹ.” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Trò Hồi ba tháng lòng không la đúc nhân, ngoài ra 
[những người khác] thì được một ngày, một tháng mà thôi.” 


BÌNH GIẢI: 


Trong cửa Khổng chỉ có thầy Nhan Hồi giữ được đức nhân ba tháng liền. 
Đức nhân đứng đầu Ngũ thường (nhân, nghĩa, lễ, trí, tín) là nền tảng của đạo 
lý làm người. Đức Khổng tử đã từng dạy Nhan Hồi Yẽ đức nhân ở trình độ 
cao nhất: “Khắc kỷ phục lễ vi nhân. 5%, C.1ã3Š #9‡— . ”- (Tự chế phục mình, 
tuân theo lẽ trời là nhân.) Trong bước thực hành, Ngài dạy thêm: “Phi lễ vật 
thị, phi lễ vẫt vật thính, phi lễ vật ngôn, phi lễ vật động. -3È3Š 2#. 3È23 
2#. 3F3J 2) š › 3F4” 275) . (Không phải lễ chớ nhìn, không phải lễ chó 
nghe, không phải lễ chớ nói, không phải lễ chó hành động.” Người biết tự 
chế phục mình thì không nhìn, không nghe, không nói, không làm những gì 
trái lễ, luôn sống công chính trong đạo Trời, đó là người lý tưởng, trở nên bậc 
thánh hiền. Nhan Hồi sống trong đức nhân được ba tháng, tức là đã đạt tới 
ngưỡng cửa của bậc thánh hiền rồi. Ngoài ra, những đệ tử khác trong cửa 
Khổng, người thì giữ đức nhân được một ngày, người được một tháng mà thôi. 
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J7 El: 4td"T1È 0b tt 
ƒƑH: #,S› sHHAL HP 
H: 2,1] †š #€0tLt, tt 

H: Mu, HA ẤP 
H: ##,*J1È#tftL#t 

H: #uuữ, .. 


Quí Khang Tử vấn: “Trọng Do khả sử tùng chính dã dư?” 


Tử viết: “Do dã quả, ư tùng chính hồ hà hữu?” 
Viết: “Tứ dã, khả sử tùng chính dã dư?” 

Viết: “Tứ dã đạt, ư tùng chính hồ hà hữu?” 
Viết: “Cầu dã, khả sử tùng chính dã dư?” 
Viết: “Cầu dã nghệ, ư tùng chính hồ hà hữu?” 


Dịch nghĩa: 


Quí Khang Tử hỏi: “Thầy Trọng Do có thể khiến theo việc chính trị được 
chăng?” 


Đức Khổng tử nói: “Do quả cảm, theo việc chính trị thì có sao?” 
Lại hỏi: “Thầy Tứ, có thể khiến theo việc chính trị được chăng?” 
Trả lời: “Tứ thông hiểu sự lý, theo việc chính trị thì có sao?” 

Lại hỏi: “Thầy Câu, có thể khiến theo việc chính trị được chăng?” 


Trả lời: “Cầu có tài nghề kỹ thuật, theo việc chính trị thì có sao?” 


BÌNH GIẢI: 


Quí Khang Tử là một nhân vật nhiều thế lực ở nước Lỗ, quyền hành lấn 


áp cả vua, đứng đầu một trong ba họ lớn: Quí, Thúc, Mạnh. Một hôm, Quí 
Khang Tử hỏi Đức Khổng tử về ba người đệ tử thân tín của ngài. Trọng Do 
là Tử Lộ, Tứ là Tử Cống, Cầu là Nhiễm Hữu. Qua những câu trả lời của Đức 
Khổng tử, chúng ta có thể biết: 


- Tử Lộ là người quả cảm. Quả cảm là sẵn sàng dấn thân hết mình cho công 


việc, không ngại khó, không sợ sệt. 
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- Tử Cốâng là người thông hiểu sự lý. Thông hiểu sự lý thì giỏi chỉ huy, có 

thể quán xuyến, biết cắt đặt công việc, dùng người đúng chỗ. 

- Nhiễm Hữu là người có tài nghề kỹ thuật, có thể hướng dẫn dân chúng 

phát triển công nghệ, mở mang kinh tế. 

Chính trị là việc trị dân sao cho yên ổn, phát triển thịnh vượng về mọi 
mặt. Vì thế cần có nhiều vị quan, có những đức hạnh và tài năng chuyên 
môn; mỗi người một việc, hợp tác với nhau thì việc chính trị mới thành tựu 
tốt đẹp. Cho nên Đức Khổng tử cho rằng cả ba đệ tử của ngài đều có thể tham 
dự việc chính trị được cả. 


LỆ 


+£ 18+ # š ?> pnx~£ ý ĐA đè 
£KR&4jÈM ƒ 8# ##.. H7NH: É#4ÄAÄ##Š, +n 
17483. 8| k&. 
Quí thị sử Mẫn Tử Rhiên vi Phí Tể. Mẫn tử Rhiên viết: “Thiện vị ngã từ 
yên. Như hữu phục ngã giả, tắc ngô tất tại Vấn thượng hỹ.” 

Dịch nghĩa: 
Họ Quí mời thầy Mẫn Tử Khiên làm quan Tể ấp Phí. Mẫn Tử Rhiên nói: 
“Hãy khéo vì tôi mà tạ từ. Như còn trỏ lại mời tôi nữa, thì tôi ắt đến ở 
phía trên sông Vấn thôi.” 

` 2 

BINH GIAI: 

Thầy Mẫn Tử Khiên, tên là Mẫn Tổn, học trò Đức Khổng tử. Sách Nhị 
thập tứ hiếu cho biết thầy là người hiếu nghĩa, sẵn sàng chịu rét để cho kế 
mẫu và em (cùng cha khác mẹ) được bảo toàn. 

Nguyên một lần kia, khi đẩy xe chở cha, Mẫn Tử Khiên rét run lẩy bẩy 
làm đổ cả xe. Khi biết rõ Tử Khiên bị kế mẫu rẻ rúng, không cho mặc đủ ấm, 
người cha định đuổi kế mẫu đi. Nhưng Tử Khiên xin cha đừng làm vậy vì sợ 
kế mẫu và em sẽ bị khổ sở. 

Ấp Phí là cơ nghiệp riêng của họ Quí, một trong ba nhà quyền thế nước 
Lỗ. Bấy giờ, quyền hành họ Quí lấn áp cả vua, cho nên Mẫn Tử Khiên không 
muốn nhận chức quan Tể ấp Phí để làm vây cánh cho họ Quí uy hiếp vua. 

Đó là lý do mà Mẫn Tử Khiên từ chối lời mời của họ Quí. Ông thỉnh cầu 
sứ giả hãy nói khéo với họ Quí về sự từ chối của mình. Ông cho biết nếu họ 


Quí còn cho người đến mời nữa thì ông sẽ lên đầu nguồn sông Vấn, ở phía Bắc 
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nước Lỗ, nơi tiếp giáp với nước Tề để sống ẩn dật. Câu trả lời này nhằm tỏ rõ 
quyết tâm của ông, thà bỏ nước mà đi chứ không chịu để bị ép làm quan cho 
họ Quý. 


8. 


412:#⁄X. †EMz2. ä"äš‡\##q: >+., ®4 
+% !3ƒA +; 833X*, ! 3ƒ Á, 83133, 1 


Bá Ngưu hữu tật. Tử vấn chi. Tự dũ chấp kỳ thủ viết: “Vong chỉ, mệnh 

hỹ phù! Tư nhân dã, nhi hữu tư tật dã! Tư nhân dã, nhi hữu tư tật dã!” 
Dịch nghĩa: 

Thầy Bá Ngưu có bệnh. Đức Khổng tử viếng thăm. Từ cửa số, cầm tay 

thầy mà nói: “Mất thôi, số mệnh đó mà! Người như thế này mà lại có 

bệnh thế này! Người như thế này mà lại có bệnh thế này!” 


BÌNH GIẢI: 

Thầy Bá Ngưu, tên là Nhiễm Canh, học trò của Đức Khổng tử. Ở đây, bản 
văn không nói rõ Bá Ngưu mắc bệnh gì; tuy nhiên theo cách tiếp xúc của 
Đức Khổng tử, người đời sau đoán Bá Ngưu mắc bệnh phong cùi, một trong 
tứ chứng nan y (phong, lao, cổ, lại). Có lẽ vì tránh lây nhiễm, Đức Khổng tử 
không vào trong nhà mà chỉ đứng ngoài cửa sổ nắm tay bệnh nhân, tỏ lời tiếc 
thương. 

Đức Khổng tử đã dùng chữ “mệnh” để an ủi Bá Ngưu. Mệnh là cái phần 
số của mỗi người; phải sao chịu vậy, không thể tránh được và cũng khó lòng 
giải thích. Mệnh có thể là cái quả được kết tập do nhiều nhân duyên: yếu tố 
di truyền, hoàn cảnh xã hội, môi trường sinh hoạt v.v... 

Lời than tiếc của Đức Khổng tử cho thấy Bá Ngưu cũng là một người có tài 
đức nhưng không may mắc phải bệnh nan y. Đức Khổng tử thân hành đến 
thăm, tỏ lời an ủi, vĩnh biệt, chứng tỏ cái tình của ngài đối với học trò cũng 
đằm thắm biết baol 


9. 


ÝH: #‡4\q)60ử,! -#$., —Á€@#., #53, AZ 
1È. #.#, S2. 2) 6a, I 
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Tử Viết: “Hiền tai Hồi dã! Nhất đan tự. nhất biều ẩm, tại lậu hạng, nhân 
bất kham kỳ ưu; Hồi dã bất cải kỳ lạc. Hiền tai Hồi dã!” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Đức hạnh thay trò Hồi! Một giỏ cơm, một bầu nước, 
ở ngõ hẹp; người ta không chịu đựng được sự buồn lo ấy, mà trò Hồi thì 
không đổi niềm vui đó. Đức hạnh thay trò Hồi!” 


BÌNH GIẢI: 


Thầy Nhan Hỗi tự là Tử Uyên, đệ tử hàng đầu của Đức Khổng tử. Ở đây, 
Đức Khổng tử đã hết lời ngợi khen đức hạnh của ông. Nhan Hồi nhà nghèo, 
ở trong ngỏ hẹp, ăn uống sơ sài, chẳng có cao lương mỹ vị. Người khác trong 
cảnh ngộ ấy thì chịu không nổi, suốt ngày than thân trách phận và lo lắng 
chạy chọt để kiếm địa vị cao sang. Nhưng Nhan Hồi lúc nào cũng cảm thấy 
vui; bởi vì chí hướng của ông đặt cả vào đạo. Lý tưởng thành nhân đã khiến 
ông không còn chú tâm vào đời sống vật chất nữa. Chú tâm vào đạo thì bằng 
lòng với hiện tại, bằng lòng với những gì mình đã có, cho nên tỉnh thần luôn 
được an vu1, không mơ ước gì khác. 


10. 
Tỳ H: iXz #2 :Í, 2 2SŸZ&1,. ƒŸ£H: 22X 
%. tiếm/?, ki. 
Nhiễm Cầu viết: “Phi bất duyệt Tử chi đạo, lực bất túc dã.” 
Tử viết: “Lực bất túc giả, trung đạo nhị phế, kim nhữ hoạch.” 
Dịch nghĩa: 


Thầy Nhiễm Cầu nói: “Chẳng phải không vui thích đạo của thây, [chỉ vì] 
không đủ sức thôi.” 

Đức Rhổng tử nói: “Người không đủ sức thì giữa đường bỏ đỏ, nay ngươi 
thì [tự] vạch giới hạn cho mình.” 


BÌNH GIẢI: 


Thầy Nhiễm Cầu muốn biệân hộ cho mình về lý do không vui thích tiếp 
tục học Đạo nữa. Ông nói mình không đủ năng lực. Đức Khổng tử đã vạch ra 
sự lười biếng, sự thối chí của Nhiễm Cầu. Người thực sự không đủ năng lực 
thì học được nửa chừng sẽ bỏ dở vì đau yếu, bệnh tật hay bỏ đỏ vì lo kiếm kế 
sinh nhai. Nay Nhiễm Cầu không phải vì những lý do ấy mà muốn thôi học 
tức là lười biếng, tự vạch giới hạn cho mình, không muốn tiến bước nữa. 
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11. 

Ji ÌẰ ẰjẰ SH: x# Tfễ› &⁄š#š(|* Ảề › 

Tử vị Tủ Hạ viết: “Nhữ vi quân tử nho, vô vi tiểu nhân nho.” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử bảo thầy Tử Hạ rằng: “Ngươi hãy làm nhà nho quân tử, 
đừng làm nhà nho tiểu nhân.” 


BÌNH GIẢI: 


Nhà nho là người học rộng, biết về thiên văn, địa lý, nhân sự... Nhà nho 
quân tử là người có nhiều kiến thức mà sống theo đạo đức nhân nghĩa, cư xử 
đại lượng, bao dung... Nhà nho tiểu nhân là người có nhiều kiến thức nhưng 
lại ăn ở thất đức, vô hạnh, tính tình ti tiện, nhỏ nhen; cư xử thiếu lịch sự, 
không nhã nhặn, không khiêm tốn. 

Nhà nho quân tử đem đạo vào đời để xây dựng xã hội ổn định, tốt đẹp. Nhà 
Nho tiểu nhân chỉ vận dụng kiến thức của mình để thủ lợi, gây chia rẽ, bất 
an trong xã hội. 


12. 
373t5®3X*. 7H: kxfiA 5 f8? 
H: đ“ XU › fiXm:› iÈè#,. kữ## 
1E ®#.. 
Tử Du vi Võ Thành Tế. Tử viết: “Nhữ đắc nhân yên nhĩ hồ? 
Viết: “Hữu Đam Đài Diệt Minh giả, hành bất do kính; phi công sự, vị 
thường chí ư Yển chỉ thất dã.” 

Dịch nghĩa: 


2 


Thầy Tử Du làm quan Tể ấp Võ Thành, Đúc Khổng tử nói: “Ngươi có 
được người nào hợp với ngươi chăng?” 

Thưa: “Có ông Đam Đài Diệt Minh, đi không dùng lối tắt; chẳng phải 
việc công thì chưa từng đến nhà Yến này.” 


BÌNH GIẢI: 


Thầy Tử Du tên tục là Yến, học trò Đức Khổng tử, làm quan Tể ấp Võ 
Thành, nước Lỗ. Chắc hẳn Tử Du cũng là một cao đệ trong cửa Khổng, cho 
nên theo sách Lễ ký (thiên Lễ vận), Đức Khổng tử đã từng nói với Tử Du về 
thời Đại đồng và thời Tiểu khang, những thời đại có nền chính trị tốt. 
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Ö đây, Đức Khổng tử hỏi Tử Du xem ở ấp Võ Thành có viên chức nào kết 
hợp được với ông trong việc cai trị. Thời ấy, ấp là một đơn vị hành chính bao 
gồm trên dưới 1.000 hộ, được coi như một đô thị khá sầm uất. Tử Du nêu tên 
Đam Đài Diệt Minh là một quan chức duy nhất có đức hạnh tốt. Đam Đài 
Diệt Minh không đi lối tắt, không vì việc công thì không đến nhà riêng của 
quan Tể. Có nghĩa ông là người ngay thẳng, không quen luồn cúi, đi cửa hậu, 
đến nhà riêng của cấp trên để nịnh hót, cầu cạnh chuyện riêng tư. Cả một ấp 
như vậy có biết bao quan viên thuộc cấp, thế mà chỉ duy nhất có một người 
ngay thẳng, bảo sao nước Lỗ lúc bấy giờ không lụn bại! 


15. 
Ý#H: #22. ẤÃẨmK. 7AP], + R, 
WH: “3ÈÍẤLftŒ; it !” 
Tử Viết:“Mạnh Chi Phản bất phạt, bôn nhi điến, tương nhập môn, sách 
kỳ mã, viết: Phi cảm hậu dã, mã bất tiến dã.” 

Dịch nghĩa: 


Đức Rhổng tử nói: “Ông Mạnh Chi Phản không khoe công, khi thua 
chạy thì đi sau, sắp vào cửa thành, quất con ngựa của mình mà nói: 
“Chẳng phải dám ở lại sau, vì con ngựa không tiến lên vậy.” 


BÌNH GIẢI: 

Đức Khổng tử đã đem phẩm cách ông Mạnh Chi Phản ra để dạy học trò. 
Mạnh Chỉ Phản là quan đại phu dưới triều Lỗ Ai Công. Khi quân Tề xâm lấn 
ở biên giới phía Bắc, ông đã cùng đoàn quân Lỗ chống cự. Lúc quân Lỗ thua 
trận, các tướng lãnh tháo lui thì Mạnh Chi Phản ở lại sau, cố gắng đương đầu 
với quân Tề để bảo vệ quân Lỗ. Đó là một chiến tích đáng ghi mà ông chẳng 
muốn khoe công. Vào đến cửa thành nước nhà, ông lại khiêm nhượng thanh 
minh với mọi người: Không phải ông gan dạ, tài giỏi gì mà dám đi sau, chẳng 
qua là tại con ngựa của ông chậm chạp, không tiến lên phía trước được. 

Đó là đức hạnh của một người quân tử mà Đức Khổng tử muốn nhắc nhở 
cho các học trò bắt chước. 


14. 
#+H: #4#2Utt> 1£, m7 RKÙl>zX, 3k† 22+ 
>3te. 
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Tử Viết: “Bất hữu Chúc Đà chỉ nịnh, nhi hữu Tống Triều chi mỹ, nan hồ 
miễn ư kim chỉ thế hỹ.” 


Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói:“Không có sự khéo nói của quan Chúc Đà và vẻ đẹp 
của công tử Triều nước Tống thì khó tránh khỏi bị người đời nay từ bỏ.” 


` ° 
BINH GIAI: 

Chúc Đà tức là quan đại phu tên Đà, phụ trách nghi lễ trong tông miếu 
nước Vệ. Vì giữ việc chúc tụng cho nên ông khéo nói và khéo nỊnh hót, tâng 
bốc. Công tử Triều nước Tống là một người nổi tiếng đẹp trai thời Xuân Thu. 
Cả hai người ấy đều được thiên hạ thời bấy giờ ái mộ. 

Đức Khổng tử nói câu trên có ý than rằng người thời ấy chỉ ưa nịnh hót và 
sắc đẹp chứ không yêu thích người có tài đức. 


15. 
ƒƑH: #f8È!:H 4t ? †JS 3i d, I 


Tủ viết: “Thùy năng xuất bất do hộ? Hà mạc do tư đạo dã!” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói:“Có ai ra ngoài không do của ngõ? Sao chẳng ai do đạo 
này tiến ra?” 


BÌNH GIẢI: 


Cửa ngõ là chỗ ra vào tất yếu của con người trong một căn nhà. Đạo là qui 
luật thiết định đời sống con người. Ở chiều kích vũ trụ, đạo là qui luật thiết 
định sự vận hành bất biến của thế giới thiên nhiên. Vì thế, con người muốn 
sống tốt đẹp, khỏe mạnh trong gia đình, trong xã hội, trong thiên nhiên, cũng 
cần phải theo đạo; tức là từ đạo mà sinh hoạt, từ đạo mà hành động. Không 
từ đạo tiến ra chẳng khác gì con người không ra ngoài bằng cửa ngõ. Nếu 
không ra ngoài bằng cửa ngõ, ắt là phải đục khoét tường vách mà ra. Như thế 
căn nhà sẽ mất vẻ mỹ thuật, sẽ bị suy yếu, hư hoại rồi sụp đổ. 

Người không theo đạo mà sinh hoạt, lại sinh hoạt vô kỹ cương, vô luân 
thường đạo lý cũng sẽ bị suy thối, hư hoại như căn nhà bị đục khoét tường 
vách. Cái lý đương nhiên là như vậy. Thế mà nhiều người không nhận ra. 
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16. 
ƒH: f##txPn]9ƒ, + fñn|È*. x#12M, j9 
Tử viết:“Chất thắng văn tắc dã; văn thắng chất tắc sử. Văn chất bân 
bân, nhiên hậu quân tử.” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Bản thể chân thực hơn dáng vẻ bên ngoài là quê 
mùa; dáng vẻ bên ngoài hơn bản thể chân thực là chải chuốt. Bản chất 
và dáng vẻ đều đầy đủ, vậy sau mới ra người quân tử.” 


BÌNH GIẢI: 


Xưa nay, học đạo thánh hiền, ai cũng tưởng rằng quân tử là người có phẩm 
chất đạo đức hơn người. Vì thế, học làm quân tử thì cứ chú trọng vào việc trau 
đồi đức hạnh mà có khi bỏ quên dáng vẻ bên ngoài; quên đến nỗi trở thành 
xuể xoà, quê mùa, cục mịch. Ở đây, Đức Khổng tử nói rõ người quân tử học 
đạo cần phải chú trọng tới cả hai: bản chất đạo đức bên trong và dáng vẻ tốt 
đẹp bên ngoài. Được đầy đủ cả hai mới xứng đáng là quân tử. 


17. 
7H: A234. E2 +t.#m#. 


Tủ viết: “Nhân chi sinh dã trực, võng chỉ sinh dã hạnh nhi miễn.” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Đời sống con người phải ngay thẳng, sống gian dối 
thì may mắn mà thoát khỏi thôi.” 


BÌNH GIẢI: 


Câu này của Đức Khổng tử có một ý nghĩa rất thực tế. Đời sống con người 
trong xã hội cần phải ngay thẳng, nghĩa là sống theo qui định của luân lý, 
đạo đức và pháp luật. Kẻ nào sống gian dối, vi phạm pháp luật ắt bị nhà cầm 
quyền xử theo hình luật: tù tội hoặc tử hình; kẻ nào sống gian dối mà thoát 
khỏi hình luật chỉ là do may mắn mà thôi. Dĩ nhiên người ta không thể gặp 
may mắn mãi được. Nếu cứ tiếp tục gian dối (trộm cướp, lường gạt) ắt có ngày 
sa lưới pháp luật và bị xử trị theo phép nước. 
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Còn nói đến việc Trời phạt thì ở ngoài sự liệu đoán của trí khôn con người. 
Chưa đến lúc Trời phạt thì còn có thể nói chuyện may mắn. Trời đã phạt thì 
không có sự may mắn nào hết; người ta không thể tránh được. Con người chỉ 
có thể nói chuyện may mắn đối với pháp luật trần gian, không thể nói chuyện 
may mắn đối với Trời. Tục ngữ nói: “Thiên võng khôi khôi, sơ nhi bất lậu. - X 
E]}4, #&n ®jñ › ” (Lưới trời lồng lộng, thưa mà chẳng lọt.) 


18. 


ƒH: z3. Xin3ƒÈZ 3#: 3⁄3; Siai®2:2 
5Ñ b 


Tủ Viết:“Iri chi giả, bất như hiếu chi giả; hiếu chỉ giả, bất như lạc chỉ 
giả.” 

Dịch nghĩa: 
Đức Khổng tử nói: “Biết không bằng ưa thích; ưa thích không bằng vui 
trong đó.” 


BÌNH GIẢI: 


Câu này của Đức Khổng tử nói về việc học đạo lý. Học đạo lý để sống cho ra 
con người chân thực là điều cần thiết. Vì thế cần phải học hỏi cho biết. Nhưng 
biết đạo lý không bằng ưa thích đạo lý. Có ưa thích mới ham học. Tuy nhiên, 
ưa thích đạo lý cũng chưa bằng vui trong đạo lý. Vui trong đạo lý thì đạo lý 
mới thành hiện thực rõ rệt trong đời sống. Do đó, đạo lý mới biến cải được con 
người, biến cải được xã hội nên tốt. Người sống vui trong đạo lý mới nhận ra 
ý nghĩa của cõi nhân sinh, khiến cho người ta nhìn ra giá trị của đời người, 
của tha nhân đồng loại, của thiên nhiên vạn vật. 

Câu này cũng có thể áp dụng cho bất kỳ một môn học nào. Muốn học một 
môn nào, một nghề nào để đạt kết quả thấu đáo, người ta phải tìm thấy niềm 
vui trong môn học ấy và sống vui với những kiến thức mà mình thu lượm 
được. 


19. 


ÝƒÝˆH: ƯA. PL, nJvyš£ Eử,: PÀAy) F;› X9) 
TẾ. 4U, õ 


Tử viết: “Trung nhân dĩ thượng, khả dĩ ngứ thượng dã; trung nhân dĩ 
hạ, bất khả dĩ ngứ thượng dã.” 
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Dịch nghĩa: 
Đức Khổng tử nói: “Người trung bình trở lên, có thể nói những điều cao 
siêu; người trung bình trở xuống, không thể nói những điều cao siêu.” 


BÌNH GIẢI: 


Mọi người trong trần gian có thể được chia thành hai loại: Người có trình 
độ trung bình trở lên và người có trình độ trung bình trở xuống (trên trung 
bình và dưới trung bình). Người trên trung bình có khả năng suy tư và thấu 
hiểu những nghĩa lý cao xa siêu hình. Người dưới trung bình chỉ có khả năng 
suy và hiểu những sự kiện hữu hình thuộc về giác quan và có liên quan tới 
đời sống hằng ngày. Đem những điều cao siêu nói với những người dưới trung 
bình thì họ không hiểu được. 

Vì thế, trong cửa Khổng có hai phần học: Hình nhi thượng học và Hình 
nhĩ hạ học. 

Phần Hình nhi thượng bàn về những thực tại, những qui luật, những vấn 
đề bên trên thế giới hình thể. Đó là những đề tài siêu hình vượt ngoài giác 
quan, chỉ có thể lãnh hội được bằng trí minh mẫn và tâm sâu sắc. Trí để suy 
xét, tâm để cảm nghiệm. Những vấn đề ấy thuộc về vũ trụ quan và nhân 
sinh quan. Nội dung của Hình như thượng học gồm những đề tài như: khởi 
nguyên vũ trụ, con người trong trời đất, đức lớn của trời đất, tính mệnh, đạo 
trung dung, đức nhân, đức thành, thiên mệnh, quỷ thần, sinh tử, v.v... 

Phần Hình nhi hạ nói về cách cư xử của con người trong cõi đời: trước hết 
là tạo cho mình trở thành một con người tốt đẹp về nhân cách, sau là tạo nên 
mối tương quan tốt đẹp với gia đình và xã hội. Nội dung của Hình nhi hạ học 
gồm những đề tài: quân tử và tiểu nhân, tu thân, lễ nhạc, cư xử, xét đoán 
người, vấn đề chính trị, chính danh định phận, quân quyền và dân chúng, vai 
trò hình pháp v.v...' 


20. 
3*1# P]l#no. ÝH: 3# K2 Ã› 3L W1WdniE2Z, njớR 
⁄u£-. 
M+Z..H: cẩÄẩ#&XtmiáiJ, "Ji £Â. 
Phàn Trì vấn trí. Tủ Viết:“Vụ dân chỉ nghĩa; kính quỉ thần nhi viễn chi; 
khả vị trí hỹ.” 
Vấn nhân. Viết: “Nhân giả tiên nan, nhi hậu hoạch, khả vị nhân hỹ.” 


1_Xin xem thêm phần Nho học trong Đông phương triết học cương yếu, cùng tác giả. 
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Dịch nghĩa: 


Thầy Phàn Trì hỏi về sự hiểu biết. Đức Khổng tử nói: “Chăm chú về điều 
nghĩa đối với dân, kính những năng lực siêu nhiên mà không gần gũi, có 
thể gọi là hiểu biết vậy.” 

Hỏi về điều nhân. Đáp: “Người nhân trước là làm những việc khó, sau đó 
đạt được, có thể gọi là nhân vậy.” 


BÌNH GIẢI: 


Thầy Phàn Trì hỏi Đức Khổng tử về điều trí, tức là hỏi về sự hiểu biết, sự 
mở mang kiến thức. Ý thầy muốn hỏi rằng người ta cần mở mang kiến thức 
về những vấn đề gì. Trong buổi đại loạn của thời Xuân Thu lúc bấy giò, chưa 
có vấn đề mở mang kiến thức khoa học, Đức Khổng tử cho rằng những kiến 
thức cần chú trọng nhất là chăm chú làm điều nghĩa đối với dân chúng. Điều 
nghĩa là những mối tương quan tốt đẹp giữa mọi người với nhau. Như làm 
một vị quan cai trị dân, phải chăm chú vào việc làm cho dân được thái bình, 
an lạc, thịnh vượng. Muốn vậy, phải loại bỏ những điều bất công trong cơ cấu 
cai trị để cho dân được yên ổn sinh hoạt, không bị bắt nạt, bóc lột, giải trừ các 
tệ đoan cho dân, khiến dân được phát huy các tài năng, đức hạnh mà không 
bị thiếu thốn, đói khát. 

Ngoài ra, đối với các năng lực siêu nhiên trong trời đất (người xưa thường 
gọi chung là quỉ thần) thì tỏ lòng kính ngưỡng nhưng xa ra, không gần gũi. 
Các năng lực siêu nhiên như năng lực gió bão, sấm sét, núi sông... (người xưa 
cho là các thần linh), như các âm hồn người quá cố... thì có thể đây rẫy trong 
thiên nhiên nhưng ở dạng vô hình, ở ngoài tầm hiểu biết, ngoài sự điều động 
của con người. Nếu cứ gần gũi, nghĩa là cứ khấn vái cầu cạnh thì dễ sa vào 
tình trạng mê tín dị đoan, có hại cho sinh lực con người, làm hao phí tiền của. 

Hiểu biết như thế có thể gọi được là có đức trí, tức là hiểu biết sáng suốt. 
Còn về điều nhân, Đức Khổng tử cho rằng người nhân phải làm những việc 
khó trước. Theo lời dạy của ngài đối với thầy Nhan Hồi, cái điều nhân khó 
làm nhất là tự chế phục mình và tuân theo lễ tiết, tức là tuân theo thiên lý 
lưu hành trong thiên nhiên, tuân theo đạo lý trong cõi nhân sinh (Khắc kỷ 
phục lễ vi nhân - %, C.18L1 ⁄34ˆ . ). Ra sức tự chế phục mình, đừng để mình 
sa vào những điều càn bậy, vô lễ; thế rồi thu lượm những thành quả đạt được 
để thăng tiến nhân cách, trở nên quân tử, thánh hiền. Như thế có thể được 
gọi là người nhân vậy. 
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21. 
ƒH: h6#?SŠk› cãi: rối), ĐC #: Án 
#. bửt 
Tử viết: “Trí giả nhạo thủy; nhân giả nhạo sơn; trí giả động; nhân giả 
tĩnh; trí giả lạc; nhân giả thọ.” 

Dịch nghĩa: 


Đức Rhổng tử nói: “Người trí thích nước; người nhân thích núi; người trí 
thì hiếu động, người nhân thì yên tĩnh; người trí vui thích, người nhân 
sống lâu.” 


BÌNH GIẢI: 


Người trí là người có trí khôn phát triển một cách đặc biệt. Trí khôn là 
năng lực tỉnh thần hướng ra ngoại vật qua các cửa ngõ thân xác tạo thành 
ngũ quan: nhãn quan (mắt), nhĩ quan (ta), ty quan (mũi), thiệt quan (lưỡi), 
thân quan (thân thể). Ngũ quan đón nhận các cảm giác do ngoại vật tác động 
vào thân xác con người, rồi được thu gom vào thành các ý tưởng. Các ý tưởng 
lại quay trở ra ngoại vật và đặt vấn đề trên ngoại vật. 

Quá trình hướng ra và thu vào đó của trí khôn liên tiếp diễn ra làm cho 
tâm hồn người trí luôn luôn bị dao động, bận rộn, không ngừng. Tính cách 
dao động này của trí khôn rất gần gũi với tính lưu động của nước. Nước luôn 
luôn chảy theo thế cao thấp của đất và luôn luôn bị xao động do tác động của 
gió. Nước còn thay đổi dạng thức do tác động của hàn và nhiệt: co lại, đông 
cứng, giãn nở hoặc bốc hơi. Vì vậy, trí khôn và nước dường như có ái lực với 
nhau theo qui luật thanh khí (đồng thanh tương ứng, đồng khí tương cầu). 
Bởi thế, người trí rất ưa thích nước, thích gần gũi nước. 

Trong lịch sử các nền văn minh, những người trí thường hay giao lưu với 
nhau và tụ họp thành một tập thể sống chung trong một đô thị. Ỏ đấy, người 
ta buôn bán, đổi chác, thi triển các tài năng nghệ thuật như âm nhạc, ca vũ, 
kịch nghệ... Và thực tế cho thấy các đô thị thường được thiết lập bên một bờ 
sông, bờ biển hay bờ hồ, là những nơi có nhiều nước. Ở đó, người ta phát triển 
ngành giang thuyền, hàng hải và các ngành giải trí, thể thao như bơi lội, đua 
thuyền v.v... Điều đó chứng tỏ rằng những người trí đều ưa thích nước. Các 
trẻ em, các thanh thiếu niên, khi trí khôn bắt đầu phát triển mạnh đều ưa 
thích nước. 
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Người nhân là người hướng về sự chế phục chính mình, trước hết là chế 
phục các giác quan, hạn chế sự hướng về ngoại vật của các giác quan. Họ chế 
ngự cảm giác để tạo nên một tâm hồn vững vàng, uy nghiêm, lặng lẽ. Tính 
chất vững vàng, uy nghiêm của người nhân xem ra rất gần gũi với tính chất 
chắc chắn, cố định của núi. Cũng theo qui luật thanh khí của vạn vật mà 
người nhân ưa thích núi, sống gần núi, dạo chơi, nghỉ mát trên núi. Họ chiêm 
ngắm núi và trầm tư để tìm ra ý nghĩa nhân sinh, tìm ra phương thế đạt tới 
sự vĩnh hằng và muốn tạo lập đời mình theo mẫu mực của núi. Vì thế, người 
nhân có khuynh hướng ẩn dật, có lượng bao dung cao cả, thích cảnh thái bình 
an nhiên tự tại của một đạo sĩ. 

Hậu quả của hai khuynh hướng trí và nhân đó là: người trí thì hiếu động, 
thích sự tiến bộ vật chất, thích sự chỉnh phục, thích tranh thủ những thành 
công về khoa học kỹ thuật...; người nhân thì yên tĩnh, thích sự trầm lặng, hài 
hoà, thanh nhàn trong nếp sống ít đổi thay. Về phương diện tâm lý, người trí 
thuộc loại hướng ngoại, người nhân hướng nội. 

Chung cuộc, người trí dễ tìm thấy sự vui thích trong sinh hoạt, dễ hoà 
đồng với mọi người, dễ hội nhập vào tập thể xã hội; còn người nhân thì được 
sống lâu vì tâm hồn không bị xáo trộn, thân xác ít bị chật vật vì tình trạng 
theo đuổi nhu cầu. 


22. 
TA ;)£ > § _—_## >` ;# 
HH: #—#, ##®Š¡ T3, #1. 
Tử viết: “lề nhất biến, chí ư Lỗ; Lỗ nhất biến, chí ư Đạo.” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Nước Tề biến đổi một đợt, theo kịp nước Lỗ; nước Lỗ 
biến đổi một đợt, theo kịp Đạo.” 


BÌNH GIẢI: 


Vào giai đoạn Đức Khổng tử đang sống giữa thời Xuân Thu (khoảng trên 
500 năm trước Công nguyên), Tề là một nước láng giềng phía bắc nước Lỗ, 
thịnh vượng cả về quân sự lẫn kinh tế. Dưới sự cai trị của Tề Hoàn Công và 
nhờ vào tài năng của Tướng quốc Quản Trọng, nước Tề làm bá chủ chư hầu. 
Thiên tử nhà Chu và nước Sở hùng mạnh ở phương nam cũng phải vị nể. Đến 
thời Tề Cảnh công, tướng quốc Án Anh cũng khiến cho nước Tề được phát 
triển và hùng cường. Bấy giờ, kinh thành Lâm Tri là nơi buôn bán sầm uất, 
công nghệ thịnh vượng, có nhiều khách thương qua lại. 
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Tuy nhiên về mặt lễ nghi văn hoá, Nước Tề vẫn thua kém nước Lỗ. Nước 
Lỗ là lãnh địa của con cháu Chu Công, có nhà Thái Miếu thờ Chu Công, là 
một hiền tài nhà Chu, đã từng san định Chu Lễ và viết Hào Từ của Kinh 
Dịch. Vì thế nước Lỗ có một truyền thống về lễ nghĩa sâu dày hơn nước Tề. 
Do đó Đức Khổng tử cho rằng nếu nước Tề biến đổi thêm một đợt, từ sự phồn 
vinh kinh tế và sức mạnh quân sự phát huy về lễ nghĩa văn hoá thì theo kịp 
được trình độ nước Lỗ. 

Còn nước Lỗ đã sẵn có truyền thống lễ nghĩa văn hoá, nếu biến đổi thêm 
một đợt nữa, tức là đưa được thực chất của lễ nghĩa văn hoá vào nội tâm thì 
đạt tới đạo. Bởi vì đạo là lĩnh lực của Trời chi phối con người và vạn vật. Đạo 
vốn chẳng xa người. Đạo vốn tiểm tàng ở nội tâm con người. Nếu con người 
không chỉ chú trọng vào hình thức lễ nghi bên ngoài mà biết quay trở vào nội 
tâm để sống đạo, thì đạo sẽ hiện diện trong mọi sinh hoạt của xã hội. Bấy giò, 
quốc gia mới thái bình, hạnh phúc thực sự. 


23. 
Ä7JH: ñÊRñK: ñKjl\ñIÁä&\? 


Tử viết: “Cô bất cô, cô tai cô ta1?” 

Dịch nghĩa: 
Đúc Rhổng tử nói: “Cái cô mà chẳng phải là cái ly có khía, [gọi] là cái cô 
được sao, gọi là cái cô được sao? 


BÌNH GIẢI: 


Ngày xưa, khi tế cúng trời đất, người ta thường dùng cái bình hay cái ly có 
khía. Những cái khía tạo nên cái ly có ba đợt theo dạng thức chữ vương (`), 
thể hiện triết lý tam tài: Thiên, địa, nhân. Mỗi khi tế cúng, rượu được rót vào 
ly, thông lưu cả ba đợt trong ly, tượng trưng cho nguồn sinh lực Thái cực nối 
kết ba tài năng: trời, đất, người. 

Tài năng trời là năng lực cần trao truyền dưỡng khí. Tài năng đất là năng 
lực khôn trao truyền sinh khí. Tài năng người là đức nhân thể hiện con người 
lý tưởng nối kết càn khôn. Như vậy, tế cúng là thực hiện sự hiệp thông giữa 
tam tài. Con người cần phải thực hiện được đức nhân mới xứng đáng là người, 
mới có thể hiệp thông với càn khôn được. 

Ngay ở thời Đức Khổng tử, có khi người ta đã lãng quên ý nghĩa này, cho 
nên khi tế cúng lại không dùng cái ly có khía theo hình chữ vương; thay 
vào đó, chỉ dùng cái ly tầm thường không có khía, nghĩa là đã bỏ quên mất 
ý nghĩa hiệp thông, đồng thời bỏ quên việc thực hiện đức nhân. Dùng cái ly 
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không khía mà người ta vẫn bảo là “cái cô”, thì gọi là cái cô sao được! Đó là lý 
do khiến Đức Khổng tử than thở. 

“Cô bất cô” là hữu danh vô thực. Hữu danh vô thực là tình trạng phổ biến 
trong nhiều lãnh vực của thời đại suy thối (chẳng hạn như hàng giả). Vì thế, 
mới nảy sinh loạn lạc! 


24. 
#4 RH: c3: 533 H: “‡ 45” J2 
+b,? 
ÝƒH: 1X 4d? #8 ƒ [Ms ẤT Rã+ä.. 5# 
3h, ? ^ mƑ F4 3, ° 
Tể Ngã vấn viết: “Nhân giả, tuy cáo chi viết: tỉnh hữu nhân yên”, kỳ 
tùng chi dã?” 
Tử viết: “Hà vi kỳ nhiên dã? Quân tử khả thệ dã, bất khả hãm dã; khả 
khi dã, bất khả võng dã.” 

Dịch nghĩa: 


Thầy Tể Ngã hỏi rằng: “Người nhân, được báo tin rằng có người ngã 
xuống giếng, vậy có nên nhảy theo chăng?” 


Đức Khổng tử nói: “Sao lại làm như vậy? Người quân tử có thể ra đi mà 
chẳng thể bị hãm hại; có thể bị dối gạt mà chẳng thể bị lừa lọc.” 


BÌNH GIẢI: 


Người nhân là người đạt tới mức cao trong đức nhân, một đức hạnh đứng 
đầu trong Ngũ thường (nhân, nghĩa, lễ, trí, tín). Ñgười nhân không những là 
người biết yêu thương kẻ khác, có nghĩa khí, mà còn là người có sự hiểu biết 
sáng suốt (tr). Người nhân chính là một bậc quân tử. 

Nay, nghe tin báo có người ngã xuống giếng mà người nhân lại vội vàng 
nhảy theo để cứu thì chẳng phải là ngu sĩ lắm sao? Đức Khổng tử trả lời thầy 
Tể Ngã rằng: “Sao lại làm như vậy?” là hàm ý quỏ trách. Thế rồi, ngài giải 
thích thêm: Người quân tử có thể đi đến (thệ) cái giếng để tìm phương thế cấp 
cứu, chứ không thể nhảy xuống theo để bị chết chìm (hãm). Người quân tử có 
thể bị người ta dối gạt (kh? vì một lời nói hữu lý, nhưng không thể ngu độn 
đến nỗi bị người khác lừa lọc (võng) mà chết thảm. 

Tể Ngã, tức Tể Dư, là một đệ tử có tiếng là ăn nói hồ đồ và có tật ngủ ngày. 
Ông đã từng bị Đức Khổng tử chê trách nặng nề: “Gỗ mục, không thể chạm 
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khắc, bức tường bẩn thỉu, không thể tô trát.” (Hủ mộc bất khả điêu dã; phẫn 
thổ chi tường bất khả ô dã - #9 ST] RÈ2b,. + > 3ä *] 323. ). Qua câu 


hỏi này, chúng ta thấy trình độ hiểu biết của ông ta quả thật kém cỏi vậy. 
25. 
#H: #7l?72+3. 3> j3, 7R1JvÀ?7bt‡£ 
®& 


Tủ viết: “Quân tử bác học ư văn; ước chi dĩ lễ, diệc khả dĩ phất bạn hỹ 
phù.” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Người quân tử học rộng về kiến thúc; dùng lễ để hạn 
chế: cũng có thể giải trừ được điều trái vậy.” 


BÌNH GIẢI: 


Người quân tử là người giữ vai trò lãnh đạo, giáo dục dân chúng, cho nên 
cần phải học rộng về mọi mặt để có nhiều kiến thức. Vào thời Đức Khổng tử, 
văn chỉ tất cả mọi ngành học thuật ngoài đạo lý. Thông thường, văn chỉ lục 
nghệ: lễ, nhạc, xạ, ngự, thư, số (lễ nghi, âm nhạc, bắn cung, đánh xe, chữ 
nghĩa, toán pháp). 

Tuy nhiên, người học rộng nhiều kiến thức thì hay nhiều dục vọng. Dục 
vọng đưa đến những việc làm trái đạo lý, phạm đến phẩm giá và quyền lợi 
của người khác. Vì thế, cần phải dùng lễ tiết để hạn chế dục vọng, giữ gìn 
nhân cách trong phạm vi luân lý, đạo đức. Nhờ có lễ tiết, người ta mới có thể 
trừ bỏ được những điều trái trong xã hội. 


26. 
4N Ý#› T7 öt. kXÝ7X+H: Ÿñ#ã:›: X 
JR* ! XRRZ ! 
Tử kiến Nam tử, Tử Lộ bất duyệt. Phu tử thì chi viết: “Dư sở phủ giả, 
thiên yếm chỉ! thiên yếm chỉ!” 

Dịch nghĩa: 


Đức Nhổng tử ra mắt nàng Nam Tử, thầy Tử Lộ không vui. Ngài thề 
rằng: “Ta có điều gì không phải, Trời ghét ta, Trời ghét ta!” 
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BÌNH GIẢI: 


Nàng Nam Tử là vợ vua Vệ Linh Công, có tiếng là một phụ nữ thiếu đứng 
đắn. Nghe tin Đức Khổng tử đến nước Vệ, nàng Nam Tử đã thỉnh ngài đến 
thăm, có lẽ muốn biết mặt một hiền nhân học rộng, được nhiều người kính 
trọng và đã từng là Nhiếp tướng sự nước Lỗ, đưa nước Lỗ đến thịnh vượng. 
Dĩ nhiên, theo phép lịch sự, Đức Khổng tử chẳng thể chối từ. 

Trước sự kiện này, thầy Tử Lộ tỏ ý không vui, có lẽ vì sợ Đức Khổng tử 
và các đệ tử đều bị mang tiếng. Đức Khổng tử đã phải thề thốt với Tử Lộ về 
nhân cách ngay thẳng của mình. Lời thề đã nại đến Trời chứng giám. Điều 
này chứng tỏ ngài có một niềm tin rất mãnh liệt vào sự hiện hữu siêu hình 
của Trời và sự thấu suốt tinh tế nhiệm mầu của Trời đối với mọi tư tưởng, 
mọi hành vi của con người. 


27. 

71H: ti 5iát, #4 f7?! K#^A&£ ! 

Tử viết: “Trung dung chỉ vi đức dã, kỳ chí hỹ hồ! Dân tiển cửu hỹ.” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói:“Trung dung là đức hạnh cao cả vậy thay. Người ta ít 
theo được đã lâu rồi.” 


BÌNH GIẢI: 


Trình Tử giải thích:“ Bất thiên chỉ vị trung, bất dịch chi vị dung. - SÏhZ_ 
?'?› ®%>?l/ï . ” (Không thiên lệch gọi là trung, không thay đổi gọi là 
dung.” Trung là chính đạo, dung là định lý của mọi người. Như vậy, trung 
dung là không thiên lệch, không rời bỏ đạo. 

Ö chiều kích nhân sinh phổ thông, £rung dung là đức hạnh của đạo làm 
người. Ỏ qui mô vũ trụ, trung dung là thiên đạo chi phối thiên nhiên vạn vật. 
Ở mức con người lý tưởng, trung dung là đức hạnh của thánh nhân. Thế thì, 
trung dung là đức hạnh rất cao cả, bao la. Tuy nhiên, ngay thời Xuân Thu, 
Đức Khổng tử cho rằng người ta ít theo được đức hạnh cao cả trung dung đã 
lâu rồi. Nói như thế có nghĩa, vào thời xa xưa đã có lúc nhiều người đạt được 
mức cao cả đó. Thời xa xưa đó là thời nào? 

Truyền thuyết cho rằng đó là Hoàng kim thời đại, cái thời có các bậc thánh 
vương cai trị, như là vua Nghiêu, vua Thuấn, vua Vũ, vua Thành Thang... 
(khoảng 2000 năm trước Công nguyên). Bấy giờ, của rơi ngoài đường không 
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a1 nhặt (đạo bất thập di; người nào lỡ đánh rơi thì hôm sau ra đó mà tìm; và 
nhà nhà không cần đóng cửa cài then vì không có trộm cướp, giặc giã. 


28. 
1ñ KT 1u 1 TỶ 2622 É, , 1ñ 8È St XE. , ị Äø ? ¬Ƒ 2H Á= 
_ 2 
TH: HE? 4/7 l4, 48000 L4 
+37. C933 ÀÁ, C@itmiÈAÁ . ñ8E16 TT, 

TIÊN | 72 4H, ọ 

Tử Cống viết: “Như hữu bác thí ư dân nhi năng tế chúng, hà như? Khả 
vị nhân hồ?” 
Tử viết: “Hà sự ư nhân? Tất dã thánh hồ! Nghiêu, Thuấn kỳ do bệnh 
chư! Phù nhân giả, kỷ dục lập nhi lập nhân; kỷ dục đạt nhi đạt nhân. 
Năng cận thủ thí; khả vị nhân chỉ phương dã dĩ.” 

Dịch nghĩa: 


Thầy Tử Cống nói: “Như có người rộng giúp cho dân, mà hay cứu vớt mọi 
người, như thế là sao? Có thể gọi là bậc nhân chăng?” 


Đức Khổng tử nói: “Điều ấy sao gọi là nhân thôi? Ắt phải là bậc thánh 
chứ! Vua Nghiêu, vua Thuấn còn kém về chỗ đó. Phàm người nhân là 
mình muốn nên thì nên cho người; mình muốn thành tựu thì thành tựu 
cho người. Lấy đó làm ví dụ gần gũi, có thể gọi là phương cách làm điều 
nhân vậy.” 


BÌNH GIẢI: 


Nhân là đức hạnh nền tảng trong đạo làm người. Đó là yêu thương, giúp 
đỡ, cứu vớt mọi người. Đức nhân được thi hành trọn vẹn thì nên bậc thánh. 
Con người do thầy Tử Cống nêu ra làm ví dụ đó chính là một bậc thánh rồi. 
Đến vua Nghiêu, vua Thuấn ngày xưa cũng chưa đạt tới mức trọn vẹn như 
vậy. Bậc nhân lý tưởng là người xem mọi người chung quanh như mình, yêu 
mọi người như yêu mình; mình muốn điều gì tốt thì thi hành cho mọi người 
như thế; không có sự phân biệt giữa ta và người. Lấy đó làm ví dụ gần gũi, 
người ta sẽ biết phương cách thực hành đức nhân. Cứ thực hành liên tục như 
thế không mệt mỏi, không thay đổi thì trở nên bậc thánh. 


150 


CHƯƠNG VII: THUẬT NHI 


t ấp 'ố -C 


Thuật nhi đệ thất 


1. 

ƒH: 3fñn®†£: išm3ƒw› fb#+W#ð. 

Tử viết: “Thuật nhi bất tác, tín nhi hiếu cổ, thiết tỷ ư ngã Lão Bành.” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Ñể lại mà không sáng tác, tin theo mà ưa thích điều 
cũ; ta trộm sánh với ông Lão Bành.” 


BÌNH GIẢI: 


Đức Khổng tử đã khiêm nhượng, thành thật trình bày hạnh tích của mình. 
Ngài chỉ kể lại những đạo lý đã được nghe mà không sáng tác ra điều gì mới. 
Đạo lý mà ngài được nghe là đạo thống của người xưa. Ngài tin theo và ưa 
thích đạo thống cũ. Công việc kể lại đó, ngài có thể trộm sánh với việc ông 
Lão Bành kể truyện cổ tích. Có lẽ Lão Bành nhờ sống lâu mà nhớ được nhiều 
chuyện xưa, hay kể lại cho mọi người nghe. 

Theo truyền thuyết huyền thoại, Lão Bành có tên là Tiền Kiên, làm quan 
đại phu xứ Đại Bành, sống tới 700 tuổi. Lão Bành còn được gọi là ông Bành 
Tổ. Trang Tử cho rằng ông Bành Tổ được đạo mà sống từ đời Hữu Ngu tới đời 
Ngũ Bá, tức là từ đời vua Thuấn đến đời Xuân Thu, khoảng 1500 năm. Vì thế, 
có câu tục ngữ: “Sống lâu như Bành Tổ” 


^; 
1H: #mi\+.,. mm ®ŸfÐ—Ð› ðA^ ®Siế› f1H82*34 
4\? 
Tử viết: “Mặc nhi thức chi, học nhi bất yếm, hối nhân bất quyện, hà hữu 
ư ngã tai?” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Thầm lặng mà hiểu biết, học mà không chán, dạy 
bảo người không mỏi mệt, ta chỉ có thế thôi chăng?” 
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s ba 
BINH GIAI: 

Ö câu trên, Đức Khổng tử tự xác nhận mình là người chỉ biết kể lại đạo lý 
cổ truyền mà không sáng tác điều gì. Ở đây, ngài nêu rõ ba điều có thể nói là 
ngài có (hữu ư ngã) như sau: 








Thầm lặng mà hiểu biết: 

Thầm lặng là suy tư lặng lẽ, tức là tự mình chiêm nghiệm về những điều 
mắt thấy tai nghe để từ đó suy ra những ý nghĩa sự lý theo những nguyên lý: 
nhân quả, cứu cánh, tất định, túc lý. 

- Nguyên lý nhân quả là: “Mọi sự đều có nguyên nhân.” Có lửa ắt có khói. 
Đã có nhân phải có quả, đã có quả ắt trước đó phải có nhân. Thấy nhân 
sẽ đoán ra quả; thấy quả thì nhận ra nhân đi trước. 

- Nguyên lý cứu cánh là: “Tất cả đều có một cùng đích hay hướng đến cùng 
đích.” Như thế, thấy sự vật diễn tiến trước mắt mình, người ta có thể 
đoán biết được sự vật sẽ đi về đâu, dẫn đến tương lai nào. 


- Nguyên lý tất định là: “Mọi hiện tượng đều bị chi phối bởi những điều 
kiện hiện hữu nhất định.” Nhìn bất cứ một hiện tượng nào (thiên nhiên, 
nhân sinh, xã hội, lịch sử...), người ta có thể luận ra những điều kiện chỉ 
phối hiện tượng đó. Vì vậy, muốn điều chỉnh một hiện tượng, người ta 
chỉ cần điều chỉnh những điều kiện liên hệ: bãi bỏ điều kiện này, tăng 
thêm điều kiện khác... 

- Nguyên lý túc lý là: “Tất cả cái gì hiện hữu đều có hay phải có lý do hiện 
hữu.” Như thế, tất cả mọi điều tốt hoặc xấu trên đời đều phải có lý do 
hiện hữu của chúng. Vậy muốn giải trừ điều xấu, chỉ việc giải trừ lý do 
hiện hữu của điều xấu, tức là giải trừ nhân xấu, bãi bỏ điều kiện xấu. 

Tóm lại, nhờ thầm lặng suy tư trên những chân lý nền tảng của tinh thần 
con người mà Đức Khổng tử hiểu biết được cặn kẽ mọi việc. 

Học mà không chán: 

Việc học có thể tiến hành nhờ vào sách vở và những người xung quanh. 
Sách vở ghi chép chuyện xưa, trong đó có điều khôn, điều dại, điều phải, điều 
trái... Người đọc sách khôn khéo có thể học được nhiều điều hay, tránh được 
nhiều điều dở. Những người xung quanh chẳng những có thể làm thầy mình 
về một phương diện nào đó, mà còn là cơ hội cho mình tự xét lại. Thấy người 
hay thì cố mà bắt chước; thấy người dở thì cảnh giác mình đừng sống như vậy. 

Việc học có nhiều điều ích lợi và nhiều điều thú vị, cho nên người đã chăm 
học thì sẽ thấy việc học tạo ra sự hấp dẫn phong phú khiến cho người học 
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không bao giờ chán; càng học càng thấy say mê. Đức Khổng tử ở trong trường 
hợp này. Vì thế, vào thời Xuân Thu, ngài không những nổi tiếng là nhà đạo 
đức, mà còn nổi tiếng là nhà bác vật, biết nhiều thứ vật trên đời. 

Dạy bảo người không mỗi mệt: 

Đây là kết quả của việc thầm lặng hiểu biết và việc chăm học. Nhờ hiểu 
biết sâu xa, người học nhận ra được những nguyên nhân gây nên điều ác 
trong xã hội và muốn cải thiện xã hội theo những chân lý đã học được. Vì 
vậy, người chăm học tập bao giờ cũng có tâm nguyện muốn dạy lại cho người 
những điều mình đã hiểu biết và muốn cho mọi người đều hướng thiện, muốn 
cho xã hội được ổn định, thái bình, thịnh vượng. Do đó, việc dạy bảo người 
không biết mỏi mệt là hệ quả tất yếu của người chăm học. Khi thấy có người 
tỏ ra muốn học hay thấy cơ hội có thể dạy được, người chăm học sẽ dạy ngay, 
không đặt thành vấn đề thù lao nhiều hay ít. Đó là đạo đức tính của người 
chăm học. 

Đức Khổng tử là người như thế. Ngài khiêm nhượng mà nói mình chỉ có 
ba điều trên thôi, chứ chẳng có điều gì hay hơn. Tuy nhiên, có ba điều ấy là 
đủ xứng đáng để làm thầy thiên hạ, đáng được tôn làm “vạn thế sư biểu” rồi! 


3. 
ƒH: #2 #1. Ÿ#>z 2ö. Mắ /È@&, ®SS^ 
87L. X# A3”. 
Tử viết: “Đức chi bất tu, học chỉ bất giảng, văn nghĩa bất năng tỷ, bất 
thiện bất năng cải, thị ngô ưu dã.” 

Dịch nghĩa: 


Đức Rhổng tử nói: “Đức hạnh không sửa cho tốt, học vấn không giải cho 
rõ, nghe điều nghĩa không bắt chước theo, điều xấu không sửa đổi, đó là 
những mối lo lắng của ta.” 


BÌNH GIẢI: 

Đức Khổng tử là một bậc thầy và là một nhà chính trị vào thời Xuân Thu, 
dĩ nhiên có nhiều điều phải lo. Trong câu này, Đức Khổng tử nói đến những 
mối lo quan trọng nhất, thường xuyên nhất của chính bản thân ngài. 

Sở dĩ đó là những mối lo quan trọng nhất bởi vì chúng cần thiết cho một 
bậc thầy, cho một nhà chính trị vương đạo chủ trương cai trị theo nhân trị. 
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Để có thể là một bậc thầy và một bậc lãnh đạo gương mẫu xứng đáng thì 
phải lo lắng trau dổi đức hạnh ngày một tốt hơn, hiểu rõ nghĩa lý sâu xa 
những điều đã học được và vận dụng những điều đã học vào hành động, nghe 
nói về điều nghĩa thì phải bắt chước theo, đồng thời cố gắng sửa đổi những 
điều xấu còn tổn tại nơi mình. 

Nói về đạo đức mà không trau đồi đức hạnh là người giả đạo đức. 

Học mà không thông nghĩa lý sâu xa là cái học ngọn (mạt học). Học mà 
không biết vận dụng vào hành động là cái học của các nho gia hương nguyện 
(hủ nho). 

Nghe nói về điều nghĩa mà không bắt chước theo là người giả nhân giả 
nghĩa. 

Không cố gắng sửa đổi những điều xấu tồn tại nơi mình là kẻ tiểu nhân. 

Có lo lắng về những điều ấy mới xứng đáng là bậc thầy dạy học trò, là bậc 
lãnh đạo dân chúng. Thầy thì phải làm gương mẫu đạo đức cho học trò; bậc 
lãnh đạo thì phải làm gương mẫu đạo đức cho dân chúng. 


4. 
+74, WWdent,›, &X&dn.. 
Tủ chi yến cư, thân thân như dã, yêu yêu như dã. 
Dịch nghĩa: 


Thầy vào lúc rảnh rỗi thì thư thái, vui vẻ. 


BÌNH GIẢI: 


“Yến cư” chỉ tình trạng rảnh rỗi, không mắc bận một công việc gì. Đối với 
Đức Khổng tử, yến cư là thời gian ngài không bận dạy học trò, không bận 
việc quan. Câu trên là lời nhận xét của các đệ tử về thái độ của Đức Khổng tử 
trong lúc nhàn hạ. Sự thư thái và vui vẻ của ngài thể hiện tư thái thanh cao 
an bình của một bậc đạt nhân quân tử. Điều đó chứng tỏ rằng Đức Khổng tử 
không tha thiết tới danh lợi, quyền bính, địa vị, không mang mặc cảm tội lỗi 
về các hành vi trong quá khứ của mình. 

Người nhiều tham vọng về danh lợi, quyền bính... thì luôn bôn chôn lo 
nghĩ, tính toán. Người có mặc cảm tội lỗi thì tỉnh thần bất an. Cả hai loại 
người đó đều không thể thư thái, vui vẻ được. 
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b 
ƒH: t4 ø#%È,! 4. 5# #3 R2 I 
Tử viết: “Thậm hỹ ngô suy dã! Cửu hỹ, ngô bất phục mộng kiến Chu 
Công.” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Ta suy kém lắm rồi! Đã lâu ta không nằm mở lại 
thấy Chu Công nữa.” 


BÌNH GIẢI: 


Đức Khổng tử nói câu này ắt hẳn trong lúc về già. Ngài nói như thế chứng 
tỏ rằng trước kia ngài thường nằm mơ thấy Chu Công. Chu Công tức là Chu 
Công Đán, con của Văn Vương, em của Vũ Vương nhà Chu. Chu Công đã 
từng giúp Vũ Vương và Thành Vương (con của Vũ Vương) ổn định việc cai 
trị, thiết định Chu Lễ về các việc quan, hôn, táng, tế trong triều đình và dân 
chúng. Chính nhờ tài năng của Chu Công mà nhà Chu có thể duy trì Vương 
triều vững vàng, cai trị nước Trung Hoa được gần 1.000 năm. 

Đường lối cai trị của Chu Công là vương đạo, cắt cử người tài năng lên 
địa vị lãnh đạo đất nước. Vương đạo của Chu Công tuy chưa đưa thiên hạ tới 
hạnh phúc đại đồng lý tưởng; nhưng ở giai đoạn đầu, đã khiến đất nước đạt 
tới thời tiểu khang, tức là thời kỳ thịnh vượng, ổn định tương đối. 

Đức Khổng tử rất khâm phục Chu Công và muốn bắt chước Chu Công để 
giải quyết tình trạng rối loạn của thời Xuân Thu. Tuy nhiên, bôn ba trong 
nhiều năm, Đức Khổng tử đã không gặp được vị minh quân nào chịu theo 
đường lối của mình. Vì thế, khi về già, sức khoẻ suy kém, năng lực tinh thần 
sa sút, Đức Khổng tử hết hy vọng hoàn thành chí nguyện, cho nên ngài không 
còn nằm mơ thấy Chu Công nữa. Không nằm mơ thấy Chu Công có nghĩa là 
từ trong tiềm thức của Ngài, ước vọng hành đạo đã hết; và ngài biết mình sắp 
giã từ thế gian. 


6. 
TH: Ä&ZHf, Z6: 12+: 3Ð2XL. 
Tử viết: “Chí ư đạo, cứ ư đức, y ư nhân, du ư nghệ.” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Đặt chuẩn đích ở đạo, cậy nhờ vào đức hạnh, nương 
theo điều nhân, tiêu khiển ở nghệ thuật.” 
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BÌNH GIẢI: 


Câu nói của Đức Khổng tử trên đây nêu ra hướng tiến và sinh hoạt của 
một đệ tử trong đạo nho. 








Trước hết, hướng tiến này đặt chuẩn đích ở đạo. 

Trong câu này, đạo không có nghĩa là con đường, mà đạo là một thực thể 
siêu việt, một nguồn sống huyền nhiệm thống nhất, phổ biến nhưng tiểm 
tàng trong mỗi người. Đạo là chân lý vĩnh hằng; người nào thấy đạo thì phát 
huy được linh lực siêu nhiên và cảm thấy hạnh phúc viên mãn vì đạt tới 
bình an tâm linh. Đạo ẩn kín trong mỗi người; cho nên xét về mặt giá trị, 
mọi người đều bình đẳng, đều là anh em với nhau. Người ta sở dĩ không được 
hạnh phúc vì không thấy đạo. Đạo không thấy được vì tâm thức con người 
thường hay hướng ra ngoại vật qua các cửa ngõ giác quan. Cần phải có bậc 
thầy khai tâm chỉ điểm cho người ta mới biết hướng tìm đạo. 

Đức Khổng tử là người có khuynh hướng đi tìm chân lý từ nhỏ và có tâm 
hồn thành khẩn, cho nên khi được nghe nói về đạo, ngài đã nhận ra ngay và 
sung sướng thốt lên: “Triêu văn đạo, tịch tử khả hÿ! Mi, 27 Z7] £ 1- 
(Buổi sáng được nghe về đạo, buổi chiều chết được rồi!) 

Sách Trung dung nói: “Đạo bất viễn nhân, nhân chỉ vi đạo nhi viễn nhân, 
bất khả dĩ vi đạo. - Š RẨitÁ: A3 Xiắm‡^ ý 7T VÀ Xuiếễ ,” (Đạo 
chẳng xa người, người nào làm cho đạo xa người, chẳng thể làm nên đạo 
được.” 

Mạnh Tử thì viết: “Đạo tại nhĩ nhi cầu chư viễn... phản thân nhi thành, 
lạc mạc đại yên. -\Š È‡ñ, na... 86 ƒ mời, 223 k5 . (Đạo ở nơi 
ngươi mà tìm đâu xa... quay trở lại mình mà thành tựu, còn niềm vui nào 
lớn bằng.) 

Do đó, một đệ tử chân chính, biết cách tu nhân, cần phải để chí vào đạo, 
đặt chuẩn đích ở đạo. Những qui tắc dẫn người ta đến đạo gọi là đạo lý. Phải 
sống theo đạo lý lâu ngày mới thấy đạo được. 

Thứ hai, cậy nhờ vào đức hạnh. 

Đức hạnh là những điều làm nên phẩm giá con người. Số mệnh con người 
trên trần gian là thể hiện đức hạnh. Đức hạnh là những điều làm nên phẩm 
giá con người. Số phận con người trên trần gian là thể hiện đức hạnh. Đức 
hạnh là những ngôn ngữ, hành vi, cử chỉ tốt đẹp nâng con người lên trên mọi 
tạo vật. Đức hạnh do các thánh hiền xưa khám phá ra bằng sự Thiên khải 
hay bằng công phu tu tập, đúc kết. Giờ đây, muốn trở nên bậc quân tử, hiền 
thánh, người nho sĩ phải căn cứ vào những gương mẫu đức hạnh của cổ nhân, 
156 


LUẬN NGỮ 





cậy nhờ vào đó mà tu tập, tăng tiến. 

Thứ ba, nương theo điều nhân. 

Điều nhân thể hiện sự tương giao tốt đẹp với mọi người. Phàn Trì hỏi Đức 
Khổng tử về điều nhân, ngài trả lời: “Yêu người? (ái nhân). Ngài dạy Tử Cống 
về cái điều có thể làm trong suốt cả đời: “Kỷ sở bất dục, vật thi ư nhân - Ẻ, 
 S#*. 22%2*^ÀÁ-._ (Điều gì mình không muốn, chớ làm cho người.) Ngài 
lại nói thêm: “Phù nhân giả, kỷ dục lập nhi lập nhân, kỷ dục đạt nhỉ đạt 
nhân. - X‡=3#7. 6Œ 3n 3^_.. Œđ,#i‡tnit^. . (Phàm là người nhân thì 
mình muốn nên hãy nên cho người, mình muốn thành tựu hãy thành tựu cho 
người.). Điều nhân là sự biểu hiện của đạo và đức hạnh trong cõi nhân sinh. 
Những gì trái với điều nhân thì nho sĩ không làm. 

Thứ tư, tiêu khiển ở nghệ thuật. 

Trong cửa Khổng, các đệ tử ưu tiên học tập đạo đức, ngoài ra thì được 
học lục nghệ: lễ (lễ nghị), nhạc (âm nhạc), xạ (bắn cung), ngự (cưỡi ngựa), 
thư (viết chữ), số (toán pháp). Lục nghệ là 6 môn học giúp cho người nho sĩ 
có thể sinh hoạt trong đời: hoặc làm quan văn, quan võ, làm thầy giáo, làm 
nhà doanh nghiệp v.v... Trong lục nghệ có những môn học có thể dùng để tiêu 
khiển như: nhạc, xạ, ngự, thư. Người ta có thể giải trí bằng tấu nhạc, bắn 
cung, cưỡi ngựa, viết chữ đẹp. 

Tuy nhiên, chữ nghệ được hiểu một cách phổ thông là những thú tiêu 
khiển thanh cao dùng để giải trí sau khi đã dành nhiều thời giờ học tập hay 
làm việc. Vì thế, nghệ chỉ cho nghệ thuật, là những thú vui có khả năng 
thăng hoa đời sống tỉnh thần như: £h¡, nhạc, họa. Thị là làm thơ, đem tâm 
tình tao nhã kết hợp với nét đẹp của thiên nhiên, tạo nên những áng văn 
chương. Nhạc là sáng tác hay tấu nhạc khí, đem sự rung động tế nhị của tâm 
hồn kết hợp với âm thanh của vạn vật, tạo nên những giai điệu hoà cảm du 
dương. Họa là vẽ tranh, đem cảm nghiệm chủ quan của mình thâm nhập vào 
cảnh đẹp thiên nhiên để vẽ nên những bức tranh có hồn, có khả năng thăng 
hoa tâm hồn, đem con người hoà vào vạn vật, thể nghiệm đồng nhất tính của 
thiên địa vạn vật. 

Đối với một đệ tử chân chính trong Nho giáo, nghệ thuật không thuần là 
phương tiện tiêu khiển, giải trí sau khi đã miệt mài học tập, miệt mài phục 
vụ nhân sinh, mà nghệ thuật cũng là đạo: đạo nghệ. Đạo nghệ là phương thế 
dẫn người ta đến chân lý, giúp người ta tiếp cận với nguồn sống bao la vĩnh 
hằng, khiến người ta nhìn thấy dấu vết của đạo in trong thiên nhiên vạn vật. 
Như vậy đạo nghệ làm cho người ta thư thái tâm hồn và an tâm tiến bước về 
cõi đạo. 
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Ngoài việc chăm chú vào đạo, vào đức hạnh và nương theo điều nhân, 
người ta cần dành thời giờ tiêu khiển trong nghệ thuật để lấy lại sức khoẻ thể 
chất, tinh thần sau thời gian mệt nhọc. Có như thế mới có thể tiếp tục phục 
vụ tha nhân, đi hết đoạn đường trong cõi nhân sinh và sống trọn tuổi trời một 
cách tốt đẹp. 


VỀ 
: l `. 
ƒH: H77*klãLL,. #k# &öðãñ I 
Tử viết: “Tự hành thúc tu dĩ thượng, ngô vị thường vô hối yên.” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Từ một bó nem trở lên đem dâng, ta chưa từng 
không dạy bảo.” 


BÌNH GIẢI: 


Ngày xưa ở Trung Hoa, món lễ vật nhỏ mọn nhất là một bó nem (mười 
cá1). Bạn bè đến thăm nhau, bó nem là lễ vật được ưa dùng đối với những 
người nghèo. Học trò đến xin học với thầy cũng thường dùng lễ vật mọn này. 
Thầy nhận lễ vật là dấu hiệu thầy đón nhận học trò; ngoài ra không có lương 
bổng gì khác. Đức Khổng tử nói như trên có ý cho biết ngài sẵn lòng dạy bảo 
những người có thành tâm thiện chí, chứ không kể đến lễ vật nhiều hay ít. 

Tuy nhiên, có nhiều người nhân câu này cho rằng Đức Khổng tử đòi hỏi lễ 
vật mới dạy. Vì thế, cụ Phan Bội Châu trong Khổng Học Đăng đã giải nghĩa 
hai chữ “thúc tư” là: kiềm chế và tu sửa. Cụ giải thích đại ý rằng ai biết tự 
kiểm chế và sửa đổi tật xấu của mình đều được Đức Khổng tử nhận làm học 
trò. Lối giải thích này thật hay, nhưng chữ £u (ñŠ) nghĩa là nem được xếp vào 
bộ nhục (}Ö]), còn chữ £u (#) nghĩa là sửa đổi được xếp vào bộ nhân đứng ( Ỉ ) 
và có bộ sam ( 2) bên phải thay cho vị trí bộ nhục. Theo bản văn Luận ngữ 
phổ thông, chữ tu viết là iấ (bộ Ñ). Không rõ bản của cụ Phan dùng là bản 
nào. Và mặc dù 2 chữ £u trên (đã và i#) đôi khi cũng được dùng thay thế cho 
nhau, nhưng đa số các học giả đều dịch “thúc tư” là bó nem. 


8. 


T#H: T“l##*› T“HE®®#6‹¿ X—l§À<=I8 6 › 
R] ®4&*#,. 
Tủ viết: “Bất phẫn bất khải; bất phỉ bất phát. Cử nhất ngung bất dĩ tam 


ngung phản, tắc bất phục dã.” 
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Dịch nghĩa: 
Đức Khổng tử nói: “Không bực tức muốn hiểu, không bày giải cho, không 
tấm tức muốn nói, không khiến cho nảy ra. Nhấc cho một góc cạnh, mà 
không nhấc được ba góc cạnh kia thì không đáp lại (dạy cho) nữa.” 


BÌNH GIẢI: 


Câu trên của Đức Khổng tử nói về phương pháp học tập đồng thời là 
phương pháp dạy bảo của ngài. Người học trò nào không bực tức muốn hiểu, 
tư tưởng sẽ không mở ra và ngài cũng không thể bày giải cho được. Người nào 
bực tức muốn hiểu, tư tưởng sẽ mở ra (phương pháp học) và ngài sẽ bày giải 
thêm cho (phương pháp dạy). 

Cũng vậy, người nào không tấm tức muốn nói, lời nói sẽ không nảy ra và 
ngài cũng không thể khiến cho nảy ra được. Người nào thấy thầy nhấc cho 
một góc cạnh, tức là khai triển một vấn đề làm mẫu, mà không biết bắt chước 
nhấc ba góc cạnh kia, tức là không bắt chước khai triển những vấn đề tương 
tự còn lại, thì ngài không đáp lại lòng mong mỏi học tập của người ấy nữa. Lý 
do là người ấy thiếu khả năng tiếp thu, không có gì để phát huy và không thể 
tiến xa trên đường học tập. Có dạy bảo cũng vô ích! 

Thầy chỉ là người giúp cho người học trò phát huy khả năng của mình, như 
bà đỡ giúp cho sản phụ sinh con. Nếu người nào vốn không có khả năng hoặc 
không có thiện chí học tập thì người thầy dù giỏi đến mấy, cố gắng đến mấy 
cũng đành chịu bó tay. 


9. 
ƒf** *k#>l, k”l6t,. †2£⁄H8X, BỊ^ 
si}› 
THỊ. oö 
Tử thực ư hữu tang giả chỉ trắc, vị thường bão dã. Tử ư thị nhật khốc, 
tắc bất ca. 

Dịch nghĩa: 


Thầy ăn uống ở bên người có tang thì chưa từng ăn no. Ngày nào thầy 
khóc (điếu tang) thì không ca hát. 


BÌNH GIẢI: 


Câu trên là lời của đệ tử nhận xét về sinh hoạt của Đức Khổng tử. Ngài là 
một người tế nhị, thể hiện đức nhân ái trong từng hành vi nhỏ nhặt. Khi ăn 
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uống bên cạnh một người có tang, ngài biết người ấy buồn không muốn ăn, 
cho nên để chia sẻ nỗi buồn với người ấy, ngài không dám ăn no. Khi đi điếu 
tang một người thân mới qua đời, ngài cũng khóc; ngày hôm ấy, về nhà ngài 
không đàn hát để chứng tỏ nỗi buồn thương vẫn còn vương vấn trong lòng. 


10. 
†?8jãmq: HRÌl4i. @+*R|i.. "E3 ##fTẪ 2T 
%1 
Ýƒ#áÄH : Ý7<=*#. RÌšt#? 
7H: #535]; ð#fmn@&MỆ›: 5ñ ftỦ,. 3k Bồ 
®tmuhMlf, 377km d3, I 
Tử vị Nhan Uyên viết: “Dụng chi tắc hành; xả chi tắc tàng; duy ngã dữ 
nhĩ hữu thị phù.” 
Tử Lộ viết: “hử hành tam quân, tắc thùy dữ? 
Tử viết: “Bạo hổ, bằng hà, tử nhi vô hối giả, ngô bất dữ dã. Tất dã lâm sự 
nhỉ cụ, hiếu mưu nhi thành giả dã.” 

Dịch nghĩa: 


Đức Nhổng tử bảo Nhan Hồi rằng: “Được dùng thì hành đạo; bị bỏ thì ẩn 
dật, chỉ có ta và ngươi được như thế thôi.” 


Tử Lộ nói: “Thầy [được dùng] điều động ba quân thì lấy ai đi theo? 


Đức Nhổng tử nói: “Như người tay không bắt hổ, qua sông không cần 
thuyền, chết không hối hận, ta không chọn lấy người ấy. Ắt là cần người 
gặp việc biết lo lắng, thích dùng mưu mẹo để nên việc mà thôi.” 


BÌNH GIẢI: 


Trong cửa Khổng, Nhan Hồi là người có đức nhân cao nhất. Ông biết tự 
chế phục mình theo lễ, biết sống theo đạo Trời, chăm học, thông minh, vui 
trong cảnh nghèo mà không tham vọng. Sở dĩ được như vậy vì ông hết lòng 
hướng về đạo, ôm giữ đạo nơi mình. Chỉ có ông là người đồng chí hướng với 
Đức Khổng tử trong mọi hành vi, cử chỉ và cách sinh hoạt. Do đó, nếu gặp 
thời, được trọng dụng, thì Nhan Hồi sẽ gắng sức đem đạo lý ra thi hành; nếu 
không gặp thời, bị bỏ quên trong ngõ hẹp, thì ông cũng sống ẩn dật mà gìn giữ 
đạo cho mình, không bao giờ xao nhãng lý tưởng. Đạo như hơi thở của chính 
ông, là sinh khí nuôi dưỡng chính ông. 
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Những người khác không được như vậy. Được trọng dụng thì săn đuổi 
danh lợi, lãng quên đạo lý; bị thải bỏ, thì buồn chán, thất vọng, than oán, 
băng hoại; hoặc bon chen, chạy chọt tìm kiếm địa vị mới, bỏ cả đạo lý, phẩm 
cách. Trong số đệ tử của Đức Khổng tử lúc bấy giờ, chỉ có Nhan Hồi hoàn toàn 
theo được lý tưởng của thầy mà thôi. 

Tử Lộ là người hiếu dũng, mạnh mẽ, nhiệt thành nhất trong đám môn 
sinh của Đức Khổng tử, sẵn sàng xả thân vì đại nghĩa. Biết mình không thể 
sánh với Nhan Hồi về đường học vấn, đạo đức, nhưng ông tự tin vào tài sức 
của mình có thể giúp Đức Khổng tử trong việc hành binh. Đức Khổng tử đã 
từng làm Nhiếp tướng sự trong triều đình nước Lỗ, điều khiển việc nước, ắt 
là có lúc phải hành binh. Vì thế, Tử Lộ mới hỏi Đức Khổng tử xem lúc ra trận 
ngài cần ai đi theo phụ tá. Trong sự suy nghĩ của Tử Lộ, chắc là thầy phải 
chọn người có võ nghệ cao cường và can đảm, không sợ chết. 

Hiểu được ý ấy, Đức Khổng tử mới bày tỏ quan điểm của mình. Ra trận, 
ngài không cần người có võ nghệ cao cường, liều lĩnh (bạo hổ, bằng hà...); bởi 
vì có võ nghệ giỏi đến đâu cũng chỉ đánh được trăm người, ngàn người, rồi 
cũng bị sát thương. Để đối địch với trăm ngàn tướng sĩ của đối phương thì 
cần người biết lo lắng, biết đề cao cảnh giác, trù hoạch phương sách, toan tính 
trước sau, biết dùng mưu sâu kế khéo mới có thể thắng được địch quân và bảo 
toàn lực lượng. Có nghĩa là ngài không cần đến loại người hiếu dũng vô mưu 
như Tử Lộ. Câu trả lời này là một lời răn dạy chí lý cho Tử Lộ vậy. 


11. 
TH: §m”]JzR,, šÊ‡j t2 +. ñ 7F. #uŠZ :¡ dhẨ 
"J+› #& #ĐØi3?. 
Tủ viết: “Phú nhi khả cầu dã, tuy chấp tiên chỉ sĩ, ngô diệc vi chỉ. Như 
bất khả cầu, tùng ngô sở hiếu. ” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Giàu mà có thể tìm được, dầu làm kẻ cầm roi (đánh 
ngựa) ta cũng làm. Ví bằng không thể tìm được, thì ta theo sở thích của 
mình.” 


BÌNH GIẢI: 


Cái giàu được nói ở đây là cái giàu trong ngay thẳng, giàu trong đạo trời 
và dĩ nhiên là trong sự qui định của pháp luật; chứ không phải cái giàu 
bằng đường đối vô nhân đạo, bất nghĩa, tránh né luật pháp. Đức Khổng tử 
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có lẽ theo truyền thống của người xưa tin rằng: “Tiểu phú do cần, đại phú do 
Thiên” (Giàu nhỏ do chăm chỉ, giàu lớn do Trời). Ca dao Việt Nam có câu: 

“Số giàu đem đến dửng dưng, 

Lọ là con mắt tráo trưng mới giàu.” 

Người có số giàu lớn trong sự ngay thẳng hợp pháp thì chẳng cần phải 
chật vật cầu cạnh, tự nhiên cũng được. Còn người không có số giàu lớn thì bon 
chen, vất vả cũng vô ích, chỉ thêm đau khổ nhục nhã mà thôi. 

Trong niềm tin cổ truyền này, Đức Khổng tử cho rằng sự giàu sang không 
thể tìm được. Giả như có thể tìm được, ngài sẵn sàng cầm roi đánh ngụa đi 
hầu người, tức là chấp nhận làm kẻ hạ tiện để được giàu. Ví bằng không thể 
tìm được giàu sang, thì ngài sống theo sở thích của mình mà thôi. Sở thích 
của ngài là rao giảng đạo lý và dạy bảo sự khôn ngoan cho những ai muốn 
học. 


12. 
-ƒ> Đ%r: -, #, »% ° 
Tử chi sở thận: trai, chiến, tật. 
Dịch nghĩa: 


Thầy thận trọng trong những việc: chay tịnh, chinh chiến, bệnh tật. 


BÌNH GIẢI: 


Chay tịnh (trai giới) là sự giữ gìn thân tâm cho trong sạch trước khi tham 
dự cuộc tế lễ thần linh hay vong linh tổ tiên. Thể thức chay tịnh đòi hỏi phải 
kiêng rượu, thịt, chỉ ăn thực vật (rau, đậu, hoa quả) và nằm ngủ ở nhà riêng. 
Công dụng của chay tịnh là giúp cho cơ thể được thanh thản, tỉnh thần trong 
sáng. Có như vậy, người ta mới có thể cảm thông được với thần linh hay tổ 
tiên trong siêu nhiên giới. 

Chinh chiến là việc giao tranh với quân thù. Việc chỉnh chiến liên hệ tới 
vận mệnh quốc gia, dân tộc. Mỗi khi có việc chỉnh chiến xảy ra, những người 
có trách nhiệm đương đầu với đối phương cần phải suy tính cẩn thận, chuẩn 
bị binh lương, kế sách kỹ lưỡng để thủ thắng. 

Bệnh tật là tình trạng bất an trong cơ thể. Mỗi khi cơ thể nhiễm bệnh, cần 
phải tìm cho ra nguyên nhân gây bệnh và phải tìm phương cách thích hợp 
nhất như điều chỉnh ăn uống, kiêng cữ hay dùng dược liệu cần thiết để đẩy 
lùi bệnh tật một cách nhanh chóng, không để cho bệnh tật hoành hành lâu 
trong nội tạng. 
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Đức Khổng tử đã thận trọng trong ba việc ấy để cảm nghiệm những chân 
lý siêu việt, để giữ gìn sự trị an cho dân chúng và giữ cho bản thân mình được 
khỏe mạnh. 


15. 
†ƒÈkŸ?£Mli#, ZH X#+Rl°k. q: ẨE]#uZ22 £2* 
3#, 1 


Tử tại Tề văn Thiểu, tam nguyệt bất tri nhục vị. Viết: “Bất đồ vi nhạc 
ch1 chí ư tư dã!” 
Dịch nghĩa: 
Đức Nhổng tử ở nước Tề nghe nhạc Thiểu, ba tháng không biết mùi thịt. 
Nói rằng: “Không ngờ nhạc được sáng tác đến mức tuyệt vời như thết” 
` ° 
BINH GIAI: 


Vào thời trẻ, tương truyền Đức Khổng tử đã từng sang nước Tề học nhạc. 
Có lẽ, lúc này, ngài được nghe nhạc Thiều. Vì chuyên tâm nghe nhạc Thiều, 
ngài không tha thiết ăn thịt nữa; và cũng có lẽ vì muốn cho trình độ thẩm âm 
được cao để hiểu thấu lý nhạc, ngài đã giữ chay, tự nguyện kiêng thịt. 

Thiều là tên một khúc nhạc do vua Thuấn nhà Ngu sáng tác (trước Công 
nguyên khoảng trên 2000 năm). Ngài là bậc thánh vương trị dân theo đế đạo, 
cho nên thiên hạ được thái bình, nhà nhà không cần đóng cửa ngõ. Với tâm 
tình hoà ái cùng thiên nhiên vạn vật, ngài cảm nghiệm được linh lực giao hoà 
của trời đất mà sáng tác nên nhạc Thiều. Bởi vì Đức Khổng tử cũng là một 
bậc thánh nhân, cùng với vua Thuấn đồng thanh đồng khí, lại thêm giữ lòng 
thanh khiết, ngài mới cảm được cái tuyệt mỹ của nhạc Thiều, cho nên đã tán 
thán như vậy. 


14. 
1H: k# #7? 
ƒÝñH: #› #67##R]ÌZ.. 
AH: it. TA? 
El: SỈ TA ¿ 
H: #4? 
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H: Emii+.› X#144? 
th; BỊ ¿ X3 +. 


Nhiễm Hữu viết: “Phu tử vị Vệ quân hồ?” 
Tử Cống viết: “Nặc, ngô tương vấn chỉ.” 
Nhập viết: “Bá DI, Thúc Tề hà nhân dã?” 
Viết: “Cổ chỉ hiển nhân dã.” 

Viết: “oán hồ?” 

Viết: “Cầu nhân nhi đắc nhân, hựu hà oán?” 
Xuất viết: “Phu tử bất vị dã.” 








Dịch nghĩa: 


Nhiễm Hữu nói: “Thầy có giúp vua Vệ chăng?” 

Tử Cống nói: “Vâng, tôi sắp hỏi đây.” 

Trỏ vào nói: “Bá DI, Thúc Tề là người thế nào vậy?” 

Trả lời: “Bậc hiền nhân đời xưa.” 

Hỏi: “Có oán hận chăng?” 

Trả lời: “Tìm điều nhân thì được nhân, lại oán hận sao nữa?” 
Trỏ ra nói: “Thầy chẳng giúp đâu.” 


BÌNH GIẢI: 


Đoạn văn trên kể lại lời trao đổi vắn tắt giữa thầy trò Đức Khổng tử trước 
một biến cố quan trọng ở nước Vệ. Bấy giờ, vua Vệ là Vệ Xuất Công (công tử 
Triếp) vừa mới được đình thần tôn lên ngôi, sau khi ông nội là Vệ Linh Công 
đã qua đời. Công tử Triếp chấp nhận lên ngôi vua nước Vệ, đương nhiên đã 
bất hiếu với cha mình là thế tử Khối Quí. Sự việc xảy ra giữa lúc thế tử Khối 
Quí (con của Vệ Linh Công, cha của công tử Triếp) đang từ nước Tấn trở về 
để tiếp nhận ngôi vua. 

Nguyên trước kia, Vệ Linh Công trục xuất con trai là thế tử Khối Quí; 
khiến ông này phải sang nương nhờ nước Tấn. Nay Vệ Linh Công mất, Khối 
Quí được nước Tấn ủng hộ trỏ về tiếp ngôi. Thấy vậy, Vệ Xuất Công chuẩn bị 
binh lực để đánh cha mình là Khối Quí. Con chống lại cha, chiếm ngôi vua là 
một việc đại bất hiếu; những người học theo đạo Nho không thể chấp nhận 
được. 

Các đệ tử của Đức Khổng tử theo thầy đang ở nước Vệ, sợ thầy muốn cầu 
địa vị mà giúp Vệ Xuất Công, cho nên mới thắc mắc cùng nhau. Lời trao đổi 
giữa Nhiễm Hữu và Tử Cống biểu lộ ý tưởng ấy. 
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Đoạn văn trên thể hiện đức độ của thầy trò Đức Khổng tử, đồng thời nói 
lên sự tế nhị trong tình thầy trò. Nhiễm Hữu và Tử Cống cùng lo sợ như nhau 
nhưng không dám công khai chất vấn thầy; bởi vì thẳng thắn chất vấn thầy 
có nghĩa là coi nhẹ thầy. Tử Cống là một nhà buôn, vẫn nổi tiếng là người 
khéo ăn nói và tế nhị, nên đã tình nguyện vào hỏi thầy với ý tứ rất kín đáo. 
Ông không hỏi thẳng vào vấn đề đang thắc mắc mà lại hỏi một cách xa xôi về 
hai nhân vật Bá D1, Thúc Tề. 

Bá DI, Thúc Tề vốn là hai công tử con vua nước Cô Trúc, một chư hầu của 
nhà Ân dưới triều đại vua Trụ. Vua Cô Trúc để lại di ngôn truyền ngôi cho 
người con thứ ba là Thúc Tề. Khi cha mất, công tử Thúc Tề lại không chịu lên 
ngôi mà nhường ngôi cho anh cả là công tử Bá Di theo truyền thống quyền 
huynh thế phụ. Công tử Bá Di không muốn trái mệnh cha cho nên đã trốn 
đi. Công Tử Thúc Tề thấy vậy cũng bỏ trốn luôn. Triều đình Cô Trúc phải 
tôn người con thứ hai (em của Bá Di, anh của Thúc Tề) lên ngôi vua. Từ đó 
về sau, ai cũng khen Bá Di, Thúc Tề là những người có đức nhân. Ở đây, Đức 
Khổng tử cũng nhận xét như vậy. 

Nghe thấy thầy khen ngợi Bá Di, Thúc Tề, Tử Cống đã biết được lòng thầy 
phần nào. Nhưng để cho chắc ý, Tử Cống hỏi vặn lại xem Bá Di, Thúc Tề có 
oán hận về lập trường của mình không. Đức Khổng tử phân tích rõ rằng: hai 
ông tìm điều nhân đức (điều nhân đức của Thúc Tề là tôn trọng quyền huynh 
thế phụ, điều nhân đức của Bá Di là tôn trọng mệnh cha) và đã cùng sống 
theo nhân đức thì còn có gì phải oán hận lẫn nhau hay oán hận vì không được 
làm vua? 

Thấy Đức Khổng tử phân giải như vậy, Tử Cống mới chắc được là thầy 
không giúp Vệ Xuất Công, bởi vì Vệ Xuất Công không giữ đạo hiếu. Hiếu với 
cha mẹ là một phần quan trọng trong đức nhân vậy. Đức Khổng tử đã khen 
ngợi Bá DI, Thúc Tề có nhân, lẽ nào lại ủng hộ vua Vệ là kẻ bất nhân. 

Tử Cống không hỏi về việc giúp vua Vệ và Đức Khổng tử cũng chẳng nói 
gì tới vua Vệ; thế mà Tử Cống biết là Đức Khổng tử sẽ không giúp vua Vệ: đó 
là chỗ tế nhị trong ngôn ngữ của thầy trò Đức Khổng tử và là sự tỉnh ý của 
Tử Cống. 


1ã. 


Tử viết: “Phạn sơ tự, ẩm thủy, khúc quăng nhi chẩm chỉ, lạc diệc tại kỳ 
trung hỹ. Bất nghĩa nhi phú thả quí, ư ngã như phù vân.” 


165 


TỨ THƯ BÌNH GIẢI 








Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Ăn cơm thô sơ, uống nước lã, gấp cánh tay mà gối, 
cũng có niềm vui trong lòng. Bất nghĩa mà được giàu có lại sang trọng, 
đối với ta như mây nổi.” 


BÌNH GIẢI: 


“Ăn cơm thô sơ, uống nước lã, gấp cánh tay mà gốt' là hình ảnh biểu trưng 
của một cuộc sống nghèo nàn. Cơm thô sơ là bữa ăn không có cao lương mỹ vị, 
cá thịt. Nước lã là nước thiên nhiên, không phải rượu. Gấp cánh tay mà gối 
là không có cái gối đầu; đồng thời cũng cho thấy là không có chăn ấm, nệm 
êm, quần áo nhung lụa hay lông cừu. Tuy vậy, Đức Khổng tử vẫn có niềm vui 
trong lòng, là tại sao? Đó là tại vì ngài có đạo ở trong lòng. Chính đạo, nguồn 
sống siêu nhiên đã đem lại niềm an vui bất tuyệt cho ngài. 

Đức Khổng tử đã từng nói một câu, có lẽ vào thời trai trẻ: “Triêu văn 
đạo, tịch tử khả hợ!- #JM‡Š › 7 ZL*TÄ !” (Buổi sáng được nghe đạo, buổi 
chiều chết được rồi!). Mới được nghe nói về đạo thôi mà đã thích thú đến thế; 
huống chỉ duy trì được đạo ở trong lòng, ngài còn khát khao gì hơn nữa. Nhờ 
ôm giữ đạo mà ngài không bao giờ làm những điều bất nghĩa. Bất nghĩa là 
những điều vi phạm đến tha nhân. Người có đạo bao giờ cũng làm những 
điều hợp nghĩa; trong đó có nghĩa gia đình, nghĩa bằng hữu, nghĩa đồng bào... 
Điều nghĩa là mối tương quan tốt đẹp giữa người với người. Những điều bất 
nghĩa làm sụp đổ những mối tương quan tốt đẹp. Sự giàu có sang trọng thu 
được do những hành vi bất nghĩa chẳng những đã không tốt đẹp gì, lại còn 
chẳng bền, không khác gì đám mây trôi nổi, chốc lát sẽ tan. Bất nghĩa khiến 
cho người ta oán ghét, thù hận. A1 làm điều bất nghĩa là rước lấy tai họa vào 
mình và còn khiến cho tâm hồn bất an. 


16. 
7H: r3, #Lj› *JvÀ@& ki Â. 
Tử viết: “Gia ngã sổ niên, tốt dĩ học Dịch, khả dĩ vô đại quá hỹ.” 
Dịch nghĩa: 


Đức Rhổng tử nói: “Thêm cho ta vài năm, trọn vẹn học Dịch, có thể 
không lầm lẫn lón vậy.” 
` » 
BINH GIAI: 


Kinh Dịch là một kỳ thư, ban đầu chỉ có những hào (vạch liền, vạch đứt), 
những quẻ (tổ hợp của các vạch), do vua Phục Hy (tương truyền sống vào 
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khoảng gần 5.000 năm trước Công nguyên) phác họa ra. Ông đã ngước mắt 
nhìn bầu trời để rồi thu tóm vạn vật vào hai phạm trù âm dương mà đặt căn 
bản cho Kinh Dịch. 


Kinh Dịch biểu hiện sự giao thoa, đeo đuổi, chuyển hoá, pha trộn, thăng 
giáng, suy thịnh của hai yếu tế âm dương (được triển khai từ thái cực) để 
thành tựu nên vạn vật. Khái niệm này tương tự như quan niệm của học 
thuyết Big Bang ngày nay cho rằng: Vào thời khai nguyên sáng thế, sau 
một tiếng nổ lớn, từ một thể cực đậm đặc và cực nóng, năng lực triển khai 
thành các electron (âm) và các proton (dương). Khoảng 300.000 năm sau, các 
electron tự do quyện vào các proton mà tạo thành cơ sở cho thế giới vật chất. 

Đến khoảng thế kỷ 12 trước Công nguyên, Văn Vương là người viết lời 
giải đoán vắn gọn cho các quẻ (Thoán từ hoặc Quái từ). Thế rồi, con của Văn 
Vương là Chu Công mới viết lời giải đoán cho các hào (Hào tù). 

Kinh Dịch là tỉnh hoa kiến thức huyền bí vừa có tính mặc khải vừa có tính 
chiêm nghiệm của các bậc thánh hiền thời cổ. Nó nói về qui luật biến động, 
thăng giáng, đối kháng, trao đổi, chuyển hoá của các hiện tượng trong vũ trụ 
vạn vật và nhân sinh; bởi vì tất cả các hiện tượng đó đều không ra ngoài hai 
phạm trù âm dương. Người nào thông hiểu dịch lý thì có thể hiểu biết sâu xa 
và tiên liệu các sự việc một cách tương đối chính xác; do đó mà hành động ít 
lỗi lầm. 

Đức Khổng tử đã từng chăm chỉ học Dịch đến nỗi mấy lần đứt cả sợi dây 
xâu các gáy sách (bằng tre hoặc gỗ). Tuy nhiên ngài vẫn còn muốn có thêm 
thời giờ để học cho thấu đáo hơn. Có lẽ câu trên được ngài nói vào lúc cuối 
đời khi cảm thấy mình không còn sống được bao lâu nữa. Câu nói này hàm 
ý khiêm nhượng rằng trong quá khứ, những cách xử lý của ngài cũng chưa 
thập phần hoàn hảo. 


^ 


Chữ “tốt” (2F) trong câu này, có học giả bảo nó vốn là hai chữ “ngũ thập” ( 
+# -Ƒ - 50) được viết trệch đi, và dịch là: “Cho ta sống thêm ít năm nữa, tới 50 
tuổi nghiên cứu Kinh Dịch, thì có thể không lầm lỗi lớn.” 


17. 
Tử sở nhã ngôn, Thị, Thư, chấp lễ, giai nhã ngôn dã. 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử dùng ngôn ngũ chính đính, nói về Kinh Thị, Kinh Thư, 
hành lễ, đều là ngôn ngữ chính đính. 
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BÌNH GIẢI: 


Ngôn ngữ chính đính là thứ ngôn ngữ thanh nhã, lịch sự, trang trọng 
dùng để thuyết minh đạo lý. Ngôn ngữ thông tục là những lời nói bình thường 
trong dân gian, chữ nghĩa mộc mạc. Trong đời sống hằng ngày, người ta 
thường dùng ngôn ngữ thông tục để trao đổi ý tưởng với nhau để giúp cho 
những người bình dân ít học dễ hiểu. Tuy nhiên ngôn ngữ thông tục thường 
quê mùa, cục mịch và có khi không được nhã nhặn thanh tao. Vì vậy, khi nói 
về Kinh Thi, Kinh Thư với mọi người hay với các học trò, và khi tham dự các 
nghỉ lễ tế cúng, Đức Khổng tử đều dùng ngôn ngữ chính đính (ngôn ngữ của 
giới trí thức) để cho lời nói được trang trọng. 








18. 
#AM4Uf2k†9%, 18 E31. 
TH: x#H: “ÄX#⁄AÁd¿,, #IÚ Xê: S8 
£›: ®#u#>1# ZfR ! ” 
Diệp Công vấn Khổng Tử ư Tử Lộ, Tử Lộ bất đối. 
Tủ viết: “Nhữ hề bất viết: Kỳ vị nhân dã, phát phẫn vong thực, lạc dĩ 
vong ưu, bất trị lão chi tương chí vân nhĩ!” 

Dịch nghĩa: 


Diệp công hỏi về Đức Khổng tử với Tử Lộ. Tử Lộ không trả lời. 

Đúc Khổng tử nói: “Ngươi sao chẳng nói rằng: Đó là con người, phát tức 
vì chưa hiểu mà quên ăn, vui vẻ vì hiểu được mà quên lo buồn, không 
biết tuổi già sắp đến, thế đó!” 


BÌNH GIẢI: 


Diệp công tức là Thẩm Chư Lương (?ÈL3#šŠ), làm quan đại phu nước Sở, 
có thực ấp ở đất Diệp, nên xưng là Diệp công. Ông hỏi Tử Lộ về Đức Khổng 
tử, có lẽ vào khoảng thời gian Đức Khổng tử du hành tới nước Sở, sau khi rời 
nước Lỗ ra đi. Tử Lộ không biết nói thế nào về thầy mình cho phải, nên không 
trả lời. 

Nghe vậy, Đức Khổng tử tự giới thiệu về mình cho Tử Lộ biết, để có thể trả 
lời cho người hỏi. Ngài là người rất ham học hỏi, tìm hiểu về các sự lý trong 
thiên hạ; khi chưa hiểu thì cảm thấy uất ức mà phải nghĩ cho ra đến nỗi quên 
cả ăn uống. Khi đã nghĩ ra, có giải đáp cho vấn đề rồi thì ngài vui vẻ đến nỗi 
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quên cả lo buồn. Bởi vì bận tâm tìm hiểu các sự lý và tìm phương hướng giải 
đáp mà ngài quên luôn thời gian đang trôi qua, không còn ý thức về tuổi già 
sắp đến nữa. 


19. 
#H: “43t #+mm/#z> 3#. 3ƒ. #\:RhÈ #3 
h, 33 
Tử viết: “Ngã phi sinh nhi tri chỉ giả; hiếu cổ, mẫn dĩ cầu chi giả dã.” 
Dịch nghĩa: 


Đức Rhổng tử nói: “Ta chẳng phải là người sinh ra đã biết, [chỉ] là ưa 
thích chuyện xưa, cố gắng tìm hiểu mà thôi.” 


BÌNH GIẢI: 


Đức Khổng tử xác định mình không phải là bậc thánh nhân. Thánh nhân 
là người sinh ra đã biết, không cần học (Sĩnh nhi tri giả, thánh dã. - ?È tĩ %a 
3ƒ, #*ử, › ); còn ngài không phải sinh ra đã biết. Ngài chỉ là người ưa thích 
chuyện xưa. Ở đây, chuyện xưa chỉ đến những nếp văn hoá, chế độ thời trước. 
Văn hoá bao gồm cả đạo lý làm người, những kiến thức về qui luật thiên 
nhiên và những cách thế, những khuôn mẫu xã hội đã được chế tác, sắp đặt 
khiến cho đời sống mọi người được ổn định, an lành. Văn hoá, chế độ là những 
tinh hoa mà loài người đã thu đạt, tích lũy được sau nhiều ngàn năm tiến 
hoá. 

Ở Trung Hoa cổ đại, từ thời Tam Hoàng, Ngũ Đế cho đến các triều đại Hạ, 
Thương, Chu, đã có nhiều thành tựu rực rõ về văn hoá, chế độ. Đức Khổng tử 
rất ái mộ những thành quả tốt đẹp này, cho nên mới tự nhận mình là người 
hiếu cổ. Cả đời ngài đã ra công ra sức tìm hiểu để áp dụng trong việc trị dân 
và giảng dạy lại cho các đệ tử. 


20. 
ƒ ®if: lR› 7› ÑU› 3Ÿ ‹ 
Tử bất ngữ: “Quái, lực, loạn, thần.” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử không dạy bảo về điều quái lạ, sức mạnh, sự rối loạn và 
năng lực siêu nhiên. 
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BÌNH GIẢI: 


Điều quái lạ là những việc không bình thường, thật giả khó phân biệt, chú 
ý vào những điều quái lạ có thể khiến người ta lãng quên đạo lý thường hằng, 
quên qui luật tự nhiên, không có lợi cho đời sống con người. Đôi khi những 
điều quái lạ còn đưa đẩy người ta vào tình trạng mê tín dị đoan, có hại cho sự 
thăng tiến tỉnh thần, cho sự ổn định xã hội. 








Sức mạnh thể chất là năng lực có thể làm mất hoà khí giữa người với 
người. Ỏ qui mô lớn, sức mạnh thể chất đưa tới sự áp chế, sự tranh đoạt trong 
dân chúng, có hại cho nhân nghĩa, làm mất thế quân bình trong các quốc gia. 

Sự rối loạn chỉ tất cả những đảo lộn trong các mối tương quan: gia đình, 
đất nước... Trong gia đình, rối loạn làm phương hại đến tình nghĩa giữa cha 
mẹ, con cái, anh em, vợ chồng... Trong phạm vi đất nước, rối loạn làm mất 
trật tự giữa các thứ bậc trên dưới. Do đó, xã hội mất ổn định, xảy ra giặc giã, 
trộm cướp... 

Năng lực siêu nhiên (thần) là những thực tại ở ngoài khả năng lý trí con 
người. Nói về thần không khéo sẽ đưa đến sự sai lầm, sự hàm hồ, huyền hoặc, 
khiến người ta có thể hoang mang, hoài nghi. Điều đó có thể phương hại đến 
chính đạo của người quân tử. 

Đức Khổng tử luôn quan tâm đến nhân đạo, là đường lối làm cho con người 
trở nên trung tín, khôn ngoan, chân thật. Ngài muốn mọi người cư xử tốt với 
nhau để đất nước được thái bình thịnh trị. Vì thế, ngài không nói tới “quái, 
lực, loạn, thần” là những vấn đề có thể làm lệch hướng tiến của người quân 
tử. 

Hậu quả của lời nói rất nghiêm trọng, sẽ gây ảnh hưởng khó lường, tốt 
cũng như xấu. Nhất là lời nói của một bậc thầy, lại càng tác động lâu dài tới 
muôn thế hệ. Vì thế, Đức Khổng tử rất dè đặt trong ngôn ngữ. Ngài không 
dạy bảo về “quái, lực, loạn, thần" để cho các học trò được an tâm trong nhân 
đạo và dần dần thăng tiến lên thánh đạo là đạo lý cực cao của người quân tử. 
Khi đã đến trình độ cao, người ta sẽ tự hiểu ra và tự lý giải được những vấn 
đề ấy. 


21. 
ÝH: Z=À4i:› 7 A\ñ§ .‡#È-É*mđ6x: # 
®- #ứn/t2. 
Tử viết: “Tam nhân hành, tất hữu ngã sư yên. Trạch kỳ thiện giả nhi 
tùng chỉ; kỳ bất thiện giả nhĩ cải chỉ.” 
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Dịch nghĩa: 
Đức Khổng tử nói: “Ba người cùng đi, ắt có thầy của ta [trong đó] vậy. 
Chọn những điều thuộc về người tốt mà theo, những điều thuộc về người 
xấu [thì biết] mà sửa đổi.” 


BÌNH GIẢI: 


Ba người cùng đi chỉ một nhóm người trong đó có mình cùng với hai người 
nữa. Cũng có người đọc hiểu rộng chữ “ba” chỉ vài người không xác định. 
Trong hai người đi với mình đó, ắt có người tốt, kẻ xấu; hoặc vừa tốt vừa xấu, 
tốt về mặt này, xấu về mặt kia. 

Dù thế nào chăng nữa, họ vẫn có thể là thầy của mình, nếu mình biết cách 
học với họ. Nghĩa là chọn những điều thuộc về người tốt mà bắt chước; hoặc 
là lựa những điều thuộc về người xấu mà sửa đổi. Hoặc trong một người có 
điều tốt, điều xấu thì mình hãy chọn điều tốt mà theo; xét thấy mình có điều 
xấu như vậy thì sửa đổi. 

Thông thường, người ta chỉ thấy được cái tốt, cái hay của mình mà không 
thấy được cái xấu, cái dở của mình. Nay thấy cái xấu, cái đở của người, chính 
là cơ hội thuận tiện để cho mình nhận ra cái xấu của mình. Như vậy, người 
tốt kẻ xấu đều có thể là thầy của mình; bởi vì họ đã tạo cơ hội cho mình biết 
theo điều tốt và bỏ điều xấu. 


22. 

7H: X##42+ 7 › 46! 4n fJ? 

Tủ viết: “Thiên sinh đức ư dư, Hoàn Khôi kỳ như dư hà?” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “lrời sinh đức ở ta; Hoàn Khôi làm gì ta được?” 


BÌNH GIẢI: 


Theo Sử Ký của Tư Mã Thiên, trên đường chu du liệt quốc, Đức Khổng tử 
đến nước Tống và giảng về lễ cho các đệ tử dưới một gốc cây lớn. Quan Tư Mã 
(phụ trách Bộ Binh) nước Tống là Hoàn Khôi có lẽ sợ ngài gây ảnh hưởng mà 
chiếm mất quyền bính của mình, cho nên sai người chặt cây đó, có ý hăm doạ 
muốn giết ngài. Đức Khổng tử ra đi và nói với các đệ tử: “Trời sinh đức ở ta, 
Hoàn Khôi làm gì ta được?” Câu nói này thể hiện một niềm tin mãnh liệt vào 
Trời và tin vào đức ngay thẳng của mình có thể hoá giải được mối nguy. Niềm 
tin đó hàm ý rằng: khi mình đã có hành vi thất đức thì sớm muộn sẽ bị Trời 
hại, nếu mình có đức, Trời sẽ không hại, trái lại, còn nâng đỡ. Trời đã không 
hại thì ai có thể hại được? 
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Khi ở nước Vệ, Tử Lộ đã từng tỏ ý bất bình với Đức Khổng tử về việc ra 
mắt nàng Nam Tử. Ngài đã thề: “Ta có điều gì không phải, Trời ghét ta, Trời 
ghét ta!” Câu nói ấy cũng thể hiện một niềm tin như ở trường hợp này. 


23. 
TH: —S†1Â4 XI #? 8 k8 LW&4m 
TT ST. Ä bù, 
Tử viết: “Nhị tam tử đĩ ngã vi ẩn hồ? Ngô vô ẩn hồ nhĩ; ngô vô hành nhi 
bất dữ nhị tam tử giả. Thị Khâu dã.” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Các học trò cho ta giấu diếm chăng? Ta không giấu 
diếm gì cả; ta không làm điều gì mà không cho các trò hay biết. Khâu 
này là vậy.” 


BÌNH GIẢI: 


Ngày xưa, Đức Khổng tử dạy các học trò không có giáo trình rõ rệt như 
ngày nay. Ngài tùy theo trình độ của mỗi học trò mà nói về một đề tài nào đó; 
hoặc đưa ra lý giải cho một vấn đề cũng tùy theo trình độ cao thấp, tùy theo 
ngay cả sở thích của mỗi người. Vì không có sự thống nhất trong lời giảng như 
vậy, cho nên có một số học trò tưởng rằng thầy không dạy bảo hết, hoặc không 
dạy công khal, cho người này biết mà giấu người kia; hoặc có những điều thầy 
còn giấu giếm, chưa tiết lộ hết. 

Câu nói trên là lời thanh minh của Đức Khổng tử đối với các học trò. Sở dĩ 
có sự hiểu lầm như vậy vì cái học trong Khổng môn rất rộng rãi, bao quát từ 
nhân đạo sang thiên đạo và lên thánh đạo. Tất cả những đề tài đó được thu 
gom thành hai phần: Hình nhi hạ học và Hình nhi thượng học. 

Hình nhi hạ học nói về đạo lý trong cõi nhân sinh gồm có: đường lối và 
cách ứng xử của người quân tử, tu thân, tề gia, trị quốc, bình thiên hạ, lễ 
nhạc v.v... Trong đó có: tam cương (quân thần, phụ tử, phu phụ), ngũ thường 
(nhân, nghĩa, lễ, trí, tín), đạo hiếu kính và thập nghĩa... 

Hình nhi thượng học nói về vũ trụ quan và nhân sinh quan, bàn về những 
vấn đề siêu hình như: khởi nguyên vũ trụ và đạo dịch, đức sinh, tính, mệnh, 
đạo trung dung, đức nhân, đức thành, thiên mệnh, thiên nhân tương ứng, 
qui thần, sinh tử... 

Có những điều huyền vi mà Đức Khổng tử chỉ nói vắn gọn, thấp thoáng... 
Đó là cái học tâm truyền dành cho những học trò có thượng căn, thiết tha với 
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đạo như Nhan Hồi, Tăng Sâm... Đức Khổng tử không hề giấu, nhưng đối với 
các học trò căn khí thấp, không hiểu được những lẽ huyền nhiệm cao siêu, lại 
tưởng là ngài đã giấu. 


24. 
-ƒ v) vjất : b II, ‡#T;› Ta 1š ° 
Tử dĩ tứ giáo: Văn, hạnh, trung, tín. 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử dạy về bốn môn: Văn học, đức hạnh, trung thành, niềm tin. 


BÌNH GIẢI: 

Trong Khổng môn, văn học chỉ đến những bản văn cổ còn lưu lại từ những 
thời đại trước, bao gồm các điển tịch như: 

- Kinh Thi: những bài hát trong dân gian và trong triều đình (Quốc Phong, 

Tiểu Nhã, Đại Nhã... ) 

- Kinh Thư: những truyền ngôn về phép trị nước của các vua và các hiền 

thần đời Đường Nghiêu, Ngu Thuấn, Hạ, Thương, Chu. 

- Kinh Lễ: các lễ nghi trong triều đình và trong dân gian. 

- Kinh Nhạc: âm nhạc và công dụng của âm nhạc (nhạc Thiều, nhạc Võ). 

- Kinh Dịch: qui luật biến dịch trong vũ trụ và nhân sinh (Thoán từ, Hào 

từ... ). 

Ngoài ra, văn học còn chỉ lục nghệ: lễ, nhạc, xạ, ngự, thư, số: 

Đức hạnh là những năng lực tỉnh thần và những hành vi tốt. Năng lực 
tỉnh thần tốt thuộc về tâm ý gọi là đức. Hành vi tốt được phô diễn ra cử chỉ, 
việc làm gọi là hạnh. 

Trung thành là sự hết lồng (tận tâm) trong chính đạo. Vua thì hết lòng 
phục vụ dân; bề tôi hết lòng theo mệnh vua. 

Niềm tin là lòng thành thật, không dối trá; lời nói và việc làm đi đôi với 
nhau để tạo nên mối giao hảo liên kết giữa mọi người. 
2ã. 

7H : Tý -# ®X?‡m R,> £© Ị TR 8# Ý?+# , ÄỊ 
%+. Š^.; #®fim R> 4£ !††R 1. 3Ä 
% . ứmš\T › Jšm Xu; 44m Xu: 3ƒ} 
`¬ 
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Tử viết: “Thánh nhân, ngô bất đắc nhi kiến chi hÿ! Đắc kiến quân tử giả, 
tư khả hỹ! Thiện nhân, ngô bất đắc nhi kiến chi hợ! Đắc kiến hữu hằng 
giả, tư khả hỹ! Vô nhi vi hữu, hư nhi vi doanh, ước nhi vi thái, nan hồ 
hữu hằng hỹ!” 
Dịch nghĩa: 

Đức Khổng tử nói: “Bậc thánh nhân, ta không được thấy; được thấy bậc 
quân tử, ấy là khá rồi. Bậc thiện nhân, ta không được thấy; được thấy 
bậc hữu hằng, ấy là khá rồi. Không có mà cho là có, trống rỗng mà cho 
là đây đủ, thiếu thốn mà cho là thừa thãi, khó là bậc hữu hằng được.” 


BÌNH GIẢI: 


Bậc thánh nhân là người hiểu thấu và liên kết được ba tài năng £hiên, địa, 
nhân; trong đó tài nhân được thể hiện hết mức. Tài thiên là năng lực che chở 
phổ biến của Trời (cụ thể là ánh sáng và dưỡng kh). Tài địa là năng lực bảo 
dưỡng của đất. Tài nhân là năng lực sáng tạo, phục vụ con người. 

Đồng thời, bậc thánh nhân lại có khả năng tiếp thu chân lý vĩnh hằng và 
có khả năng truyền đạt chân lý cho mọi người. Một con người như vậy quả là 
hiếm hoi trong lịch sử nhân loại. Dĩ nhiên vào thời Xuân Thu, Đức Khổng tử 
không được thấy bậc ấy. Trong sách Trung dung (chương 27) Tử Tư tiên đoán: 
Phải đợi có vị thánh nhân ấy rồi đạo mới được thực hành sau. (Đãi kỳ nhân 
nhi hậu hành - †Ÿ 3L na ‡&4†T › ) 

Bậc thiện nhân là người duy trì được đức nhân trong lòng, lại thường lấy 
việc thi hành điều thiện, tránh xa điều ác làm mục đích (Dĩ nhân tôn tâm, 
nhỉ năng hành thiện vô ác đích nhân.). Con người ấy không dễ có; Đức Khổng 
tử cũng chưa được thấy. Tuy nhiên, ngài xác nhận được thấy bậc quân tử và 
bậc hữu hằng: ngài cho đó là điều hân hạnh rồi. 

Bậc quân tử là người một lòng hướng theo chính đạo, thường xuyên tu sửa 
chính mình để mỗi ngày một tiến lên con người lý tưởng. Ngoài xã hội, người 
quân tử có thể đảm đương chức vụ lãnh đạo quốc gia (quân); trong gia đình, 
người quân tử là một người con hiếu thảo, hoà thuận (¿ở). 

Bậc hữu hằng là người lấy đạo thường hằng làm mục đích (thủ thường 
hữu vị đích nhân), cho nên thành thật, trung chính, có sao nói vậy, không 
thêm bớt, sống giữa xã hội đảo điên mà giữ được tiết tháo, thẳng ngay. Đức 
Khổng tử giảng rõ: Người không có khả năng mà nhận mình có, không hiểu 
biết mà tự cho rằng biết đây đủ, thiếu sót đủ điều mà tự cho rằng mình thừa 
thãi; người ấy là loại hữu danh vô thực, giả dối, khoác lác (thùng rỗng kêu to), 
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làm sao có thể là bậc hữu hằng được. Trong Tân Ước, Đức Giêsu nói: “Có thì 
nói có, không thì nói không; thêm điều đặt chuyện là do ma quỉ mà ra.” Ma 
qui là những lực xấu xa lôi kéo người ta ra khỏi chính đạo. 

Đức Khổng tử nói như thế là muốn cho các đệ tử lấy bậc quân tử, hữu hằng 
làm mẫu mực. Đạt tới bậc quân tử, hữu hằng rồi, cố gắng trọn đời thì có thể 
tiến tới bậc thiện nhân và thánh nhân. Xã hội mà có nhiều bậc quân tử, hữu 
hằng đã là một xã hội tương đối tốt đẹp, ổn định rồi. 


26. 
4m #8, X #46. 
Tử điếu nhi bất võng; dực bất xạ túc điểu. 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử câu cá mà không chài lưới; bắn mà chẳng bắn chim yên 
ngủ. 
BÌNH GIẢI: 

Câu này nói lên từ tâm của Đức Khổng tử, đồng thời xác nhận ngài không 
làm nghề đánh cá hay săn bắn chim thú. Đã vào nghề đánh cá thì phải dùng 
chài lưới để bắt cho được nhiều cá. Đã vào nghề săn bắn thì phải bắn cho được 
nhiều chim thú. Đằng này Đức Khổng tử chỉ câu cá và bắn chim cốt để giải 
trí, cho nên không dùng lưới bắt nhiều cá và chỉ bắn chim tỉnh thức hay đang 
bay. Hành động của ngài thể hiện từ tâm vì không muốn đa sát. Chài lưới 
cá cho được nhiều thì loài cá khó bề sinh sản; bắn con chim đang ngủ thì nó 
không biết đường tránh né. 


27. 
7H: ãñ®emlEZ› Ä Xu. 2B]› đÐ- 
Äýỗ m3, 2 RmiN2.. lu }kt,. 
Tủ viết: “Cái hữu bất tri nhĩ tác chi giả, ngã vô thị dã. Đa văn, trạch kỳ 
thiện giả nhi tùng chỉ; đa kiến nhi chí chỉ; tri chỉ thứ dã.” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Vốn có người không biết mà cứ làm, ta thì không 
phải vậy. Nghe nhiều, chọn lấy điều thiện mà theo; xem nhiều mà ghi 
nhớ lấy, cái biết ấy là hạng dưới thôi.” 
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BÌNH GIẢI: 

Trong thiên hạ, có vô số người không biết mà cứ làm càn; vì thế đã có biết 
bao sự sai trái, biết bao tai họa diễn ra trong lịch sử loài người. Đức Khổng tử 
vốn khiêm nhượng, tự biết mình không phải bậc thánh. Bậc thánh sinh ra đã 
biết, không cần học; còn ngài chỉ là người hiếu học. Học tức là nghe biết nhiều 
để chọn lấy điều hay, điều tốt mà thi hành; quan sát nhiều để thu góp kiến 
thức mà vận dụng khi cần. Đức Khổng tử ham học, do học mà biết rộng; cho 
nên cái biết của ngài chỉ là hạng dưới, đứng sau cái biết cao hơn của bậc thánh. 


28. 








... „ #-ƒ N.› P] A4. ÝH: #Ƒ:¡È1U,, 
2 ft -:¡É d,. °Êf†j}? AIX ŒVÀ‡E, ft} ÿŸ 4; 
"m. 


Hỗ hương nan dữ ngôn. Đồng tử kiến, môn nhân hoặc. Tử viết: “Dữ kỳ 
tiến dã, bất dữ kỳ thối dã, duy hà thậm? Nhân khiết kỷ dĩ tiến, dữ kỳ 
khiết dã, bất bảo kỳ vãng dã.” 
Dịch nghĩa: 

Người làng Hỗ khó nói điều phải cho họ nghe theo. Có một thiếu niên 
[người làng ấy] ra mắt, các đệ tử đều ngờ vực. Đức Khổng tử nói: “TTa] 
tán thành sự thăng tiến của họ, không tán thành sự thối lui của họ, cần 
gì phải thái quá? Người ta tự sửa mình để thăng tiến, thì [ta] hưởng ứng 
sự sửa trị của họ, không cần truy cứu quá khứ của họ.” 


` ° 
BINH GIAI: 

Làng Hỗ là một làng có thói quen làm điều xấu, khó lòng nói điều thiện 
với họ. Có một thiếu niên làng ấy đến ra mắt Đức Khổng tử xin học; các đệ 
tử của ngài có ý ngờ vực thiện chí của thiếu niên ấy, không muốn tiếp nhận. 

Thấy vậy, Đức Khổng tử bày tỏ lập trường của ngài: Thấy người ta có ý 
thăng tiến thì phải tán thành thiện chí ấy, chứ đâu phải mình tán thành sự 
thối hoá của người ấy. Vì sao lại khắt khe thái quá? Người ta đã biết tự sửa 
trị, tìm cơ hội thăng tiến thì mình phải hưởng ứng, khích lệ và giúp người ta 
thăng tiến; không cần phải truy cứu đến quá khứ xấu của người ta. 

Cố chấp một thành kiến và cứng nhắc trong một cách cư xử là thái độ 
thường tình của người đời. Bậc quân tử sống trong đức nhân cần phải có tâm 
tư khoáng đạt, độ lượng với người để giúp người cải thiện. 
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29. 

ƒH: ti ƒ¿)? Ä@4, #4 ! 

Tử viết: “Nhân viễn hồ tai? Ngã dục nhân, tư nhân chí hỹ.” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Đức nhân có ở xa chăng? Ta muốn đức nhân thì đức 
nhân đến vậy.” 


BÌNH GIẢI: 


Đạo Nho quan niệm đức nhân là năng lực tốt lành vốn tiềm tại ở trong lòng 
mỗi người. Sách Trung dung nói: “Nhân giả nhân dã - {=3Ÿ ^+,. (Người có 
đức nhân là con người đích thực vậy.” Người nào thực hiện được đức nhân, 
biểu hiện trong ngôn ngữ, cử chỉ, hành vi, người ấy trở nên bậc hiển thánh. 
Sống trong đức nhân là sống trong đạo Trời đó thôi. Như thế, đức nhân đâu 
ở xa xôi gì! Nếu ta thực lòng muốn nhân thì đức nhân ắt đến ngay lập tức. 

Muốn đức nhân xuất hiện, chỉ cần xoay hướng lòng muốn. Nếu lòng muốn 
hướng về ngoại vật, chạy đuổi theo những tham vọng thế tục như: tin tài, 
sản nghiệp, danh vọng, địa vị, quyền bính, sắc đẹp, tiện nghi vật chất... ắt 
đức nhân bị chôn vùi mất. Phát triển lòng muốn hướng ra ngoại vật, ấy là 
khuếch đại lòng tham. Lòng tham sẽ kéo theo sự sân hận, khi lòng tham 
không được như ý. Tham và sân kết hợp khiến cho lòng sỉ (mê muội) bao trùm 
hết cả tâm thức con người. Bấy giò, đức nhân như nàng tiên trong huyền 
thoại ngủ thiếp giữa rừng sâu, không thể tỉnh dậy được. Như vậy, muốn có 
đức nhân thì người ta chỉ cần giải trừ dần dần những dục vọng hướng ngoại, 
như chặt bỏ những tàn cây rậm rạp trong rừng. Lúc ấy, đức nhân sẽ tự hồi 
tỉnh, như nàng tiên được giải mê. Đức nhân cũng có thể ví như kho báu được 
tổ tiên chôn trong ruộng nhà, nay ta chỉ cần cầm xẻng đào xới sâu xuống 
đúng chỗ sẽ thấy. 

Đức nhân không phải từ đâu đến mà chỉ xuất hiện tại tâm con người. Khi 
đức nhân hiển hiện nơi một người thì chân lý sẽ tỏa sáng trong người ấy, 
khiến cho người ấy được an vui và làm bất cứ điều gì cũng hợp lẽ đạo. 


30. 
lỆ 5] R6]: HØ2k4ø‡j #2? 4L ƒH : /+‡ . iLUŸ:É. 
* 8 3n: > BH: #6] 8ƒ ®^ŠÝ› 87m? 
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3} JUA 8 E]ld4, Tờ &#-†. E8 HÚM, 3UR*e 
3? ##" HJy\2+-,; ƒH: +: 3i, AjÍšn 
se ồ 

Trần Tư bại vấn: “Chiêu Công tri lễ hồ?” Khổng Tử viết: “Tri lễ.” 
Khổng Tử thối. Ấp Vu Mã Kỳ nhi tiến chỉ, viết: “Ngô văn quân tử bất 
đẳng, quân tử diệc đẳng hồ? Quân thủ ư Ngô vi đồng tính, vị chỉ Ngô 
Mạnh Tử. Quân nhi tri lễ, thục bất tri lễ?” 

Vu Mã Kỳ dĩ cáo. Tử viết: “Khâu dã hạnh; cẩu hữu quá, nhân tất tri chỉ.” 








Dịch nghĩa: 
Quan phụ trách hình án nước Trần hỏi: “Vua Chiêu Công có biết lễ 
chăng?” Đức Khổng tử nói: “Biết lễ.” 
Đúc Khổng tử ra về. Ông ấy vái chào Vu Mã Kỳ mà tiến lên nói: “Tôi 
nghe bậc quân tử không a dua, nay quân tử cũng a dua ư? Vua [Chiêu 
Công] lấy người Ngô cùng họ, gọi là Ngô Mạnh Tử. Vua [ấy] mà biết lễ 
thì còn ai chẳng biết lễ?” 


Vu Mã Kỳ trình báo lại. Đức Khổng tử nói: “Ñhâu này thật may mắn; ví 
bằng có lỗi, người ta ắt biết.” 


BÌNH GIẢI: 


Theo Chu Lễ, những người cùng họ không được kết hôn với nhau (mặc dù 
đã xa huyết thống hay không cùng huyết thống). Thế mà vua Chiêu Công 
nước Lỗ lại lấy tiểu thư nước Ngô cùng họ với mình. Như thế, xét theo nghỉ lễ 
nhà Chu, vua Lỗ Chiêu Công không biết lễ. 

Quan phụ trách hình án nước Trần đem việc của Lỗ Chiêu Công ra chất 
vấn Đức Khổng tử để trắc nghiệm xem ngài nhận xét thế nào. Có lẽ vị quan 
nước Trần muốn vạch lỗi vua Lỗ với ngụ ý chê bai. Dĩ nhiên, Đức Khổng tử 
biết vua Lỗ Chiêu Công trái lễ; nhưng là thần dân nước Lỗ, ngài không nõ 
vạch lỗi của vua mình. Bất đắc dĩ, ngài phải trả lời rằng vua Lỗ biết lễ. 

Khi Vu Mã Ky, một đệ tử của ngài, trình báo lại lời phê phán của viên 
quan họ Trân, Đức Khổng tử nhận ngay, tự cho rằng mình may mắn vì đã có 
người nhận ra cái lỗi của mình. Đó là thái độ tế nhị của một bậc thầy, đã đem 
mình ra làm bình phong để che lỗi của vua, bảo vệ uy tín cho đất nước. 
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S1. 
ƒ£#t.A 3k. m-ŠE› 344È 3. fn{Ále>.. 
Tử dữ nhân ca nhi thiện, tất sử phản chi, nhi hậu họa chỉ. 
Dịch nghĩa: 
Đức Khổng tử cùng với người hát mà thấy hay, ắt yêu cầu hát lại để họa 
theo sau. 
BÌNH GIẢI: 


Đức Khổng tử là người hiếu học và không hề tự tôn. Đức tính ấy thể hiện 
cả trong lúc ca hát với người. Thấy người hát hay thì ngài yêu cầu người ta 
hát lại, ngài họa theo sau cốt để học cái nghệ thuật hát của người và bắt 
chước cho tường tận. 


39. 
7H: x#ð31lÁA,. 1đ787›: Rị#Á&Z*ñjfi I 


Tử viết: “Văn mạc ngô do nhân dã; cung hành quân tử, tắc ngô vị chi 
hữu đắc.” 
Dịch nghĩa: 
Đức Khổng tử nói: “Văn học chẳng gì ta cũng như người; đem mình làm 
người quân tử, thì ta chưa đạt được.” 
` ° 
BINH GIAI: 


Về văn học, tức là môn học bao gồm kinh điển, thư tịch và lục nghệ (lễ, 
nhạc, xạ, ngự, thư, số, Đức Khổng tử cho rằng mình cũng khả dĩ bằng được 
người khác. Tất cả những thứ đó thuộc về kiến thức; nếu chăm chỉ học tập 
thì có thể đạt được, không khó. Tuy nhiên, thi hành đạo lý để trở nên một bậc 
quân tử đúng nghĩa, Đức Khổng tử tự cảm thấy mình chưa đạt được. Đây là 
một lời nói khiêm nhượng, chứng tỏ ngài rất thành thật. Chính ở điểm này 
thôi, Đức Khổng tử đã xứng đáng làm thầy các đệ tử. 


33. 
fƒH: ##W.,. nl# ft? i2 #f®8, ðt^^X 
lặ., RỊ ý SfÑ £& ! 2#: 9Š ƒ ®§@bf 
4h, | 
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Tử viết: “Nhược thánh dữ nhân, tắc ngô khỏi cảm? Ức vi chỉ bất yếm, hối 
nhân bất quyện, tắc khả vị vân nhĩ dĩ hỹ.” 
Công Tây Hoa viết: “Chính duy đệ tử bất năng học dã.” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Ví bằng bậc thánh và bậc nhân thì ta sao dám? 
Chẳng qua thực hành đường lối của thánh nhân, dạy người không mỏi 
mệt, có thể được như thế mà thôi. 

Công Tây Hoa nói: “Chính là những việc ấy mà đệ tử không thể học theo 
được.” 


BÌNH GIẢI: 


Bậc thánh là người đã đạt mức lý tưởng, kết hiệp với Trời. Theo sách 
Trung dung thì thánh nhân là bậc đã “phối Thiên” (6®) (sánh với Trời).' 
Bậc nhân là con người hoàn thiện, đỉnh cao của bậc quân tử, thực hiện được 
Thiên mệnh, phát huy tính bản nhiên tinh tuyền. 

Với hai bậc ấy (tuy hai mà một), Đức Khổng tử không dám sánh, vì ngài 
chưa đạt tới. Ngài chỉ tự nhận mình nỗ lực thực hành theo đường lối của bậc 
thánh, bậc nhân và tha thiết với việc giáo huấn người khác không biết mỏi 
mệt. Thực hành theo đường lối của bậc nhân, bậc thánh là đang tiến bước 
trên đường hoàn thiện, là thăng tiến theo chiều cao. Tha thiết giáo huấn 
người khác là thể hiện tình thương yêu tha nhân, là tiến hoá theo chiều 
ngang. Phát triển gồm đủ cả hai chiều dọc ngang là thực hiện sứ mệnh con 
người trong vũ trụ. 

Ở đây, Đức Khổng tử lại tỏ ra rất thành thật và khiêm nhượng: có sao 
nói vậy. Tuy nhiên, một đệ tử của ngài là Công Tây Hoa (tức Tử Hoa) nhận 
xét rằng, chỉ với hai điều đó thôi, hai điều cốt lõi của đạo làm người, và cũng 
chính là đạo làm thánh nếu thành tựu, các đệ tử đã không có thể theo kịp 
được đức hạnh của thầy. 


34. 
X7 , in ‡Ÿ ° 
ƒH: 4#? 


1 Trung dung, chương 31: Chỉ riêng bậc chí thánh trong thiên hạ mới có khả năng thông suốt, sáng 
tỏ, hiểu sâu... .... gặp được thì dân cung kính, nói ra thì dân tin cậy, hành động thì dân vui lòng... 
phàm là người có khí huyết thì không ai là không tôn kính, thân thiện, nên gọi là sánh với trời. (°Ẽ 
XT#£# hi fn....... Han, fŸðL› šfnRKÈÊfz› fẪnK,# Ẩði...... J1 h3 › 
3ð, 4HñẽX- Duy thiên hạ chí thánh vi năng thông minh duệ tri....... kiến nhỉ dân mạc bất 
kính, ngôn nhi dân mạc bất tín, hành nhi dân mạc bất thuyết... ...phàm hữu huyết khí giả mạc bất 
tôn thân, cố viết phối thiên. 
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ƒ74#JHq: 2 ..3‡H: “Z£fjT ET34#4X. ” 
-ƒH: ứ2‡#‡⁄44 ! 

Tử tật bệnh. Tử Lộ thỉnh đảo. 

Tử viết: “Hữu chư?” 

Tử Lộ đối viết: “Hữu chỉ. Lụy viết: ảo nhĩ vu thượng hạ thần kỳ.” 





Tủ viết: “Khâu chỉ đảo cửu hỹ.” 
Dịch nghĩa: 
Đức Khổng tử đau nặng. Tử Lộ xin cầu cúng. 
Đức Khổng tử nói: “Có chăng?” 
Tử Lộ đáp: “Thưa có. Sách Lụy nói: Cầu xin cho ngươi với thần thánh 
trên dưới.” 
Đức Khổng tử nói: “Khâu này cầu xin đã lâu rồi.” 
BÌNH GIẢI: 


Tục cầu cúng thần linh để xin cho được khỏi bệnh hay khỏi các tai họa 
vốn đã có từ lâu trong lịch sử loài người. Sách Laụy là một cổ thư chép các bài 
văn cúng tế đã có từ đời Chu Văn Vương. Điều đó chắc hẳn Đức Khổng tử đã 
biết. Ngài hỏi Tử Lộ chẳng qua tạo cơ hội cho Tử Lộ hiểu rõ cách hành xử của 
người quân tử, nếu quả thực Tử Lộ chưa hiểu ra. 

Người quân tử sống trong đạo Trời lúc nào cũng lo sửa mình, sám hối 
những lỗi lầm đã qua và cố gắng tiến lên bậc nhân đức. Tư tưởng và nếp sống 
của người quân tử hằng ngày như thế nào, hẳn thần linh đã biết. Đâu phải 
đợi cầu cúng van xin thì thần linh mới giáng phúc cho! Còn bệnh tật và các 
tai họa ở đời là lẽ thường trong cõi nhân sinh. Khỏe mạnh hay đau ốm hầu 
hết là do người ta biết sống trong đạo Trời hay trái đạo Trời (qui luật thiên 
nhiên). Những việc họa phúc trong đời đa số cũng do con người. Tất cả đều 
theo luật nhân quả, đều có nguyên nhân. 

Hơn nữa, trong họa có phúc, trong phúc có họa lại là định luật phản phục 
của Dịch lý. Người khôn ngoan và đạo đức có thể lánh họa chiêu phúc, nếu 
vụng về và thất đức có thể gặp họa mất phúc là thường. Người quân tử phải 
biết nhìn xa và tính trước, đâu phải đợi nước đến chân mới nhảy, bệnh tình 
lâm nguy mới cầu xin. 

Còn những điều họa phúc đến ngoài khả năng phấn đấu, toan tính của 
con người thì đó là Mệnh; con người không thể biết, không thể bàn được. Cái 
Mệnh đến bước phải chết, thì không thể cầu xin được. Mà có khi chết lại là 
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cách giải thoát tốt đẹp cho con người, hoặc hơn nữa, có khi đem ơn ích cho 
nhiều người. Một người cha chết có khi hoà giải được mối hận thù giữa các 
anh em. Một người con chết có khi hàn gắn được sự sứt mẻ tình cảm giữa cha 
mẹ... Có những cơn bệnh hết sức ngặt nghèo, thập tử nhất sinh, thế mà người 
bệnh lại qua khỏi được; sau khi qua khỏi người ấy lại thấy được sức khỏe hơn 
xưa... Mệnh là như thế, cho nên không được bắt Mệnh phải theo ý mình. 

Đức Khổng tử hiểu như thế, vì vậy ngài không cần phải làm lễ cầu cúng 
theo lời khuyên của Tử Lộ. Ngài biết rằng sống trong chính đạo tức là cầu xin 
rồi; do đó ngài mới nói: “Khâu này cầu xin đã lâu rồi.” 


3ã. 
ƒH: #ñl®#4. 148|E]: ###.È ##et,. #B]. 
Tử viết: “Xa, tắc bất tốn; kiệm tắc cố. Dữ kỳ bất tốn dã, ninh cố” 
Dịch nghĩa: 


Đúc Rhổng tử nói: “Xa xỉ thì chẳng nhún nhường; tần tiện thì quê mùa. 
Mang tiếng chẳng nhún nhường, thà quê mùa còn hơn.” 


BÌNH GIẢI: 


Xa xi tức là hoang phí trong cách ăn mặc, chi tiêu. Người có tính xa xỉ 
thường hay tự hào, kiêu ngạo, khinh rẻ người khác. Tần tiện tức là tiết kiệm 
trong ăn mặc, chi tiêu; đĩ nhiên không được rộng rãi trong sự tiếp đãi người 
khác. Người tằn tiện thường bị mang tiếng chặt chẽ, quê mùa, kém hào phóng 
với mọi người. Cân nhắc hậu quả của hai tính ấy, Đức Khổng tử thà chịu 
tiếng quê mùa còn hơn là mang tiếng kiêu ngạo. 

Ngoài ra, tằn tiện thì ít lệ thuộc vào người khác; còn xa xỉ dễ đưa đến túng 
thiếu; túng thiếu thì phải lệ thuộc. 


56. 

7H: 872i š› (È A8 ¿ 

Tử viết: “Quân tử thản đãng đãng; tiểu nhân trường thích thích.” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Người quân tử thẳnh thơi phóng khoáng; kẻ tiểu 
nhân thường hay phải lo lắng.” 
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BÌNH GIẢI: 


Người quân tử để chí hướng vào đạo, phát triển đức nhân nơi mình, ít lưu 
tâm đến những chuyện nhỏ nhặt thường ngày, do đó không bị vướng mắc vào 
chuyện tranh cạnh hơn thua. 

Người quân tử hiểu rõ những nhược điểm nơi tâm hồn mình cũng như tâm 
hồn người, vì thế sẵn sàng thông cảm, tha thứ cho người, có lượng bao dung 
tất cả. Bởi vậy, tâm hồn người quân tử luôn được thẳnh thơi phóng khoáng. 

Rẻ tiểu nhân thường chú tâm nhiều vào vật lợi. Lợi đưa đến cạnh tranh, ty 
hiểm, ghen ghét, dẫn theo nhiều dục vọng. Cho nên tâm hồn tiểu nhân luôn 
khao khát, thèm muốn. Vì cạnh tranh nên có nhiều kẻ thù, phải lo đối kháng, 
chống cự; vì khao khát thèm muốn mà tâm hồn luôn xốn xang, đòi hỏi. Do đó, 
kẻ tiểu nhân thường hay phải lo lắng, sợ sệt, buồn phiền, bất mãn. 


37. 
-Ÿ ïñứn là › Bhứn 36v JẤđn 2C. 


Tử ôn nhi lệ, uy nhi bất mãnh, cung nhi an. 


Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử ôn hoà mà nghiêm trang, oai vệ mà không hung dữ, cung 


kính mà yên bình. 


BÌNH GIẢI: 

Câu này là lời của các đệ tử mô tả về dáng mạo bên ngoài của Đức Khổng 
tử. Dáng mạo bên ngoài biểu hiện tâm hồn. Ngài sống trong £hiên đạo, hướng 
về thánh đạo và chú tâm phát triển nhân đạo, nên có dáng mạo ôn hoà mà 
không nhu nhược, có vẻ oai vệ mà không hung đữ, có vẻ cung kính, tôn trọng 
mọi người mà không có nét qui lụy, yếu hèn. 

Tất cả những dáng mạo đó là do có đạo làm nền tảng trong tâm hồn. Đạo 
là một thực tại siêu hình, uy linh cho nên tạo ra nét nghiêm trang, oa1 vệ mà 
nhân từ, cung kính trong giao thiệp mà được vững vàng thư thái trong giá trị 
của mình. Những người tầm thường thiếu đạo chủ trì tại tâm thì không thể 
đạt được như thế. 
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CHƯƠNG VIII: THÁI BÁ 
## 4a # A 


Thái Bá đệ bát 


b¿ 
ƒH: #143 J3 #£/6t,É 4! =2AX Ti, K& 
đ§ mm ‡ãñR. 
Tử viết: “Thái Bá kỳ khả vị chí đức dã dĩ hỹ. Tam dĩ thiên hạ nhượng, 
dân vô đắc nhi xưng yên.” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Ông Thái Bá có thể được gọi là bậc đức hạnh hết 
mức vậy. Đem thiên hạ nhường đi nhường lại, dân không được biết mà 
ca ngợi.” 


BÌNH GIẢI: 


Ông Thái Bá là con trưởng của Chu Thái Công, một vị vua chư hầu của 
nhà Ân. Chu Thái Công có ba con trai: Thái Bá, Trọng Ủng và Quí Lịch. Quí 
Lịch có một con trai là Cơ Xương, khôn ngoan, đức hạnh tuyệt vời. Chu Thái 
Công muốn tạo cơ hội cho Cơ Xương trong tương lai nối ngôi để mở đại nghiệp 
cho nhà Chu, cho nên có ý định truyền ngôi cho Quí Lịch. Quí Lịch làm vua 
thì ngôi vua tương lai sẽ truyền đến Cơ Xương. 

Hiểu được thâm ý của cha, ông Thái Bá mặc dầu là con trưởng có quyền 
dành ngôi vua theo cổ lệ, nhưng ông đã kín đáo rủ Trọng Ủng là em kế mình, 
cùng nhau kiếm cớ đi hái thuốc, bỏ trốn khỏi nước để cho ý định của Chu 
Thái Công được thành tựu tốt đẹp. Do đó, sau này Cơ Xương mới được lên 
ngôi Chu Văn Vương, mở nghiệp nhà Chu, thay thế cho vua Trụ, bạo vương 
của nhà Ân. 

Thế là ông Thái Bá đã kín đáo nhường ngôi cho em út là Quí Lặch, đồng 
thời cũng là nhường ngôi cho cháu là Cơ Xương sau này. Ông Thái Bá hành 
động kín đáo, tế nhị như vậy, cho nên dân chúng không biết được để mà ca 
ngợi công đức. Có đức lớn mà lại biết giấu cái đức ấy đi chính là bậc chí đức 
vậy. 


184 


LUẬN NGỮ 





2a. 
7H: Xm&2;H| 2. mg & 3ð RỊ 8; 5 ứg #£37 RỊ 
ÑU: ñ #7 R| 2+. 
Tử viết: “Cung nhi vô lễ tắc lao; thận nhi vô lễ tắc tỉ; dũng nhi vô lễ tắc 
loạn; trực nhi vô lễ tắc giảo.” 

Dịch nghĩa: 


Đức Nhổng tử nói: “Cung kính mà không có lễ thì nhọc nhằn; thận trọng 
mà không có lễ thì sợ hãi; mạnh mẽ mà không có lễ thì rối loạn; ngay 
thẳng mà không có lễ thì khắc nghiệt.” 


BÌNH GIẢI: 


Chữ lễ ở đây không chỉ có nghĩa hẹp là lễ nghi, mà lễ có nghĩa là nguyên 
tắc hành động, ứng xử có mức độ, chừng mực, thích hợp. Biết !ễ là biết sống 
vừa phải, không thái quá, không bất cập, thuận tiện cho mình và đẹp lòng 
mọi người. 

Cung kính mà không có lễ tức là không biết cung kính trong một mức độ 
phù hợp với phẩm giá, với địa vị của mình. Như vậy, cung kính sẽ trở thành 
thái độ quị lụy, phiền hà, nhọc nhằn, mất công, mất cả phẩm giá. 

Thận trọng mà không có lễ tức là không biết thận trọng đến đâu là đủ; 
thận trọng quá đáng sẽ khiến người ta e dè, sợ hãi, chậm chạp trong công 
việc, hay không dám hành động điều gì, lúc nào cũng chần chừ, thiếu chí tiến 
thủ. 

Mạnh mẽ mà không có lễ tức là mạnh mẽ càn bậy, không được ước thúc 
trong lề luật; mạnh mẽ càn sẽ tạo nên hành động hung hăng, gây ra sự rối 
loạn, phá phách, có hại cho mọi người. 

Ngay thẳng mà không có lễ tức là ngay thẳng quá đáng, thiếu tế nhị uyển 
chuyển, thiếu lịch sự, điều đó sẽ dẫn đến sự hà khắc, gắt gao, làm mất lòng 
người, khiến người khác phải oán giận. 

Lễ rất quan trọng và có ý nghĩa rất rộng rãi, chứ không phải sự gò bó của 
lễ nghi phiền tạp thông thường. Hiểu rõ lễ và sống đúng lễ mới là người khôn 
ngoan, khéo léo, lịch duyệt, làm vui lòng người khác, nâng cao phẩm giá của 
chính mình và dễ thành công trong đời. 


2b. 
8 j†j##zÐL, nÌK,24+4C. XE Xi, BÌ K,#ÍÃ ‹ 
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2 


Quân tử đốc ư thân, tắc dân hưng ư nhân, cố cựu bất di, tắc dân bất du.” 
Dịch nghĩa: 


Người quân tử hết lòng với người thân thì dân chúng hưng khỏi đức 
nhân; không bỏ bạn bè cũ thì dân chúng không bạc bo. 


BÌNH GIẢI: 


Câu trên cũng là lời của Đức Khổng tử. Có sách tách câu này ra một tiết 
riêng: có sách đặt cùng một tiết với câu trong tiết 2. Ở đây, xin theo bản cổ 
văn Luận ngữ “Quốc học cơ bản tùng thư” của Trí Dương Xuất bản xã tại Đài 
Loan, đặt câu này trong tiết 2 nhưng tách riêng ra để giải thích cho rõ. 

Dĩ nhiên, cả câu này phải được hiểu trong tỉnh thần lễ mới đúng. Ở đây, 
người quân tử đứng cương vị nhà cầm quyền. Người thân chỉ cho cha mẹ, anh 
em, con cháu, họ hàng. Hết lòng với người thân tức là hiếu để với cha mẹ anh 
em, thương yêu nâng đỡ con cháu, họ hàng cho trọn tình nghĩa; chứ không 
phải đem tài sản quốc gia chia cho người thân, đem quyền bính đặt vào tay 
người thân theo kiểu gia đình trị. Nếu người nào cầm quyền mà trao trọn tài 
sản, quyền bính quốc gia cho người thân lại là trái !ễ. 

Người quân tử cầm quyền hết lòng với người thân theo Lễ thì dân chúng 
sẽ theo gương mà dấy lên đức nhân, cũng hiếu đễ với cha mẹ anh em, thương 
yêu nâng đỡ con cháu, họ hàng. 

Ngoài ra, người quân tử cầm quyền không bỏ bạn bè cũ, biết nâng đỡ, duy 
trì tình cảm tốt đẹp với họ theo đúng lễ, chứ không phải kết bè kết đảng với 
bạn bè cũ để khuynh đảo quốc gia, thì dân chúng sẽ bắt chước theo mà duy 
trì tình xưa nghĩa cũ một cách trung hậu, không bạc bẽo, không cạn tình dứt 
nghĩa với bạn cũ, người quen. 


3. 
ý ƒ 3X. 8 "lý ƒH: tƒ# ! k7 ?#!3 
£: “#W#ZLIÄ, def§ŸRÙ, de 2k.” ứn 2n 
#› #Zr#,k 1v Ÿ 1 
Tăng Tử hữu tật, triệu môn đệ tử, viết: “Khải dư túc! Khải dư thủ!” Thị 
vân: “Chiến chiến căng căng, như lâm thâm uyên, như lý bạc băng.' Nhi 
kim nhi hậu, ngô tri miễn phù! Tiểu tử!” 

Dịch nghĩa: 


Tăng Tử có bệnh, gọi các học trò lại, nói: “Hãy mỏ tay ta ra! Mỏ chân ta 
ra!” Kinh Thi rằng: 'Sợ hãi nơm nóp, như xuống vực sâu, như bước trên 
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băng mỏng.` Từ bây giờ về sau, ta biết được thoát khỏi đấy rồi! Hối các 
trò!” 


BÌNH GIẢI: 


Tăng Tử là một cao đệ của Đức Khổng tử, được sắp thứ hai sau Nhan Hồi. 
Ông là người thận trọng, chậm chạp, ít phóng khoáng, nhưng hiểu biết sâu 
sắc về đạo lý của thầy và rất chú trọng về đạo hiếu. Cha ông là Tăng Điểm, 
cũng là học trò của Đức Khổng tử, có chí hướng cao khiết. 

Vì có hiếu cho nên ông không muốn cha mẹ đau lòng hay mang tiếng vì 
con. Vào thời Xuân Thu, kẻ nào vi phạm phép nước, nặng thì bị tử hình, nhẹ 
thì bị chặt tay, chặt chân... Bị thảm hình như vậy tức là khiến cho cha mẹ 
phải đau lòng hay xấu hổ với mọi người. Do đó, một người con có hiếu cần 
phải biết cẩn thận giữ gìn thân thể khỏi bị tai nạn, thương tật. Tăng Tử cẩn 
thận suốt đời, tuy nhiên, cho đến khi sắp lìa trần ông mới dám chắc là mình 
bảo toàn được thân thể trọn vẹn, thoát khỏi các tai họa. Ông cho các học trò 
thấy tay chân của mình còn nguyên vẹn tức là muốn dạy cho họ bài học về 
giữ trọn vẹn thân thể. 


4. 
"ốc. 
jớ.. ÄA>73#£. #ằu#. 87/5 ÿiš *# 

=: 9Ä #tU› M1 X6cện 3Ejớ,, Äƒi#21š; th 

ÄÈ ấu: Äfi£ðillš@: ñ d2, R25] 4# ‹ 
Tăng Tử hữu tật, Mạnh Kính Tủ vấn chỉ. Tăng Tử ngôn viết: “Điểu chỉ 
tương tủ, kỳ minh dã ai; nhân chi tương tử, kỳ ngôn dã thiện. Quân tử 
sở quí hồ đạo giả tam: động dung mạo, tư viễn bạo mạn hỹ; chính nhan 
sắc, tư cận tín hỹ; xuất từ khí, tư viễn bỉ bội hỹ. Biên đậu chỉ sự, tắc hữu 
tư tồn.” 

Dịch nghĩa: 


Tăng Tử có bệnh, Mạnh Kính Tử hỏi thăm. Tăng Tử nói rằng: “Con chỉm 
sắp chết, kêu tiếng bi thương; con người sắp chết, nói lời tốt lành. Bậc 
quân tử yêu quí đạo đức có ba điều: dáng vẻ cử chỉ lánh xa sự tàn bạo, 
khinh nhờn; sắc mặt chính đáng gần gũi niềm tin; nói ra thì lánh xa sự 
thô bỉ, phản nghịch. Việc sắp đặt đồ cúng tế, thì dành cho viên chức cấp 
dưới.” 
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BÌNH GIẢI: 


Mạnh Kính Tử tên là Trọng Tôn Tiệp, làm quan đại phu nước Lỗ. Căn cứ 
vào ngôn ngữ của Tăng Tử, có lẽ ông bị ốm nặng. Câu “Con chim sắp chết, 
kêu tiếng bï thương; con người sắp chết, nói lời tốt lành” đã trỏ nên một thành 
ngữ phổ thông trong dân gian. 








Trong lúc sắp từ giã cõi đời, Tăng Tử có vài lời khuyên chân thành đối với 
Mạnh Kính Tử, đại diện cho lớp người quân tử ở cương vị cầm quyền. Người 
quân tử cầm quyền thiết tha với đạo đức cần phải giữ ba điều: 

Dáng vẻ cử chỉ lánh xa sự tàn bạo, khinh nhờn. 

Ở địa vị tôn quí, có chức quyền, người ta thường muốn bày tỏ quyền uy với 
dân và có thái độ khinh nhờn đối với cấp dưới. Muốn đắc dân tâm, muốn cấp 
dưới hết lòng giúp đố mình trong công việc, người cầm quyền phải bỏ dáng vẻ 
cử chỉ tàn bạo, khinh nhờn. Như vậy dân mới quí mến, không chống đối và 
hết lòng vâng phục, nghe lệnh. 

Sắc mặt chính đáng gần gũi niềm tin. 

Sắc mặt là biểu hiện của tâm hồn. Sắc mặt chính đáng thể hiện sự tự tin, 
sẽ khiến cho dân đặt hết cả niềm tin vào mình, vui vẻ chịu sự sa1 sử của mình. 

Nói ra thì lánh xa sự thô bỉ, phản nghịch. 

Lời nói ở miệng lưỡi nhưng có gốc ở tâm hồn. Giữ gìn lời nói được tao nhã, 
chân thành, tránh sự thô bỉ, phản nghịch thì tâm hồn không xa chính đạo. 
Lời nói thể hiện chính đạo sẽ có sức thuyết phục đối với dân, khiến mọi người 
theo mình giữ chính đạo mà không có manh tâm phản trắc. 

Ba điều đó là những điều quan trọng cần thiết dành cho bậc quân tử cầm 
quyền, đem lại sự ổn định và thăng tiến tốt đẹp trong xã hội. Bậc quân tử 
cầm quyền không phải để ý đến những chuyện nhỏ nhặt như sắp đặt đồ cúng 
tế... Những chuyện ấy dành cho viên chức cấp dưới lo. 

Lời khuyên của Tăng Tử được nhấn mạnh hết mức qua câu “Con người sắp 
chết, nói lời tốt lành”, cốt để cho Mạnh Kính Tử và các thế hệ cầm quyền đời 
sau tin tưởng, ghi nhớ. Ba lời khuyên đó là những điều thật tốt lành được nói 
ra vào lúc cuối đời của một bậc đại nho trong cửa Khổng. Người cầm quyền 
mà ghi nhớ thì phúc đức trăm đời cho đất nước. Đó là tấm lòng ưu mẫn của 
Tăng Tử, một nho sĩ chân chính, đối với đời. 


5. 
#-†H: 1/ÈEMl#`#£§, ð #H#+#,. 33tˆ. # 
>j. Iuñn XS.  Ä 6Ã. ŸC32XkMÐ£©. 
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Tăng Tử viết: “Dĩ năng vấn ư bất năng, dĩ đa vấn ư quả, hữu nhược vô, 
thật nhược hư, phạm nhỉ bất hiệu, tích giả ngô hữu thường tùng sự ư tư 
hỹ.” 

Dịch nghĩa: 
Tăng Tử nói: “Giỏi mà hỏi nơi dỏ, nhiều mà hỏi nơi ít, có mà giống như 
không, đầy đủ mà giống như trống rỗng, bị xúc phạm mà không tranh 
giành, ngày xưa bạn ta từng theo được những việc như vậy. ” 


BÌNH GIẢI: 


Trên đây nói về đức hạnh của người muốn tiến lên bậc thánh nhân. Người 
đã tài giỏi rồi, tự cảm thấy chưa hoàn toàn, mà đi hỏi ở người dở hơn mình, 
tức là thấy người ấy có điểm nào đó hơn mình. Người hiểu biết nhiều mà đi 
hỏi ở người hiểu biết ít hơn mình, tức là thấy người ấy có kiến thức nào đó 
mà mình chưa biết. Đó là người nhận ra sự bất toàn của mình: không ai giỏi 
tất cả và biết tất cả. Bất toàn mà cố gắng cầu toàn là điều đáng ngợi khen. 
Người có đức hạnh mà tỏ ra như không có, đầy đủ khôn ngoan mà tỏ ra như 
vụng về, rỗng tuếch, đó là người hết mức khiêm nhượng. Người bị người ta 
xúc phạm đến danh dự hay bị xâm phạm đến tài sản... mà sẵn sàng bỏ qua, 
không tranh giành để lấy phần thắng lợi về mình; đó là người có từ tâm, độ 
lượng, có lòng quảng đại, bao dung. 

Tất cả những điều trên đều là hạnh của bậc thánh nhân, hiếm người thực 
hiện được. Thế mà bạn của Tăng Tử, chắc là thầy Nhan Hồi, đã từng theo 
được những việc như vậy, quả là người duy nhất trong cửa Khổng thời ấy, và 
có lẽ cũng là người duy nhất trong lịch sử đạo Nho. Vì thế nên khi con người 
ấy mất đi, Đức Khổng tử khóc mãi không thôi! 


6. 
ý ƒ#H: nJ⁄1?jGXK3 7Â: "J 3ñ W2, Bồ 
Ñnưn X5JiỆb,. 6#? 87 AI 
Tăng Tử viết: “Khả dĩ thác lục xích chỉ cô, khả dĩ ký bách lý chi mệnh, 
lâm đại tiết nhi bất khả đoạt dã. Quân tử nhân dư? Quân tử nhân dã.” 
Dịch nghĩa: 


Tăng Tử nói: “Có thể giao phó đứa con côi sáu gang; có thể gửi gấm vận 
mệnh trăm dặm; gặp nguy biến mà không thể bị cướp (ý chí, người ấy 
có phải quân tử chăng? Người ấy là quân tử vậy.” 
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BÌNH GIẢI: 


Trong câu này, Tăng Tử đưa ra một mẫu người giả định để cho các đệ tử 








đánh giá. Đó là một người bầy tôi được vua giao cho việc bảo vệ con côi, và 
được giao cho trọng trách trông coi vận mệnh đất nước một trăm dặm. Khi 
xảy ra tình thế nguy biến, người bầy tôi ấy một lòng trung thành với sự ủy 
thác của vua, không để cho ai chiếm đoạt ý chí kiên định của mình. Tăng Tử 
hỏi rằng người ấy có phải là bậc quân tử chăng. Và ông đã tự trả lời ngay: 
Người ấy hẳn là bậc quân tử vậy. 

Quân tử là người trước sau như một, không thay lòng đổi dạ, bao giờ cũng 
hết lòng trung thành với người đã tín nhiệm mình, mặc dù có gặp những tình 
huống nguy khốn, biến loạn, hoặc được lợi lãi trăm chiều. 


1, 
ý fH: +^nT P7224 # Êmiễi ¿ VÀ 5Œ, 
4#› ®?##!#Ø mi, X7Rid-Ƒ 1 
Tăng Tử viết: “Sĩ bất khả dĩ bất hoằng nghị. Nhậm trọng nhi đạo viễn. 
Nhân dĩ vi kỷ nhậm, bất diệc trọng hồ? Tử nhi hậu dĩ, bất diệc viễn hồ?” 
Dịch nghĩa: 


Tăng Tử nói: “Người có học không thể không mở rộng và quả quyết. 
Nhiệm vụ thì nặng mà đường thì xa. Lấy đức nhân làm nhiệm vụ của 
mình, lại không nặng sao? Cho đến chết là mức sau cùng, lại không xa 
sao?” 


BÌNH GIẢI: 


Nhiệm vụ của người có học (s? là phải đem cái biết của mình về chân lý 
truyền bá cho mọi người được biết (hoằng), không thể giữ cho riêng mình; lại 
còn phải quả quyết (nghj) duy trì cái chân lý mà mình đã biết. Việc ấy giống 
như người được trao cho bó đuốc trong đêm thì phải châm đuốc cho những 
người khác để ánh sáng được truyền lan khắp nơi, khiến cho đêm tối trở 
thành sáng rực và phải quả quyết giữ cho bó đuốc ấy được sáng mãi. Như thế, 
nhiệm vụ của người có học rất nặng nề (nhậm trọng) và con đường truyền bá 
rất xa xôi (đạo viễn). 

Cái học trong đạo Nho không chỉ bao gồm kiến thức về lục nghệ (lễ, nhạc, 
xạ, ngự, thư, số, mà chính yếu là thể hiện đức nhân. Người có học phải hiểu 
thấu đáo đức nhân và phát huy đức nhân, đem đức nhân đến cho mọi người 
để nhân hoá con người trong xã hội. Khi con người được nhân hoá, con người 
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mới trở nên người đích thực (Nhân giả nhân dã - J>3Ÿ À3). Con người đích 
thực nếu giải thích theo khuôn khổ triết lý Ngũ hành (ð = 3 + 2), thì yếu tố 
tâm linh là dương giữ số 3, yếu tố thể chất là âm giữ số 3. Có nghĩa là tâm 
linh làm chủ thể chất; thể chất giữ vai trò thứ yếu, tâm lĩnh (yếu tố thánh 
thiêng) giữ vai trò chủ đạo, chỉ huy thể chất. 

Con người được nhân hoá tức là sống trong đức nhân, không phải con 
người thuần tính động vật, không bị sự vật sa1 sử. Con người thuần tính động 
vật (vật hoá) là người đi trong đêm tối của vô minh, của dục vọng tàn ác, cho 
nên thường xuyên bị khổ đau và gây khổ đau cho người khác. Xã hội đầy 
những con người thuần vật là xã hội cực kỳ rối loạn, tàn nhẫn, đau thương... 

Bởi vì người có học lấy việc triển khai đức nhân là nhiệm vụ của mình 
cho nên đó là một gánh vác rất nặng nề. Truyền bá đức nhân cho mọi người 
không phải trong một sớm một chiều thành tựu, mà phải truyền bá cả đời 
cho đến lúc chết mới được nghỉ ngơi; do đó mới nói con đường hoằng đạo rất 
Xa XÔI. 

Tăng Tử là người môn đệ đứng thứ hai sau Nhan Hồi, cho nên đã ý thức 
được đúng đắn cái học của Đức Khổng tử. Sau này, hậu nho xếp Tăng Tử vào 
hàng Tứ phối (Nhan Hồi, Tăng Sâm, Tử Tư, Mạnh Kha), sánh với Đức Không 
tử, quả là không saI. 


8. 
ÝJH: #2?Ö. 320, N21. 
Tử viết: “Hưng ư Thi, lập ư Lễ, thành ư Nhạc.” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Phát khỏi ở Thi, đứng vững ỏ Lễ, thành tựu ở Nhạc.” 


BÌNH GIẢI: 


Đạo Nho thời Đức Khổng tử có Lục kinh: Thị, Thư, Lễ, Nhạc, Dịch, Xuân 
Thu. Sau khi Tần Thủy Hoàng thi hành chính sách đốt sách chôn học trò, 
Kinh Nhạc bị mất, còn lại Ngũ Kinh. 

Kinh Thư nói về việc chính trị. Kinh Dịch nói về qui luật biến động. Kinh 
Xuân Thu ghi chép về lịch sử. Ba kinh Thi, Lễ, Nhạc là những quyển sách 
cần thiết cho đạo làm người. Người học đạo Nho để trở nên bậc quân tử, trước 
hết phải học Thi, rồi đến học Lễ và cuối cùng học Nhạc. 

Học Thi để phát khởi tình người, bắt đầu là mối tình nam nữ. Tình nam 
nữ có phát triển tốt đẹp, người ta mới nên vợ nên chồng để có một xã hội ổn 
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định phù hợp với qui luật âm dương của đạo Dịch. Kinh Th¡ï bao gồm những 
bài ca dao, đặc biệt là phần Quốc phong; trong đó mối tình nam nữ được đề 
cập đến một cách đơn sơ, chân thành, đằm thắm, chẳng hạn như trong bài 
thơ Quan thư sau đây: 


Bí] Bí HỆ 2Š › 
4J>M. 

5ÿ 58 1Lk › 

5 †3j‡š. 
Quan quan thư cưu, 
Tại hà chì châu. 
Yếu điệu thục nữ, 


Quân tử hảo cầu. 
(Tạ Quang Phát, Kinh Thi I, NXB Văn học 2004, trang 35) 


(Quan quan cái con thư cưu, 
Con sống, con mái cùng nhau bãi ngoài. 
Du dàng thục nữ như a1, 
Sánh cùng quân tử tốt đôi vợ chồng.) 
Tân Đà dịch 

Tiếp theo, người ta phải học lễ để biết cách cư xử theo trật tự, thứ bậc, gần 
xa. Kinh lễ giúp cho người học đạo đứng vững trong xã hội với những tương 
quan giao thiệp có chừng mực hợp đạo đức, luân lý. Mục đích của lễ là tụ hội 
mọi điều đẹp đẽ. Trong lễ có nghĩa. Nghĩa là sự điều hoà các mối tương giao 
để làm lợi cho mọi người, mọi vật: “Gia hội túc dĩ hợp lễ, lợi vật túc dĩ hoà 
nghĩa.” (Gom góp mọi điều tốt đẹp đủ để cho hợp với lễ, làm ích lợi cho mọi vật 
đủ để điều hoà điều nghĩa.) (Kinh Dịch: Quẻ Càn, Văn ngôn truyện) 

Cuối cùng, để có thể thành tựu nhân tính với tâm linh, thể chất hài hoà và 
tạo nên hoà khí với tha nhân trong xã hội, người ta phải học nhạc. Hiểu sâu 
sắc về nhạc và khéo vận dụng nhạc, người ta mới có thể xây dựng nên một 
xã hội thái hoà; mỗi cá nhân, mỗi gia đình, mỗi đoàn thể hoà hợp trong một 
đại hoà điệu yêu thương. Đức Khổng tử nói: “Trí Nhạc dĩ trị tâm, tắc dị, trực, 
từ, lượng chỉ tâm du du nhiên sinh hỹ.” (Vận dụng nhạc đến cùng để ổn định 
lòng người, tức thì cái lòng giản dị, ngay thẳng, nhân từ, thành tín tự nhiên 
phơi phới sinh ra.) (Lễ Ký: Tế Nghĩa). 

Thiên Nhạc Ký lại viết: “Nhạc dã giả, thánh nhân chỉ sở lạc dã, nhĩ khả dĩ 
thiên dân tâm, kỳ cảm nhân thâm, kỳ di phong dịch tục, cố tiên vương trứ kỳ 
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giáo yên.” (Nhạc là cái vui của thánh nhân mà có thể khiến cho lòng dân nên 
tốt, cảm được lòng người sâu xa, thay đổi được phong tục, cho nên tiên vương 
mới đặt ra dạy nhạc.” 


9. 
ƒH: K'jiẲ2Z. X^hWjlk4nZ.. 
Tử viết: “Dân khả sử do chi, bất khả sử tri chỉ.” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Dân có thể khiến noi theo, không thể khiến cho biết.” 


BÌNH GIẢI: 


Vì câu nói trên, đã không ít người, nhất là ở cao trào dân chủ đầu thế kỷ 
20, cho rằng Đức Khổng tử chủ trương đường lối ngu dân! Nghĩa là không cần 
giảng giải cho dân hiểu biết, chỉ cần sai bảo họ làm theo ý nhà cầm quyền. 

Cũng có học giả muốn bênh vực Đức Khổng tử, đã đặt giả thuyết cho rằng 
“Hay là cường hào hậu thế gán cho Đức Khổng tử đặng dễ sai dân?” (Đoàn 
Trung Còn. Luận Ngữ, Trí Đức Tòng Thơ xuất bản: trang 125). 

Ở đây, chúng ta cân xét lại. Vào thời Đức Khổng tử, cách nay khoảng 
2.500 năm trước, hầu hết dân chúng không có học, chỉ có những người ở gia1 
cấp lãnh đạo được học thôi. Việc học chưa được mở mang, chữ nghĩa ít ỏi! Do 
đó, có những vấn đề thuộc các lãnh vực chính trị, ngoại giao, quân sự, kinh 
tế... ảnh hưởng sâu xa tới vận mệnh đất nước, không thể một sớm một chiều 
giảng giải cho toàn dân thông suốt được. Để đáp ứng với tình thế, nhà cầm 
quyền chỉ việc khiến dân noi theo mà không thể nhất thời giảng cho dân biết. 
Dĩ nhiên, nhà cầm quyền này phải là bậc quân tử trong cái học lý tưởng của 
đạo Nho. 

Mỏ đầu sách Đại Học, Đức Khổng tử nói: “Đại học chỉ đạo tại minh minh 
đức, tại thân dân, tại chỉ ư chí thiện - X #> tš E#18R‡È, kðLE.. E3 
# + s : Đường lối của bậc đại học ở chỗ làm sáng lên cái năng lực sáng láng 
nơi mình, ở chỗ thân yêu dân chúng, ở chỗ nhắm tới chí thiện.” Với một nhà 
cầm quyền theo cương lĩnh như thế, câu trên thật là thích hợp. Dân chúng 
dốt nát, kém cỏi giống như những đứa con thơ dại; nhà cầm quyền sáng suốt 
thương dân giống như cha mẹ thương con, chỉ khiến con làm những điều tốt, 
điều phải mà thôi. 

Câu trên của Đức Khổng tử không dành cho những bạo chúa, cường quyền, 
chỉ tìm cách áp bức dân chúng phục vụ cho quyền lợi riêng của mình. Câu nói 
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của Đức Khổng tử phải đặt trong học thuyết Chính danh mới hợp lý: “Quân 
quân, thần thần... : Vua phải cho ra vua, bầy tôi phải cho ra bầy tôi... ” 

Dĩ nhiên, câu trên cũng không còn thích hợp cho thời nay, khi mà việc giáo 
dục đã phổ biến rộng khắp; trong dân chúng có nhiều người giỏi giang sáng 
suốt, đức độ... Vì thế, nền chính trị ngày nay chủ trương dân chủ, lấy ý kiến 
dân làm ý kiến nhà cầm quyền mới đúng. 


10. 
ƒH: 35%. Ấ§Lử.. An; z6, §U 
4.o 
Tử viết: “Hiếu dũng tật bần, loạn dã. Nhân nhi bất nhân, tật chi dĩ 
thậm, loạn dã. 

Dịch nghĩa: 


Đức Rhổng tử nói: “Ủa thích sức mạnh, giận ghét cảnh nghèo, sẽ làm 
loạn. Người không có lòng nhân, bị giận ghét thái quá, sẽ làm loạn.” 


BÌNH GIẢI: 


Câu trên nói đến hậu quả tâm lý của hai loại người. Người ưa thích sức 
mạnh mà lại giận ghét cảnh nghèo, nếu cứ bị sống trong cảnh nghèo mãi, ắt 
sẽ dùng sức mạnh của mình để đổi cảnh nghèo. Như thế, loại người ấy ắt sẽ 
dấy loạn. Người không có lòng nhân, tức là nặng thú tính hơn nhân tính, nếu 
bị giận ghét thái quá, thú tính nổi lên, ắt sẽ dấy loạn, chống đối. 

Đức Khổng tử đưa ra câu này có ý khuyên các đệ tử đứng ở cương vị cầm 
quyền phải phòng ngừa và tìm cách hoá giải hai loại người trên. Đối với người 
ưa thích sức mạnh, hãy dùng sức mạnh của họ cho đúng chỗ, đừng để cho 
họ sống trong cảnh nghèo hèn. Đối với người không có lòng nhân, đừng bao 
giờ giận ghét họ thái quá; trái lại, hãy vuốt ve, an ủi để cho thú tính của họ 
không có cơ hội nổi lên, rồi dần dần được thuần hoá. Làm người quân tử trị 
nước mà khéo léo xử trí như thế mới có thể tránh được sự dấy loạn trong đất 
nước. 


11. 


ÝJH: 24H22 >š, i5 Hä, #4 S^XẾt 
+hứ, ! 


194 


LUẬN NGỮ 





Tủ viết: “Như hữu Chu Công chỉ tài chỉ mỹ, sử kiêu thả lận, kỳ dư bất 
túc quan dã dĩ.” 


Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Như có tài năng, đẹp đế như Chu Công, mà tỏ ra 
kiêu căng lại keo kiệt, thì những gì thêm ra không đủ xét đến nữa.” 


BÌNH GIẢI: 


Câu trên của Đức Khổng tử nhằm chê bai tính kiêu căng và keo kiệt. Kiêu 
căng là tự thị, khinh người. Keo kiệt là thu quén, tích cóp của cải cho riêng 
mình, không bao giờ muốn giúp đỡ, bố thí cho ai. Một người như thế giá như 
có tài năng, đẹp đẽ như Chu Công cũng trở thành vô dụng. 

Chu Công là con của Văn Vương, em của Võ Vương, có tài năng đức hạnh 
lỗi lạc, đã giúp Võ Vương dựng nên sự nghiệp thịnh vượng lâu dài cho nhà 
Chu. Sở dĩ vô dụng và không đáng xét đến những tài năng, sự đẹp đẽ ấy, bởi 
vì tính kiêu ngạo và tính keo kiệt khiến cho mọi người phải xa lánh người ấy, 
không còn ai muốn ở gần và hợp tác nữa. Đó là con người không a1 trợ giúp. 
Đã không ai trợ giúp, đơn thương độc mã thì dù có tài năng đến mấy cũng 
không thể làm nên được chuyện gì trong đời. Chẳng những thế, người ấy còn 
bị người ta ghét bỏ, vùi dập. 


12. 
J1: =+#, 2 #2*§“ › 3†?‡.. 


Tử viết: “Tam niên học, bất chí ư cốc, bất dị đắc dã!” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Học ba năm mà không để tâm vào bổng lộc, không 
dễ được vậy!” 


BÌNH GIẢI: 


Hầu hết những người đi học đều cầu mong một ngày kia có địa vị để đạt 
được nhiều bổng lộc. Thực ra đó không phải là lý tưởng của đạo Nho. Lý tưởng 
của đạo Nho là thành nhân, tức là thành tựu nhân tính đích thực, trở nên bậc 
quân tử, thánh hiền. Đi học là một quá trình “minh mĩnh đúc” (làm sáng cái 
minh đức nơi mình). Sau này, có ra làm quan cũng chỉ là tìm cơ hội để “minh 
mình đức ư thiên hạ” (làm sâng cái mình đức nơi mọi người). Tuy nhiên, giữ 
được lý tưởng này, không để tâm tới bổng lộc, không dễ được mấy người! Có 
Đức Khổng tử và Nhan Hồi thôi chăng? 
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13. 
#H: Ä1š37#, %2" ‹ g7... 
#. X T7ijiã RỊ và #& :§ Rị Fš . ‡##Zq:ấ, 3 Hề 
JS› Jul,; 2 ii , KxÃC sấ li 
Tủ viết: “Đốc tín hiếu học, thủ tử thiện đạo. Nguy bang bất nhập, loạn 
bang bất cư. Thiên hạ hữu đạo tắc hiện, vô đạo tắc ẩn. Bang hữu đạo, 
bần thả tiện yên, sỉ dã. Bang vô đạo, phú thả quí yên, sỉ dã.” 

Dịch nghĩa: 


Đức Rhổng tử nói: “Dốc lòng tin, ham học, khéo giữ đạo cho đến chết. 
Không vào nước lâm nguy, không ỏ nước loạn lạc. Thiên hạ có đạo thì 
xuất hiện, không có đạo thì ẩn dật. Nước có đạo mà nghèo lại hèn, thì 
đáng hổ thẹn. Nước không có đạo mà giàu lại sang, thì đáng hổ thẹn.” 


BÌNH GIẢI: 


Đức Khổng tử giảng dạy câu trên có lẽ vào lúc ngài cùng các đệ tử chu du 
liệt quốc. Thuở ấy, Trung Hoa bị chia thành khoảng 100 nước (bang) lớn nhỏ; 
tất cả đều là chư hầu của nhà Chu. Vì nhà Chu suy yếu, quyền bính trung 
ương không được tôn trọng, đạo nhân nghĩa suy đổi, nước nọ thôn tính nước 
kia. Có nước đang lâm nguy, có nước đang loạn lạc. Đức Khổng tử dạy đạo 
lý cho các đệ tử trong ý hướng muốn ổn định xã hội. Vì thế, ngài bảo các đệ 
tử phải dốc lòng tin vào đạo, chỉ có đạo mới ổn định được xã hội. Có niềm tin 
vững vàng rồi, cần phải ham học để phát triển tài đức và quyết tâm giữ đạo 
cho đến chết. 

Trong sự khôn ngoan của người có học, nước nào đang lâm nguy thì đừng 
vào; bởi vì có vào cũng không cứu vãn được. Tình trạng nguy khốn của một 
nước là hậu quả suy đồi đạo lý đã lâu. Nguy khốn sẽ dẫn đến đổ võ, tan tác 
trong một thời gian dài theo đúng qui trình của dịch lý; dù có tài năng cách 
mấy cũng không thể cứu nguy được. Nước nào loạn lạc thì không ở lại; bởi vì 
loạn lạc là khởi đầu của sự nguy khốn đang tới. Ở lại đó sẽ bị liên lụy không 
cứu gõ được. 

Giả như gặp lúc thiên hạ có đạo, tức là tình hình chính trị đã lắng dịu, 
các giá trị đạo đức được tôn trọng, thì nên xuất đầu lộ diện, đảm đương một 
chức vụ thích hợp nào đó để xây dựng xã hội. Nếu nước không có đạo, cả 
chính quyền lẫn dân chúng đều xa rời nhân nghĩa, thì nên ẩn dật, che giấu 
tài năng, tên tuổi để giữ tròn đạo lý. 
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Ứng xử như vậy là thi hành đạo lý tùy thời “tùy thời chi biến đĩ tòng đạo 
dã” (Trình tử), chứ không phải ngoan cố hay hèn nhát. Ngoan cố là thái độ 
của người ÿ tài làm càn không xét đến thời vụ. Hèn nhát là thái độ trốn tránh 
bổn phận của mình vì ngại khó, ngại khổ. Bậc quân tử không thuộc hai loại 
người đó. 

Nếu như người nào sống trong nước có đạo mà lại nghèo hèn, thì đáng hổ 
thẹn, bởi vì người ấy lười biếng hay kém cỏi. Nước có đạo là cơ hội tốt cho mọi 
người phát triển, thế mà mình lại nghèo hèn thì thật đáng trách. 

Nếu như người nào sống trong nước không có đạo, trong khi mọi người 
phải lầm than khốn khổ, thế mà người ấy lại giàu sang thì cũng đáng hổ 
thẹn; bởi vì người ấy đã tham gia vào sự bóc lột, chèn ép, nịnh hót hoặc thao 
túng kinh tế, bất chấp đạo lý. 

Bài giảng của Đức Khổng tử trên đây có thể áp dụng cho mọi người trong 
mọi thời. 

14. 


s5 HỊ: S##® , ZS3x+‡L ° 
Tử viết: “Bất tại kỳ vị, bất mưu kỳ chính.” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Không ở chức vị nào, không mưu tính việc chính trị 
của chức vị đó.” 


BÌNH GIẢI: 


Đây là một lời dạy dành cho các đệ tử khi tham gia việc nước. Việc nước có 
nhiều chức vị cao thấp. Mỗi chức vị lại có một công việc riêng dành cho chức 
vị đó. Nếu mỗi người tham chính đều biết lo tròn bổn phận trong chức vị của 
mình, guồng máy cai trị sẽ tiến hành tốt đẹp. Ví bằng ai đó không lo tròn bổn 
phận mình mà lại mưu tính sang công việc của chức vị khác, tức là mắc vào 
hai lỗi: lỗi không làm trọn phần mình và lỗi giẫm chân lên phần hành của 
người khác. 

Không làm trọn phần mình thì công việc chung bê trễ, thiếu sót. Giẫm 
chân lên người khác sẽ khiến người ta khó chịu, chống đối lại mình. Đó là 
đầu mối của sự rối loạn trong chính sự, là đầu mối gây nên sự trì trệ, trắc trở 
trong guồng máy cai trị; đồng thời gây nên nhiều sự lo lắng, phức tạp, phiền 
muộn, bất an cho chính bản thân mình. 
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1ã. 
ÝƒH: f2 3J¿, MlnhZấL› ý ƒ, 4ä I 
Tử viết: “Sư Chí chỉ thủy, Quan thư chỉ loạn, dương dương hồ, doanh 
nhĩ tai!” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Sư Chí khởi đầu, chấm dứt khúc Quan thư, tốt đẹp 
tràn đầy biết bao, vui tai thay!” 


BÌNH GIẢI: 


Sư Chí là nhạc sư tên Chí, nhạc trưởng cung đình nước Lỗ. Trong một buổi 
tấu nhạc ở triều đình, Sư Chí đã khởi tấu, rồi kết thúc khúc nhạc Quan thư 
với giai điệu tốt đẹp tràn đầy, phơi phới mênh mông như biển, làm vui tai 
người nghe. 

Quan thư là một bài trong Kinh Thi, mở đầu phần Quốc phong, nói lên 
mối tình thân mật đằm thắm, đứng đắn của một người quân tử với ý trung 
nhân của mình, trong trắng, trìu mến như đôi chim thư cưu quấn quít trên 
bãi cỏ bên sông. Gia1 điệu tiết tấu của bản nhạc do Sư Chí trình tấu đã diễn 
tả được sự mỹ thịnh của mối chân tình nam nữ yêu nhau trong lễ giáo. Đức 
Khổng tử đã cảm nhận được ý tình của thanh âm cho nên cất tiếng ngợi khen 
tài năng của Sư Chí. 

Qua đây, chúng ta có thể thấy được triết lý âm nhạc của người xưa và trình 
độ thẩm âm của Đức Khổng tử. Triết lý âm nhạc của người xưa là vun đắp 
tình người, tạo nên sự hoà ái, ổn định, an vui trong xã hội. Còn trình độ thẩm 
âm của Đức Khổng tử thì rất cao; ngài thấu tỏ được ý tình của Sư Chí diễn tả 
qua các cung bậc thanh âm. 


16. 
7H: Z*#ñ› lu ®#“ll› }È?ưứn X“lš› ñ Ẩm 
>£ 1 
Tử viết: “Cuồng nhi bất trực, đồng nhi bất nguyện, không không nhi bất 
tín, ngô bất tri chi hỹ.” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Ngông cuồng mà chẳng ngay thẳng, mù mờ mà 
chẳng thành thực, ngây ngô mà chẳng giữ niềm tin, ta chẳng biết loại 
ấy như thế nào!” 
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BÌNH GIẢI: 


Trong câu trên, Đức Khổng tử đề cập đến ba loại người: 





- “Ngông cuồng mà chẳng ngay thẳng”: đây là người có nhiều tham vọng, 
tham vọng quá hoá rồ dại, không tự biết khả năng của mình đến đâu. 
Đã vậy, trong cách giao thiệp, hành xử, người ấy lại chẳng ngay thẳng, 
mà lươn lẹo, cong queo, dối trá. 

- “Mù mờ mà chẳng thành thực”: đây là người không có chút kiến thức nào, 
sự hiểu biết không hơn một đứa trẻ, thế mà lại chẳng thành thực, đỏ về 
điều thiện nhưng lại hay về điều ác. 

- “Ngây ngô mà chẳng giữ niềm tin”: đây là loại người có vẻ khờ dại nhưng 
chẳng giữ niềm tin với ai, luôn luôn thất hứa, thể hiện một tính tình dối 
trá, lường gạt. 

Đó là ba loại người, hay cũng có thể qui về một loại (nếu là một loại người 
mà như thế thì thật thậm tệ), có vào thời đại loạn Xuân Thu Chiến Quốc. Đức 
Khổng tử liệt họ vào loại ngoại hạng, khó bề diễn tả, cho nên khó lòng dạy dỗ 
và không thể dùng vào một việc gì. 


1. 
ƒH: 524. 3Z⁄4& +3 ! 


Tủ viết: “Học như bất cập, do khủng thất chỉ.” 
Dịch nghĩa: 
Đức Khổng tử nói: “Học như là không kịp, bởi sợ mất đi.” 


BÌNH GIẢI: 


Câu trên nói về lý do nỗ lực học tập. Đức Khổng tử cho rằng người học cần 
phải luôn luôn cố gắng tiến lên như là không theo kịp; không theo kịp đà phát 
triển của xã hội, không theo kịp sự biến dịch của dòng thời gian. Xã hội phát 
triển thì có thêm nhiều điều mới lạ cần phải cập nhật. Thời gian biến dịch 
nhanh chóng thì tuổi già mau tới, sức khỏe chóng sa sút. Người học không 
phấn đấu học tập, sao có thể thích ứng được với dòng đời để có thể giúp đỡ 
người khác. Nếu không nỗ lực phấn đấu thì sợ rằng những điều đã học sẽ rơi 
mất và những điều mới sẽ trượt qua, không nắm bắt được. 

Trong tỉnh thần nỗ lực học tập này, về sau Nho gia Vương Dương Minh 
đã nói: “Việc học ví như người bơi thuyền ngược nước, không tiến ắt lùi.” Bơi 
thuyền ngược nước mà không nỗ lực chèo sẽ không bao giờ tới bến; dòng nước 
ắt sẽ cuốn trôi con thuyền ra tận bể khơi. 
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18. 

ƒH: 6ð ƒ ! #. 3È Z7j<XK Tử, mÂ®S#tfÃ. 

Tử viết: “Nguy nguy hồ! Thuấn, Vũ chi hữu thiên hạ dã, nhi bất dự yên!” 
Dịch nghĩa: 


Đức Rhổng tử nói: “Cao cả thay! Vua Thuấn, vua Vũ có thiên hạ mà 
chẳng dính bén vào!” 


BÌNH GIẢI: 


Vua Thuấn (nhà Ngu) được vua Nghiêu truyền ngôi cho, trị vì trong 50 
năm (2255-2205 trước Công nguyên). Vua Vũ (nhà Hạ) được vua Thuấn 
truyền ngôi cho, trị vì trong 8 năm (2205-2197 trước Công nguyên). Cả hai 
ngài cai trị thiên hạ bằng đức độ, chẳng dính bén vào tài sản của dân chúng; 
vì thế, thiên hạ được thái bình. Đức hạnh của hai ngài thật cao cả, các vua 
đời sau khó lòng sánh kịp. 


19. 
7H: kãÄ#©22+ %8! 67: "9 X⁄5X: °9R&, 
RÌ> ! 3557. K&jk%®§ ! #jiƒ. 1ñ N2 
tuiiƑỹ. ñxẽ I 
Tử viết: “Đại tai Nghiêu chi vĩ quân dã! Nguy nguy hồ, duy thiên vi đại; 
duy Nghiêu tắc chỉ! Đăng đãng hồ, dân vô năng danh yên. Nguy nguy 
hồ, kỳ hữu thành công dã! Hoán hồ, kỳ hữu văn chương!” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Lớn lao thay ông Nghiêu làm vua! Cao cả thay, chỉ 
có Trời là lón; chỉ riêng vua Nghiêu bắt chước được! Bát ngát thay, dân 
chúng không thể ca ngợi hết được! Cao cả thay thành công của ông! Rực 
rõ thay lễ nhạc pháp độ của ông!” 


BÌNH GIẢI: 


Vua Nghiêu (nhà Đường), con thứ vua Đế Cốc, được chư hầu tôn lên ngôi 
Thiên tử, cai trị Trung Hoa khoảng 101 năm (2356-2255 trước Công nguyên). 
Tương truyền công việc cai trị cùng với lễ nhạc pháp độ rất tốt đẹp, dân chúng 
thái bình (cửa ngõ không phải đóng, của rơi ngoài đường không có a1 nhặt...). 
Sử Trung Hoa gọi thời này là Đường Nghiêu, cùng với thời Ngu Thuấn, Hạ 
Vũ tạo nên Hoàng Kim thời đại (thời đại vàng son). 
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Trong đoạn văn trên, Đức Khổng tử ca ngợi vua Nghiêu hết mức, cho rằng 
ông đã bắt chước được Trời. Về điểm bắt chước, có lẽ Đức Khổng tử muốn nói 
tới việc vua Nghiêu biết chỉ đạo làm lịch để thuận theo mùa màng trong thiên 
nhiên mà dạy dân canh tác có kết quả. Kinh Thư, thiên Nghiêu Điển có chép 
về vua Nghiêu như sau: 

“Đến như xét về vua Nghiêu xưa, công là rất lớn! Ngài kính cẩn, sáng 
suốt, văn hoa, ý tứ, êm đềm, thực nhún, biết nhường... Ánh sáng khắp bốn 
phương ngoài, suốt cả trên dưới! Tỏ rõ được đức lớn, để thân với người chín 
tộc. Chín tộc thuận rồi, rạng đều ra trăm họ. Trăm họ đã rỡ sáng, hợp hoà 
muôn nước. Dân đen thảy biến đổi! Đời thì yên vui! Bèn sai họ Hy, họ Hoà, 
kính thuận theo Trời Cả làm lịch, làm tượng,'! lường mặt trời, mặt trăng, các 
sao, các độ sao; cẩn thận dạy cho nhân dân biết mùa.”? 

Nhân đây, xin có ý kiến về quan niệm của nhiều học giả thế kỷ 20 cho 
chuyện Nghiêu Thuấn là huyền thoại. Họ bảo Đức Khổng tử tạo ra huyền 
thoại đó để chống đỡ tư tưởng chính trị của ông. Điều đó có nghĩa là học 
thuyết chính trị của Đức Khổng tử quá lý tưởng không thể đem ra thi hành 
được, cho nên ông phải tạo ra chuyện Nghiêu Thuấn đã từng cai trị thành 
công theo học thuyết chính trị đó (Đế đạo, Vương đạo) để người đương thời và 
các thế hệ sau tin theo rồi bắt chước! Thiết nghĩ, gán cho Đức Khổng tử cách 
lập ngôn như vậy, thật là quá võ đoán. Họ đã xét người xưa theo lòng dạ thời 
nay. Ở thời Xuân Thu đâu đã có cách lập ngôn kiểu dối trá như thế. Vả lại, 
căn cứ vào những ngôn từ của Đức Khổng tử trong các sách Luận ngữ, Đại 
học, Trung dung, chúng ta thấy rõ ông là người thành thật. Sự thành thật 
ấy biểu lộ qua câu nói: “Tri chỉ vi tri chỉ, bất tri vị bất tri, thị trí dã - #g>*- 
Ju‡to>., 7K#nuS‡e, X#edb, .” (Biết thì nói là biết, không biết thì nói là 
không biết, ấy là biết vậy.” Bậc thầy đã nói ra câu ấy đâu có thể là người dùng 
mưu thuật bịa chuyện để nâng đỡ cho học thuyết của mình? 

Chỉ có điều những đức hạnh và công nghiệp của các vua Nghiêu Thuấn, 
cảnh thái bình của dân chúng trong thời Đường Ngu là do khẩu truyền; Đức 
Khổng tử cũng chỉ là người được nghe rồi kể lại trong tinh thần “thuật nhĩ 
bất tác, tín nhi hiếu cổ” (kế lại mà không sáng tác, tin theo mà ưa thích điều 
cũ). Sự thật về chuyện Nghiêu Thuấn đúng được bao nhiêu phần trăm, cả 
Đức Khổng tử và chúng ta ngày nay không thể biết rõ; bởi vì thời Nghiêu 
Thuấn đã quá xa rồi (cách Đức Khổng tử 1.700 năm, cách chúng ta 4.200 
năm). Quá xa trong giai đoạn loài người chưa phát triển chữ viết để ghi chép; 
chỉ có khẩu truyền thôi! 

1 Tượng: “máy châu cân ngọc” để đo tính về thiên văn. 


2_ Trích theo Nhượng Tống, Thượng Thư, Tân Việt xuất bản, trang 15. 
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20. 
5] E1. nX Ti. Ñ£H: ŸTHfUETA ‹ 
4LƒH: “4š”, ®S‡}#./Ã†?? BÉ*I§,› XÄXI% 
3, HIA 5 › Am! Z2XTñ*#—, 2A1 
*##tU. Bđ*xiễ. J3 #0 £ 
Thuấn hữu thần ngũ nhân, nhi thiên hạ trị. Vũ Vương viết: “Dư hữu 
loạn thần thập nhân.” 
Khổng Tử viết: “Tài nan.` Bất kỳ nhiên hồ? Đường, Ngu chỉ tế, ư tư vi 
thịnh. Hữu phụ nhân yên, cửu nhân nhỉ dĩ. Tam phần thiên hạ hữu kỳ 
nhị, dĩ phục sự Ấn, Chu chỉ đức, kỳ khả vị chí đức dã dĩ hỹ.” 

Dịch nghĩa: 


Vua Thuấn có năm bầy tôi mà thiên hạ được trị. Vũ Vương nói: “Th có 
mười bầy tôi trị loạn.” Đức Khổng tử nói: “Người tài khó kiếm.` Chẳng 
đúng hay sao? Thời buổi ấy (của Vũ Vương) đông đúc hơn thời buổi nhà 
Đường, nhà Ngu. Có một người nữ, còn chín người nam thôi. Có hai 
phần ba thiên hạ mà vẫn thần phục nhà Ấn, đức của nhà Chu có thể nói 
là đức rất cao đó vậy.” 


BÌNH GIẢI: 

Vua Thuấn có năm người bầy tôi giỏi là: ông Vũ, ông Tắc, ông Tiết, ông 
Cao Dao, ông Bá Ích. Theo Kinh Thư, thiên Thuấn Điển, ông Vũ giỏi trị thủy 
khiến dân được an cư lạc nghiệp. Ông Tắc giỏi dạy dân về canh nông. Ông 
Tiết giỏi dạy dân tuân giữ đạo lý căn bản (cha con, vua tôi, vợ chồng, anh em, 
bè bạn). Ông Cao Dao giỏi về hình án, gìn giữ luật pháp nghiêm minh. Ông 
Bá Ích giỏi trông nom cỏ cây, chim muông, bảo vệ tài nguyên thiên nhiên. 

Vua Vũ Vương có mười người bầy tôi giỏi trị loạn là: Chu Công, Triệu 
Công, Khương Tử Nha, Tất Công, Vinh Công, Thái Điên, Hoành Yên, Tán 
Nghi Sanh, Nam Cung Quát và bà Ấp Khương (vợ của Vũ Vương). 

So sánh với thời nhà Đường (vua Nghiêu) và thời nhà Ngu (vua Thuấn), 
số nhân tài của nhà Chu (Võ Vương) đã đông đúc hơn. Trong đó có 9 vị thuộc 
nam giới, 1 vị thuộc nữ giới. Tuy nhiên xét chung cả hai thời đại ấy, số nhân 
tài vẫn là hiếm. 
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Nhà Chu dưới sự lãnh đạo của Văn Vương (cha của Vũ Vương) đã có sự 
tòng phục của hai phần ba thiên hạ, thế mà vẫn một lòng phụng sự nhà Ân, 
mặc dầu vua Trụ của nhà Ân là một hôn quân vô đạo. Điều đó chứng tỏ đức 
của nhà Chu, với đại biểu là Văn Vương, quả là cao cả lắm. 


21. 


ƒH: Š. 5# #&@ {4 !‡iÈ#Ê@. mác ‡Ÿ Ƒƒ 63: 
&JIR› mất ƒfiM#: #4: mã fijh. 
ø):› đổ #&M]ẩ&@£4 I 

Tử viết: “Vũ, ngô vô gián nhiên hỹ! Phỉ ẩm thực, nhi chí hiếu hồ quỉ 
thần. Ổ y phục, nhi chí mỹ hồ phất miện. Ty cung thất, nhi tận lực hồ 
câu hức. Vũ, ngô vô gián nhiên hỹ!” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Vua Vũ, ta không chê vào đâu được vậy. Ăn uống sơ 
sài, nhưng rất tôn kính đối với các linh lực siêu nhiên. Y phục tôi tàn, 
nhưng rất đẹp đẽ trong áo mũ cúng tế. Cung thất thấp kém, nhưng dồn 
hết sức trong việc [sửa sang] các kênh rạch, sông ngòi. Vua Vũ, ta không 
chê vào đâu được!” 


BÌNH GIẢI: 


Vua Vũ, mở đầu nhà Hạ, là một hiền nhân được vua Thuấn truyền ngôi 
cho. Ông có nhiều đức tính đáng quí: khiêm nhượng, chăm chỉ, giản dị, tiết 
kiệm... và suốt đời tận tụy chăm lo việc nước. Ông là vị vua đơn sơ, đạm bạc: 
ăn uống sơ sài, không dùng các sơn hào hải vị; áo quần tầm thường như mọi 
người, không dùng tơ lụa vải vóc. Tuy nhiên, trong việc tế cúng các linh lực 
siêu nhiên (qui thần) biểu thị quyền năng của Đấng Tối Cao, hoặc là cúng giỗ 
tổ tiên, ông lại dùng lễ vật trọng hậu và y phục trang trọng (phất miện) đẹp 
đẽ để tỏ lòng thảo kính hết mức. Đó là cách dạy cho dân biết kính sợ uy Trời 
và noi gương tổ tiên đi trong đường thiện. Cung thất của ông chỉ là những 
nhà cửa thấp bé để làm gương cho dân biết tiết kiệm, tránh hao phí, xa xỉ. 
Tuy nhiên, đối với các công trình thủy lợi, mở kênh rút nước úng, đào mương 
đưa nước đến vùng khô, ông lại tích cực hết sức. Tương truyền khi còn là một 
viên quan trông coi việc trị thủy dưới triều vua Thuấn, ông bận rộn vì việc 
công đến nỗi ba lần đi qua nhà riêng mà không ghé vào. Đó là những hành vi 
đáng ca ngợi khiến Đức Khổng tử không thể xen vào mà chê bai được điều gì. 
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Tử hãn đệ cửu 


1. 

T®ö%fl› ®⁄#2###~. 

Tử hãn ngôn lợi, dữ mệnh, dữ nhân. 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử ít nói về điều lợi, cùng với mệnh và đức nhân. 
` ° 
BINH GIAI: 

Điều lợi ở đây chỉ những gì thuộc về của cải, tài sản, có liên hệ tới đời sống 
vật chất. Đa số mọi người đều tham lợi, đều muốn tranh thủ cho mình nhiều 
mối lợi. Vì thế, điều lợi chính là đầu mối sinh ra những sự tranh chấp trong 
gia đình, ngoài xã hội. Do đó, chữ lợi (#Ì) được kết hợp bởi chữ hoà (`) và 
chữ đao ( !Ì). Chữ hoà CÊ) có nghĩa là lúa, chỉ của cải, vì trong xã hội nông 
nghiệp ngày xưa thì lúa thóc là tài sản quan trọng nhất. Chữ đao ( Ì hay 
7) có nghĩa là con dao, chỉ sự tranh giành bằng vũ lực, sát phạt lẫn nhau, vì 
thuở xưa gươm đao là những vũ khí chính trong chiến tranh. Trong quan hệ 
xã hội, người này được lợi nhiều thì những người khác sẽ bị thiệt nhiều. Nước 
này muốn nhiều lợi sẽ xảy ra tình trạng xâm lấn nước kia. 

Nói nhiều về lợi tức là khuếch đại thêm tham vọng sẵn có trong lòng 
người. Đức Khổng tử muốn cho nhà nhà đều được an vui, mọi quốc gia xã hội 
đều được ổn định, thái bình, đạo đức được đề cao, cho nên ngài ít nói về điều 
lợi với học trò. 

Mệnh có thể được hiểu theo bốn nghĩa: 

- Mệnh là Thiên mệnh, cái phần Trời ban cho mỗi người. Theo sách Trung 

Dung: “Thiên mệnh chỉ vị tính - X #2 ‡Ä'}3‡ (Mệnh Trời ban gọi là tính.” 
Đó là tính bản nhiên, tinh tuyền, đơn sơ, thánh thiện, tiềm tàng trong 
lòng người. Vì người ta hướng chiều về ngoại vật quá nhiều mà Thiên 
mệnh bị chôn vùi đi. 

- Mệnh là ý chí của Trời. Vũ trụ vạn vật được triển khai và tiến hoá theo 

những định luật nào là do Mệnh. 


- Mệnh là sứ mệnh, là phần vụ Trời trao cho mỗi người để phát huy tài 
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năng tốt đẹp trong cõi đời. Do đó sách Trung Dung nói: “Cư đị đĩ sĩ mệnh 
-# 3 y142#” (Sống đơn sơ để đợi mệnh.) 

- Mệnh còn chỉ số mệnh con người phải gánh chịu theo luật nhân quả. Gieo 

nhân tốt sẽ được số mệnh tốt. Gieo nhân xấu sẽ gặt số mệnh xấu. 

Cả bốn nghĩa trên của chữ mệnh đều thuộc phần Hình nhi thượng học, là 
phần uyên áo, cao siêu trong Nho giáo. Đó là những điều rất khó giải thích 
bằng ngôn ngữ cho đại chúng; chỉ người có trình độ chiêm nghiệm sâu sắc mới 
có thể cảm nghiệm được. Vì thế, Đức Khổng tử ít khi nói về mệnh với những 
học trò có trình độ từ trung bình trở xuống. 

Nhân là đức nhân, một đức hạnh nền tảng của người quân tử, đứng đầu 
trong đạo lý ngũ thường (nhân, nghĩa, lễ, trí, tín). Tu tập đây đủ đức nhân, 
thêm đức ¿hành nữa thì người quân tử trở nên bậc thánh hiền, phối hợp với 
Trời (phối thiên). Đức nhân cũng thuộc về Hình nhi thượng học (Siêu hình 
học), khó dùng ngôn ngữ mà diễn đạt cho thấu đáo. 

Mệnh và nhân thuộc về cái học tâm truyền, chỉ dành cho những đệ tử có 
năng khiếu đặc biệt, có chí hướng trở nên thánh hiền. Đó là lý do Đức Khổng 
tử ít đề cập đến với học trò. 


2. 
t3 H: kảiiLŸ7 !1Ệ mg #JT m5. 
M2. iPlš 7H: ä#fl‡\? #ưế-#? 3#? 
##ư#n#£- 1 


Đạt Hạng đẳng nhân viết: “Đại tai Khổng tử! Bác học nhi vô sở thành 
danh.” 


Tủ văn chi, vị môn đệ tử viết: “Ngô hà chấp? Chấp ngự hồ? Chấp xạ hồ? 
Ngô chấp ngự hỹ.” 


Dịch nghĩa: 


Một người ở xóm Đạt Hạng nói: “Lón lao thay thầy Khổng! Học rộng mà 
không nên danh tiếng ở một chỗ nào.” 


Đức Khổng tử nghe thấy thế, bảo đệ tử của mình rằng: “Ta giữ chỗ nào? 
Giữ đánh xe chăng? Giữ bắn cung chăng? Ta giữ chỗ đánh xe vậy.” 
` s 
BINH GIAI: 
Người ở xóm Đạt Hạng nói ra câu trên có vẻ tiếc cho cái tài đức của Đức 
Khổng tử. Chữ “đạ? (lớn lao) hàm ý đầy đủ cả tài lẫn đức. Sở học của ngài 
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rộng rãi, thông hiểu nhiều vấn đề, thế mà không có một chỗ đứng nào rõ rệt 
để nên danh tiếng với đời, để thành tựu một sự nghiệp gì! 

Nghe thấy người ta thuật lại lời ấy, có lẽ Đức Khổng tử cảm khái cho thân 
phận của mình; cho nên ngài mới nhún nhường mà rằng: “Ta giữ chỗ nào? 
Giữ đánh xe chăng? Giữ bắn cung chăng” Lời nói trên đã bao hàm ý tứ xót 
xa cho thân phận một bậc quân tử có tài kinh bang tế thế. Giữ nghề đánh xe 
thì phải làm tôi người; đó là một nghề mạt hạng. Giữ nghề bắn cung là đứng 
ở thân phận võ biền, đâu hợp với người quân tử. Thôi thì cùng lắm phải giữ 
nghề đánh xe mạt hạng để nuôi thân chứ sao! 

Tuy nhiên, nghề đánh xe cũng như nghề lái đò lại hàm nghĩa một nghề 
cao quí: đó là nghề thầy của thiên hạ, dẫn đường cho mọi người hướng đến 
chân lý. 

Ôi! Tâm sự của một kẻ sĩ “bất phùng thời mới khiêm nhượng và cao cả 
làm saol 


3. 


ƒH: #⁄#› ilù,.. 2b. là, 6€. ftT › 
- x⁄ >ì# 
1ð +h, , 2£#£†L Ọ â#, ° šẼ lý XI Ọ -##, TT ° 
Tử viết: “Ma miện lễ dã. Ñim dã thuần, kiệm. Ngô tùng chúng. Bái hạ, 
lễ dã. Kim bái hồ thượng, thái dã. Tuy vi chúng, ngô tùng hạ.” 

Dịch nghĩa: 
Đức Khổng tử nói: “Mũ bằng gai, đó là lễ. Ngày nay làm bằng tơ, ít tốn. 
Ta theo số đông. Lạy thì ở dưới, đó là lễ. Ngày nay, lạy ở trên, đó là kiêu 
mạn. Tuy trái với số đông, ta theo ở dưới.” 


BÌNH GIẢI: 


Ngày xưa, theo nghi lễ, mũ miện dùng trong khi tế hoặc chầu vua được dệt 
bằng gai. Vào thời Đức Khổng tử, người ta thay mũ gai bằng mũ dệt bằng tơ, 
ít tốn kém hơn. Vì thế, Đức Khổng tử theo số đông, cũng dùng mũ bằng tơ. 
Đó là nghĩa lý tùy thời thay đổi. Sự thay đổi đó không làm mất ý nghĩa của 
lễ, lại còn có lợi. 

Cũng theo nghi lễ ngày xưa, khi vào chầu vua, các quan lạy ở dưới thềm. 
Vào thời Đức Khổng tử, các quan không còn lạy ở dưới thềm nữa, mà bước lên 
bậc trên mới lạy. Trong trường hợp này, Đức Khổng tử không theo số đông, vì 
ngài cho như thế là kiêu mạn. Ngài vẫn lạy ở dưới thềm theo lễ xưa để bày 
tỏ sự tôn kính. 
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Như thế, đối với Đức Khổng tử, nghĩa lý tùy thời không nhất thiết phải bắt 
chước theo số đông trong mọi trường hợp. Có khi nên theo thời, có khi không 
nên theo. Theo mà tốt hơn thì theo; theo mà xấu hơn thì không theo. 


4. 
TJi#jw: ##: #1, #l], #4. 


Tử tuyệt tứ: vô ý, vô tất, vô cố, vô ngã. 
Dịch nghĩa: 


Đúc Khổng tử dút được bốn điều: không ý riêng, không quyết hẳn, không 
cứng chắc, không có mình. 


BÌNH GIẢI: 


Câu trên là lời nhận xét của các đệ tử về Đức Khổng tử, người thầy của họ. 
Có lẽ câu này được nêu ra vào giai đoạn cuối đời của Đức Khổng tử, khi ngài 
đã thành tựu nhân cách của một bậc hiền triết. 

Chấm dứt được bốn điều trên hẳn là phải trải qua một công trình học hỏi 
và tu tập lâu dài. Người thường không dễ gì dứt được một điều, chứ nói chi 
đến dứt được cả bốn điều. Nhất là đối với người có địa vị, có chức quyền trong 
xã hội, việc dứt bỏ bốn điều trên lại càng khó khăn gấp bội. 

- Không ý riêng (vô ý) tức là không đem ý kiến riêng tư của mình để áp đặt 
cho một số đông; trái lại lấy ý kiến số đông là ý kiến mình, là ý kiến mà 
mình phải tuân theo. Đó là Đức Khổng tử có tỉnh thần dân chủ. Đó là 
sự khôn ngoan, bởi vì ý kiến số đông thường là thích hợp cho quyền lợi 
chung, tránh được chủ quan, thiên lệch. 


- Không quyết hẳn (vô tất) tức là quan điểm tùy thời hành động, tùy cảnh 
sinh hoạt. Người thực sự hiểu biết sâu sắc là người hiểu rõ về lẽ biến 
dịch của đạo trời trong thiên nhiên vạn vật. Kinh Dịch nói: “Vĩ đạo dã Tũ 
thiên, biến động bất cư, chu lưu lục hư, thướng há vô thường, cương nhu 
tương dịch, bất khả vi điển yếu, duy biến sở thích.” 


- (Đạo Dịch biến thiên luôn luôn, dời đổi không ngừng, xoay tròn sáu cõi, 
lên xuống không chừng, cứng mềm trao đổi; không thể là mẫu mực chắc 
chắn, chỉ có biến hoá để thích ứng.) (Hệ từ hạ, 8). Một khi đã không có 
mẫu mực chắc chắn, mà cần phải biến hoá để thích ứng thì người ta, 
dù là thánh nhân, không thể quyết hẳn là nên hay không nên, phải hay 
không phải. Sự thành công hay thất bại ở trong đời phụ thuộc ở chỗ giỏi 
thích nghi cho hợp cảnh, hợp thời mà thôi. Cũng một cách hành động 
như nhau mà có khi thành, có khi bại, chỉ vì thích hợp hay không thích 
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hợp. Vì vậy, không thể hành động lúc nào cũng giống nhau được; đó là lý 
do không thể quyết hẳn. 


- Không cứng chắc (vô cố) tức là không đứng hẳn trong một lập trường nào, 
trong một tư thế nào; trái lại, linh động mềm dẻo trong cách hành xử. 
Cây tre, cây sậy sở dĩ không bị gãy trước cuồng phong vì biết đong đưa 
theo gió. Vì thế, không cứng chắc nghĩa là “dĩ bất biến ứng vạn biến” 
(lấy cái không biến thích ứng với muôn vàn cái biến), biết duy trì đạo 
trời mà thiên biến vạn hoá để thích ứng với mọi tình huống trong đời. 
Thiên biến vạn hoá như mây trôi, nước chảy mới có thể thấm nhập vào 
đá cứng, gỗ bền... 


- Không có mình (vô ngã) tức là biến mình ra không, không dùng cái ta để 
ngăn trở lẽ phải, để chặn đứng đà tiến hoá của đại cuộc, không nêu cái 
ta ra để khiến người khác phải bực mình. Đó là khiến mình trở nên nhỏ 
nhít, bé mọn... 

Gạt bỏ được bốn chữ ý, tất, cố, ngã để thành tựu bốn chữ vô; như thế, vào 

cuối đời có thể nói Đức Khổng tử đã cùng với Lão Tử thi hành triết lý vô vi 
đó vậy. 


5. 
ƒK#E.H: x1jÄ, x®4##'JŸ? Xzx3## 
Mj Xu, 10L 3Ÿ: XTifL2X+MT Xi). X3 Ã&ÄƒxX 
1, EÁA‡#k3x7'?T? 
Tử úy ư Khuông viết: “Văn Vương ký một, văn bất tại tư hồ? Thiên chi 
tương táng tư văn dã, hậu tử giả bất đắc dự ư tư văn dã. Thiên chi vị 
táng tư văn dã, Khuông nhân kỳ như dư hà?” 

Dịch nghĩa: 


Đức Rhổng tử gặp việc sợ sệt ở đất Khuông, nói rằng: “Vua Văn Vương 
đã mất, văn chế chẳng còn lại đến nay sao? Trời mà muốn làm mất nền 
văn chế ấy, sau khi ông chết rồi, nền văn chế ấy đã chẳng được trao lại. 
Trời mà chưa làm mất nền văn chế ấy, người đất Khuông làm gì được 
tac” 


BÌNH GIẢI: 


Đất Khuông là vùng đất thuộc nước Vệ. Người Khuông vốn ghét tên Dương 
Hổ, là gia thần họ Quí. Khi thầy trò Đức Khổng tử qua đó, người Khuông 
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nhìn nhầm Đức Khổng tử ra Dương Hổ, vì có dáng mạo tương tự nhau. Do đó, 
người Khuông đã bao vây và định hãm hại ngài. 

Trước tình hình nguy hiểm ấy, Đức Khổng tử đã nói câu trên với các học 
trò, thể hiện niềm tin vững chắc vào sự tương trợ của Trời. Với niềm tin này, 
ngài rất bình tĩnh trước cơn nguy cấp. Ngài lý luận rằng: Sở dĩ ngài tiếp thu 
được nền văn chế của vua Văn Vương bao gồm lễ nhạc, chế độ, văn hoá tốt 
đẹp là do Trời trao cho. Chỉ có ngài hiểu thấu, nắm bắt trọn vẹn văn chế ấy và 
có thể dạy lại cho đời sau. Một khi Trời đã trao cho ngài và muốn văn chế ấy 
được lưu truyền, ắt là Trời phải bảo vệ ngài. Giả như Trời không muốn điều 
ấy, thì sau khi Văn Vương đã qua đời, văn chế ấy ắt phải mất. Trời đã gìn giữ 
thì người Khuông không thể hãm hại ngài được. 

Quả nhiên, khi nhận biết là nhầm lẫn, người Khuông đã xin lỗi và để cho 
thầy trò ngài ra đi. 


6. 
*x#Fi*®*7?TñãH: X7# 3#? f1. 7ñ? 
HH: BEÌK&@Œ274X, xX?/ñ,. 
ƒM2ÀNd: k#/zÄ4\ #! &É}ytfŠ, 208$. 
33 # #Ñ? % # 4L | 
??H: ƒ#£<: “§š 2ä, kẩÑ.. ” 
Thái tể vấn ư Tử Cống viết: “Phu tử thánh giả dư? Hà kỳ đa năng dã?” 
Tử Cống viết: “Cố Thiên túng chi tương thánh, hựu đa năng dã.” 
Tử văn chi, viết: “Thái tể tri ngã hồ? Ngô thiếu dã tiện, cố đa năng bỉ sự. 
Quân tử đa hồ tai? Bất đa dã.” 
Lao viết: “Tử vân: “Ngô bất thí, cố nghệ.” 

Dịch nghĩa: 


Quan Thái tể hỏi Tử Cống rằng: “Phu tử là bậc thánh chăng? Sao nhiều 
tài năng thế?” 

Tử Cống thưa: “Cố nhiên Trời muốn buông cho ngài làm thánh, lại nhiều 
tài năng nữa.” 

Đức Khổng tử nghe thấy vậy, nói: “Quan Thái tể có biết ta chăng? Th 
thuỏ nhỏ hèn hạ, cho nên có thể làm được nhiều việc hèn mọn. Bậc quân 
tử có cần nhiều tài nghề chăng? Chẳng cần nhiều.” 

Thầy Lao nói: “Thầy bảo: “Ta không được dùng cho nên biết nhiều nghề. ” 
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BINH GIAI: 

Thái tế là một chức quan cao nhất trong hàng lục khanh (Thượng thu) của 
triều đình thời Xuân Thu. Những lời trao đổi trong đoạn văn trên đã thể hiện 
tài năng cùng nhân cách của Đức Khổng tử. 








Quan Thái tế phân vân, không biết có nên coi Đức Khổng tử là bậc thánh 
chăng, bởi vì Ngài quá nhiều tài năng. Bấy giờ, Tử Cống, một cao đệ của Đức 
Khổng tử, xác nhận niềm tin của mình rằng Trời muốn cho Ngài làm thánh 
nên đã cho Ngài nhiều tài năng. 

Tuy nhiên, Đức Khổng tử cải chính, không tự nhận là thánh, mà thành 
khẩn trình bày thân thế thực sự của mình. Ngài vốn xuất thân là một kẻ 
nghèo hèn. Cha là một võ quan già đã mất sớm. Chắc mẹ con Ngài đã phải 
chật vật trong sinh kế; vì thế, Ngài đã biết làm nhiều việc từ thuở thơ ấu và 
tuổi thiếu niên. Lời tự thuật về thân thế của mình, không giấu diếm quá khứ 
hèn mọn, chứng tỏ Đức Khổng tử là người rất khiêm hạ, đơn sơ, chất phác, 
không giả dối, không cảm thấy xấu hổ về thân thế ti tiện của mình, không tự 
cao tự đại, không nhận mình giỏi giang, thánh thiện hơn người. Đức độ bậc 
thánh của Ngài thể hiện ở đó. 

Trong khi tự thuật về mình, Đức Khổng tử cũng giải bày cho các đệ tử biết 
về tài năng cần thiết của người quân tử . Quân tử là người hiểu đạo lý để nắm 
giữ vai trò lãnh đạo dân chúng. Chức vụ lãnh đạo không đòi hỏi người quân 
tử phải biết nhiều nghề, phải làm được nhiều việc. Thực ra, người quân tử ở 
chức năng lãnh đạo chỉ cần biết dùng người, biết cắt đặt đúng chỗ tài năng 
của người khác, biết kiểm soát, phê phán và biết nêu gương mẫu trung chính 
cho mọi người. 

Đoạn văn trên còn dẫn lời một đệ tử tên là Lao. Ông này nhắc lại lời Đức 
Khổng tử: “Ta không được dùng, cho nên biết nhiều nghề!” Câu này là một 
lời than nhẹ về thân phận hẩm hiu của mình: có tài năng lãnh đạo nhưng đã 
không được vua dùng làm quan cai trị, không được trao quốc chính; vì thế mà 
phải biết nhiều nghề để kiếm kế sinh nhai, thích ứng với thời thế. 

r 
1 ` zh = = ` ` 
JH: #ñ#nƒf3j\? &¿nử,. út kRJ2t,. €2 
4u4.. X4 *ƑJ p3 n3 lọ 
Tử viết: “Ngô hữu tri hồ tai? Vô tri dã. Hữu bỉ phu vấn ư ngã, không 


không như dã, ngã khấu kỳ lưỡng đoan, nhi kiệt yên.” 
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Dịch nghĩa: 
Đức Rhổng tử nói: “Ta có biết chăng ? Không biết. Có người kém cõi nào 
đó hỏi ta, mà chẳng rõ sự gì, ta bèn gạn hỏi về đầu cuối của sự việc, rồi 
trình bày rõ ra hết.” 


BÌNH GIẢI: 


Trong câu trên, Đức Khổng tử đã nói thật về sự hiểu biết và phương pháp 
tìm hiểu sự việc của Ngài. Thực ra, không phải Ngài biết rộng về mọi vấn đề. 
Tuy nhiên, vì biết phương pháp tìm hiểu mà hố ra Ngài có thể giải đáp được 
mọi vấn đề cho những người đến hỏi Ngài. 

Ví dụ như có một người kém cỏi, dốt nát hoặc quê mùa nào đó đến hỏi Ngài 
về một vấn đề gì, cần Ngài chỉ bảo. Dĩ nhiên, thoạt đầu Ngài chẳng hiểu rõ 
về vấn đề ấy (không không như dã). Nhưng Ngài cẩn thận gạn hỏi kỹ lưỡng 
về sự việc cả đầu lẫn cuối, cân nhắc cả hai mặt trái phải của sự việc. Thế là 
Ngài hiểu rõ sự việc ấy và có thể trình bày ngọn ngành các tình tiết, các điểm 
lợi hại cho người ấy biết. 

Trong sách Đại học, Tăng Tử có thuật lại lời dạy của Đức Khổng tử 
rằng:Vật hữu bản mạt, sự hữu chung thủy, tri sở tiên hậu, tắc cận đạo hỹ. 
171 ˆ®x: * 432, #aØf #41 ñ| 3š #- . - (Vật có gốc ngọn, việc có đầu 
cuối, biết được chỗ trước sau thì gần được sự thật vậy.) Đó là phương pháp tìm 
hiểu mọi vấn đề trong đời. Nếu biết được gốc ngọn, đầu cuối của thực tại, biết 
được sự tiến triển trước sau của thực tại đó, ta có thể biết rõ về thực tại và sẽ 
biết cách ứng phó, xử lý sao cho thích hợp để đạt hiệu quả cao nhất. 


8. 

#H: EŠZ#. ?ïJSMHBEBỊ. # 4Ä ! 

Tử viết: “Phụng điểu bất chí, Hà bất xuất đồ, ngô dĩ hỹ phù!” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Chim phượng hoàng không đến, sông Hoàng Hà 


22 


không xuất hiện bức vẽ. Th đành thôi vậy ưi 


BÌNH GIẢI: 


Người Trung Hoa thời cổ tin rằng chim phượng hoàng là một linh vật. 
Phượng hoàng xuất hiện ở đâu là điềm báo ở đấy có Thánh vương ra đời. 
Tương truyền vua Thuấn đã từng được dâng một con phượng; đời vua Văn 
Vương cũng có chim phượng hót ở Kỳ Sơn. 
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Đức Khổng tử đã xem vua Thuấn và Văn Vương là những Thánh vương, 
vậy điềm chim phượng hoàng đến có liên hệ với Thánh vương. 

Huyền sử Trung Hoa cũng nói vua Phục Hy đã từng thấy bức vẽ diệu kỳ 
bao gồm 10 con số (từ 1 đến 10) trên lưng con long mã xuất hiện ở sông Hoàng 
hà. Từ đấy, ông đã nghiệm được đạo trời gói gọn trong bức vẽ mà triển khai 
thành Tiên thiên bát quái và 64 quẻ dịch, diễn tả qui luật biến dịch của vạn 
vật trong trời đất. Do đó, bức vẽ xuất hiện ở sông Hoàng Hà (Hà đồ cũng có 
liên hệ với Thánh vương nữa. 

Vào thời Xuân Thu, thiên hạ đại loạn, nhân tâm đã làm mất đạo trời, Đức 
Khổng tử mong có một bậc Thánh vương ra đời để Ngài được theo phò tá mà 
tham dự vào việc phục hưng chính đạo, ổn định thiên hạ. Tuy nhiên, trước 
sau không thấy chim phượng hoàng đến và không có Hà đồ xuất hiện, Ngài 
cho rằng sẽ không có Thánh vương ra đời. Thánh vương đã không ra đời, thì 
thiên hạ sẽ còn loạn lâu và Ngài chẳng có cơ hội nào để phát huy đạo lý. Câu 
trên đã nói lên sự thất vọng của Ngài vậy. 

Dưới con mắt khoa học ngày nay, chúng ta có thể nghỉ rằng: phụng hoàng 
và long mã là những con vật quí hiếm. Có lẽ chúng chỉ xuất hiện và tổn tại 
trong một môi trường thiên nhiên tốt đẹp, thuận lợi nào đó. Một khi, môi 
trường thiên nhiên đã suy thối thì chúng bị tuyệt chủng, còn đâu mà xuất 
hiện! Môi trường thiên nhiên suy thối là do con người đã đem nhân dục vào. 
Nhân dục làm hư hỏng xã hội; do đó môi trường thiên nhiên bị hư hỏng theo. 
Xã hội hư hỏng thì không có Thánh vương; môi trường thiên nhiên hư hỏng 
thì không có linh vật. Hai hiện tượng đó có thể đi đôi với nhau; cho nên người 
xưa mới cho rằng hiện tượng này là điểm của hiện tượng kia. 

Đức Khổng tử nhận thấy điều đó; vì thế việc truyền bá đạo lý của Ngài chỉ 
là một sự gắng gượng mà thôi! Sách Luận ngữ đã từng nói lên quan điểm tiêu 
cực này của một số nhà ẩn sĩ về tình trạng suy đổi của xã hội thời ấy. Người 
ta chạy theo vật chất ào ào như nước chảy. Làm sao chặn đứng được! 


9. 
l@öt * 4Ñ: Wi› N2}. SE: 
TẸ. i> „Äl.. 
Tử kiến tư thôi giả, miện y thường giả, dữ cổ giả, kiến chỉ, tuy thiểu, tất 


tác, quá chỉ, tất xu. 
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Dịch nghĩa: 
Đức Rhổng tử thấy người mặc đồ tang, người phục sức xiêm áo mũ miện 
và người mù, đã gặp thì dù là người trẻ tuổi, ắt đứng lên; đi qua mặt, ắt 
rảo bước. 


BÌNH GIẢI: 

Người mặc đồ tang là người đang có nỗi buồn, người mặc xiêm áo mũ miện 
là người đang chấp hành việc nước, người mù là người khuyết tật. Người có 
tang và người khuyết tật là những người đáng thương ; người chấp hành việc 
nước là người đáng trọng. Gặp những người ấy, mặc dù thấy họ trẻ tuổi hơn, 
Đức Khổng tử vẫn đứng lên để bày tỏ sự tôn kính hay chia buồn. Nếu cần 
phải qua mặt những người ấy, Ngài phải rảo bước đi nhanh kẻo làm phiền họ. 
Đó là lễ độ của một ông thầy, cần phải nêu gương cho các học trò. 


10. 
Zã8m"H 4Ä 3Ä : fp* in › 2> iã5⁄,. BỆ^* jtÚ1 › 
319 1Á. X Ÿ1iii?Ñ-Ê9^Á ¡: TỊ VÀ; #94 vA 
1l, RE: MiS-đØ/]› 3n! 3P fR: SE 
2; ⁄M#É ! 
Nhan Uyên vị nhiên thán viết: “Ngưõỡng chỉ di cao; toàn chi di kiên; 
chiêm chi tại tiền, hốt yên tại hậu! Phu tử tuần tuần nhiên thiện dụ 
nhân. Bác ngã dĩ văn; ước ngã dĩ lễ. Dục bãi bất năng. Ký kiệt ngô tài, 
như hữu sỏ lập trác nhĩ ; tuy dục tùng chi, mạt do dã dĩ!” 

Dịch nghĩa: 


Thầy Nhan Uyên xúc động khen ngợi rằng: “Ngẫng lên thì càng thấy 
cao; đi sâu vào thì càng thấy bền chắc; nhìn ngắm thì thấy ở phía trước, 
lại chợt thấy ở đằng sau, Thầy khéo dần dần dẫn dụ người ta; lấy chữ 
nghĩa mở rộng cho ta, lấy lễ nghĩa ràng buộc ta, muốn ngừng không 
xong, đã đem hết năng lực của mình ra, như có cái gì đứng sừng sững 
vậy; tuy muốn theo đến nơi mà không noi theo trọn được.” 


BÌNH GIẢI: 


Trên đây là lời của Nhan Uyên, tức là Nhan Hồi, một đệi tử xuất sắc đứng 
đầu trong cửa Khổng, nhận xét về đạo Nho. Dĩ nhiên, những đệ tử như Tử Lộ, 
Phàn Trì,Tể Ngã... không thể nói được; ngay đến cả những đệi tử hạng hai, ba 
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như Tăng Sâm, Tử Cống, Tử Hạ, Tử Trương, Trọng Cung... có lẽ cũng không 
thể nhận xét về đạo một cách sâu sắc như vậy. 

Đa số những người học Nho chỉ biết rằng đạo này có hai phần: Hình nhi 
thượng học nói về những vấn đề siêu hình và Hình nhi hạ học nói về đạo lý 
phổ thông trong cõi nhân sinh. Khi nói về đạo Nho, hầu hết mọi người chỉ chú 
trọng vào phần phổ thông này. 

Tuy nhiên, nếu căn cứ vào hai tác phẩm quan trọng nhất là Kinh Dịch và 
Trung Dung, thì đạo Nho gồm có tới 3 phần: nhân đạo, thiên đạo và thánh 
đạo. 

Nhân đạo là đạo lý làm người, bao gồm những qui luật cần thiết cho con 
người trong cõi đời, cốt để tạo nên trật tự ổn định, thái hồ trong quốc gia, xã 
hội. Nhân đạo gồm có Tam Cương, Ngũ Thường... dẫn dắt con người từ tiểu 
nhân lên bậc quân tử. 

Thiên đạo là những qui luật chi phối vũ trụ thiên nhiên (dịch ]j) với qui 
mô lớn lao, sâu rộng bao quát từ thế giới cực tiểu (các sinh thể nhỏ mọn) cho 
tới thế giới cực đại (thiên hà, tĩnh tú). 

Thánh đạo là đường lối dẫn con người từ bậc quân tử lên hiền thánh. Con 
người thành tựu thánh đạo đạt tới cứu cánh là phối Thiên (kết hợp với Trời), 
tham dự vào việc hố dục trời đất (tán thiên địa chi hoá dục). 

Khi Nhan Uyên khen ngợi “ngẩng lên thì thấy càng caở” là có ý nói về 
thiên đạo. Khi nói “đi sâu vào thì càng thấy bền chắc” là nói tới những vấn 
đề như đức nhân, đức thành, tính, mệnh... trong phần Hình như thượng học. 
Ông nói rằng “nhìn ngắm thì thấy ở đằng trước, lại chợt thấy ở đằng saư' là 
nói về những đề tài như thiên mệnh, quỷ thần (những linh lực siêu nhiên)...! 
Những vấn đề trên toàn là những đề tài dành cho những người có tâm thức 
thượng đẳng, có khả năng cảm nghiệm sâu xa, có duyên với môn siêu hình 
học. 

Dĩ nhiên, đạo Nho cao cả, rộng rãi, có cả một truyền thống lâu dài mấy 
ngàn năm từ những bậc Thánh vương huyền thoại như Phục Hy, Thần Nông... 
tới các Thánh vương bán huyền thoại như Nghiêu Thuấn, Hạ Vũ, Thành 
Thang, Văn Vương, Vũ Vương... cho nên rất khó hiểu đối với đại đa số dân 
chúng. Vì vậy Đức Khổng tử (Phu tử) mới dùng phương pháp tiệm tiến, khéo 
léo dẫn dụ người ta từ thấp lên cao, từ gần ra xa, như trước là hiếu đễ với cha 
mẹ, anh em, tuân phục người thân, kính Trời, yêu mến tha nhân, trung tín, 
lễ nghĩa... Sau đó, Ngài mới giới thiệu về việc làm sáng tỏ minh đức, phát huy 
tính mệnh, sống trong đạo trời. 


1 Xem thêm Đông phương triết học cương yếu, phần Nho học,cùng tác giả. 
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Thoạt đầu, Ngài lấy văn chương trong Kinh Thi để mở rộng trí khôn đệ 
tử (hưng ư thì, rồi lấy lễ giáo dạy dỗ các đệ tử tập quen sống trong trật tự, 
bỏ các thói xấu (lập ư lỗ, sau đó mới dùng âm nhạc để hoàn thiện nhân cách 
(thành ư nhạo). 

Nhan Uyên nhận xét rằng, khi đã tiến bước trong đạo lý mới thấy đạo lý 
là cần thiết và đạo có một sức hấp dẫn khiến người ta muốn thăng tiến thêm 
nữa mà không ngừng lại được (Dục bãi bất năng). Tuy vậy, mặc dầu đã nỗ 
lực rất nhiều nhưng kẻ học đạo dường như thấy chân lý vẫn cao cả như một 
thực tại sừng sững, chót vót trước mặt, khó lòng thấu đáo, vượt qua. Người có 
thành tâm thiện chí nhất vẫn cảm thấy chưa thể thành tựu đạo lý một cách 
tron vẹn được. 

Điều này rất đúng, bởi vì ngay thầy của Nhan Uyên là Đức Khổng tử mà 
vẫn khiêm nhượng không dám nhận mình là bậc thánh, bậc nhân (nhược 
thánh dữ nhân, tắc ngô khỏi cảm -3?% #t4—, RỊ-# 3t. ), còn thấy mình 
mắc nhiều sai lầm. 


11. 
#13; 7141kf1}ộ AE . 5Ml:› H: XA4äš ! dg 
>đị‡tt.. &EmfiE., #61? MlX#? HỶ 
4RftFZL}X+E> #b,. &ÑZLt+O©£ 7> #7! HŸ 
#c ft ki‡› Ÿ #L2k1ă lá Ƒ ? 
Tủ tật bệnh, Tử Lộ sử môn nhân vi thần. Bệnh gián, viết: “Cửu hõ tai! 
Do chỉ hành trá dã. Vô thần, nhi vi hữu thần, ngô thuy khi? Khi thiên 
hồ? Thả dư dữ kỳ tử ư thần chi thủ dã, vô ninh tử ư nhị tam tử chi thủ 
hồ! Thả dư túng bất đắc đại táng, dư tử ư đạo lộ hồ?” 

Dịch nghĩa: 


Đức RKhổng tử ốm nặng ; Tử Lộ khiến các môn đệ làm gia thần. Khi bệnh 
thuyên giảm, Ngài nói: “Lâu vậy thay! Trò Do đã làm điều giả dõi rồi. 
Không có gia thần, mà làm ra có gia thần. Th lừa dối a1? Lừa dõi Trời ư? 
Vã lại, ta mà chết trong tay gia thần, đâu bằng chết trong tay các học 
trò? Vả lại, ta giả sử chẳng được an táng theo nghỉ thức lớn, há ta lại 
chết ở đường xá ư?” 


BINH GIAI: 
Theo tục lệ nước Lỗ vào thời Xuân Thu, quan đại phu được thu nhận gia 
thần để cai quản các việc trong nhà. Đức Khổng tử đã có thời làm Nhiếp 
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Tướng Sự, đứng đầu hàng đại phu, cho nên cũng có gia thần. Lúc này, Ngài 
đã thôi làm quan, trong nhà không có gia thần nữa. Tử Lộ (tên húy là Trọng 
Do), đệ tử lớn tuổi của Đức Khổng tử, muốn chuẩn bị một lễ an táng long 
trọng cho thầy, nên đã tự ý cắt cử các môn đệ đóng vai gia thần để hộ tang. 
Khi bệnh thuyên giảm, thấy sự tình như vậy, Ngài đã nhẹ nhàng trách cứ Tử 
Lộ. 

Ngài than thở rằng vì bệnh nặng đã lâu rồi, do đó Ngài không biết việc 
làm của Trọng Do. Trọng Do đã làm điều giả dối. Không có gia thần mà lấy 
người đóng giả làm gia thần; đó là điều tự dối mình và dối Trời. Điều đó chẳng 
qua là tạo một cái danh giá hão mà thôi. Giả như có gia thần thật chăng nữa, 
thì chết trong tay gia thần đâu có được an ủi bằng chết trong tay các học trò 
thân thiết của mình! Vả lại, giá như thầy không được an táng theo đại lễ, thì 
chẳng lẽ thân nhân hàng xóm và các học trò lại để thầy chết ngoài đường xá 
mà chẳng chôn sao? 

Qua những ý tứ trong đoạn văn trên, chúng ta nhận thấy Đức Khổng tử 
quả là bậc thầy có một đời sống giản dị, trung thực, thanh cao, không lệ thuộc 
vào những hình thức lễ nghi giả dối, phiền tối. 


12. 
ÝñH: TiX+#Z‡3Äi. fẪmjl¿j? -á Ñ mì? 
ÝH: #2zj\' #2z#! f@Ñ #ù, ! 
Tử Cống viết: “Hữu mỹ ngọc ư tư, uẩn độc nhi tàng chư? Cầu thiện giá 
nhi cốchư?” 
Tủ viết: Cố chi tai! Cố chi tai! Ngã đãi giá giả dã.” 

Dịch nghĩa: 


2, J.” z1 Ã ^ Z *.^ ^ P.v xa.” ` ` c “2 
Tử Cống nói: “Ở đây có viên ngọc đẹp, nên cất giấu vào hòm hay cầu giá 
đắt mà bán đi?” 


Đức Khổng tử nói: “Bán đi chứ! Bán đi chú! Ta đang đợi giá đây.” 


BÌNH GIẢI: 


Viên ngọc đẹp mà Tử Cống nói ở đây chỉ thầy mình là Đức Khổng tử. Đức 
Khổng tử có tài năng và đức hạnh song toàn, được ví như viên ngọc đẹp. Tử 
Cống muốn hỏi thầy một cách bóng bẩy: Thầy có nên cất giấu tài đức của 
mình, mãi mãi sống đời ẩn dâät, hay nên thi thố tài đức ra để giúp vua trị 
nước? 
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Hiểu được ý ấy của Tử Cống, Đức Khổng tử cũng bóng bẩy tỏ bày: Nên 
đem tài đức ra giúp đời chứ! Nên lắm chứ! Nhưng cần phải chờ đợi xem có vị 
quân vương nào biết sử dụng cái tài đức ấy hay không. Đức Khổng tử không 
có ý gì đòi hỏi quân vương phải trả lương cao bổng hậu, phải hết sức tôn trọng 
kính lễ Ngài ; nhưng đòi hỏi vị quân vương muốn dùng Ngài phải hoàn toàn 
tín nhiệm Ngài và thi hành chính sách của Ngài. Chính sách của Ngài là 
nhân chính: lấy đức nhân để cai trị, lấy đức trung chính để điều khiển quốc 
gia. Ngài không bao giờ chấp nhận đường lối cai trị bá đạo, đàn áp dân chúng 
của các nhà cầm quyền đương thời. Ý nghĩa sự đợi giá của Ngài là như vậy. 
Chung cuộc, chẳng có ông vua nào trả được giá cao cho viên ngọc đẹp ấy! 


15. 
Ÿ®É1UÃ.. 34H: l5, 4m3 ?T? 
ƒH: #7#>. ljlãñz 7? 
Tử dục cư cửu di. Hoặc viết: “Lậu, như chỉ hà?” 
Tử viết: “Quân tử cư chi, hà lậu chỉ hữu?” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử muốn đến ở với các giống mọi rợ phía đông. Có người nói: 
“Thô lỗ, ở sao được?” 


Đức Khổng tử nói: “Người quân tử ở đó, còn có thô lỗ gì nữa?” 
` xạ 
BINH GIAI: 


Ý tưởng muốn đến ở với các giống mọi rợ phía Đông chứng tỏ rằng Đức 
Khổng tử đã chán ngán tình trạng suy đổi của xã hội Trung Hoa vào thời ấy. 
Dân Trung Hoa thời Xuân Thu đã có một trình độ văn minh và văn hố rất 
cao; chỉ vì vua chúa quan quyền bỏ phế đạo lý mà dân chúng phải lầm than 
khổ sở. Ý tưởng này đã từng được Đức Khổng tử nói đến trong chương Công 
Dã Tràng: “Đạo không thi hành được, thì đành cưỡi bè lênh đênh trên biển 
mà thôi.” (Đạo bất hành, thừa phu phù ư hải... - iŠ #47. ®41#?1#2*1?.... ) 

Thật ra ý tưởng đó chỉ là một sự giả định, thể hiện tâm lý chán nản. Tuy 
nhiên sự trao đổi ngôn từ giữa Đức Khổng tử và một người nào đó trong đoạn 
văn trên thể hiện ý nguyện của Ngài: người quân tử sống bất cứ nơi đâu cũng 
lo việc cải thiện, cải thiện cho mọi người nên tốt đẹp, cải thiện cho nếp sống ở 
đó trở nên có văn hoá, giải trừ sự ngu dốt, thô lỗ. 
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14. 
ÝH: 8Hfñẩ⁄, Š. i4. 4È24Á£?ƒ}}fT. 
Tử viết: “Ngô tự Vệ An Lỗ, nhiên hậu Nhạc chính; Nhã, Tụng các đắc 
kỳ sở.” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Ta từ nước Vệ trỏ về nước Lỗ, rồi sau mới sửa lại 
Nhạc cho chính đáng; thiên Nhã, thiên Tụng đều được sắp đặt hẳn hoi.” 


BÌNH GIẢI: 


Sau khi vua Lỗ không còn tín nhiệm nữa, Đức Khổng tử bỏ nước Lỗ đi chu 
du liệt quốc trong 13 năm. Cuối cùng, vào mùa đông năm thứ 11 đời vua Lỗ 
Ai Công, Quí Tôn Phì theo lời di chúc của cha, đã cho người đón Đức Khổng tử 
trỏ về nước Lỗ. Lúc này Ngài đã bước vào tuổi 70. Mặc dầu được mời về nhưng 
không được mời tham chính, Đức Khổng tử chỉ chuyên chú vào việc dạy học 
và san định lại kinh sách; đáng lưu ý nhất là việc chỉnh đốn lại Kinh Nhạc và 
sắp xếp lại thứ tự hai thiên Nhã và Tụng trong kinh Thi. 

Thiên Nhã gồm có: Tiểu Nhã và Đại Nhã. Thiên Tụng gồm có: Chu Tụng, 
Lỗ Tụng và Thương Tụng. Nhã là những bài thơ của Nhạc chính đính. Tụng 
là những bài ca phổ nhạc ở trong tông miếu. (Theo Tạ Quang Phát trong Kinh 
Thi Tập truyện, quyển Trung và Quyển Hạ, NXB Văn học, 2004). 


1ã. 


ÝH: HRÌỊ#2ứry, NR]ỊS#4N, #8 #1, 
3i EỊ: ®Ị2R2t44§? 
Tử viết: “Xuất tắc sự công khanh; nhập tức sự phụ huynh; tang sự bất 
cảm bất miễn; bất vi tửu khốn: Hà hữu ư ngã tai?” 
Dịch nghĩa: 
Đức Khổng tử nói: “Ra thì thờ công khanh, vào thì thờ cha anh; việc 
tang, không dám không cố gắng; không bị khốn quần vì rượu: Th có được 
điều nào [trong số đó] chăng?” 
BÌNH GIẢI: 
Theo chính pháp nhà Chu, tước Công đứng đầu ngũ tước (công, hầu, bá, 
tử, nam); công thường là vua các chư hầu, dưới bậc vương dành cho thiên tử 


218 


LUẬN NGỮ 





nhà Chu. Khanh là chức quan lớn đứng đầu ba cấp (khanh, đại phu, s?). Như 
vậy, công khanh là các bậc đại thần giúp vua trị nước. 

Những người có học trong nước ra làm chính trị được gọi là “xuất”, trái với 
việc ẩn dật tại nhà, được gọi là “xử”. Bổn phận của kẻ xuất sĩ là vâng theo sự 
sa1 phái của các công khanh, tức là “thờ công khanh"" (sự công khanh); đã thờ 
thì phải tận tụy trung thành. 

Ra ngoài xã hội thì như thế ; còn trở về sống với gia đình gọi là “nhập” 
(vào). Đạo lý của việc vào nhà, tức là sống trong gia đình, là tôn kính vâng lời 
cha anh, được gọi là “thờ cha anh” (sự phụ huynh). Một người dù có địa vị ở 
ngoài xã hội lớn đến đâu đi chăng nữa thì khi về nhà vẫn phải tuân theo đạo 
lý “sự phụ huynh”. 

Tang sự là việc an táng người đã khuất. Sách Trung Dung nói: “Sự tử như 
sự sinh, sự vong như sự tôn, hiếu chỉ chí dã -$ tu +, 3$#*+1-3n#?. 
+ ##,..” (Thờ người quá cố như thờ người sống, thờ người đã mất như thờ 
người hiện còn, đó là có hiếu hết mức vậy.) (Trung Dung, chương 19). Do đó, 
một người con có hiếu bao giờ cũng phải cố gắng lo trọn việc an táng cha mẹ 
theo nghi lễ tử tế. 

Điều thứ tư, Đức Khổng tử nói đến việc không khốn quẫn vì rượu. Rượu là 
một thức uống quan trọng trong nghi lễ, tiệc tùng. Không có sự nồng ấm của 
rượu, người ta khó lòng cảm thông với thần linh trong các buổi tế, người ta 
khó lòng giao cảm với nhau trong các bữa tiệc liên hoan. Nhưng dùng nhiều 
rượu quá dễ đưa đến sự tán loạn tỉnh thần, rối loạn tiêu hoá. Tán loạn tinh 
thần thì mất khôn ngoan, mất tự chủ; rối loạn tiêu hoá sinh ra khiếm lễ và 
bệnh tật. Vì vậy người quân tử dùng rượu phải có chừng mực, không bao giờ 
để cho ma men lôi kéo quá chén đến độ say sưa, khốn quẫn. 

Đức Khổng tử là bậc thầy, lại là bậc quân tử đang tiến hoá lên bậc hiền 
thánh, chắc chắn là Ngài giữ được bốn đạo lý trên một cách tốt đẹp. Tuy 
nhiên, Ngài khiêm nhượng nói như thế cốt là để gián tiếp răn dạy các đệ tử 
mà thôi! 


16. 

ƒ#)\ LH: 3+: X ! S#$#. 

Tử tại xuyên thượng viết: “Thệ giả như tư phù, bất xả trú dạ.” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử đứng bên dòng sông nói rằng: “Đi không trỏ lại như thế 
kia ư, không ngừng nghỉ ngày đêm.” 
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BÌNH GIẢI: 


Có người dịch câu này là: “Chảy mãi thế này ư, ngày đêm không thôi! 








Dịch như vậy rất gọn, lại có âm điệu hay. Tuy nhiên, chúng tôi muốn dịch rõ 
chữ “thể' là “đi không trỏ lạ? để nói lên nhận định sâu sắc của Đức Khổng tử 
về lẽ biến dịch “bất khả phục hô? (không thể trở lại) của dòng đời. 

Lý Bạch (2# ) sau này đã từng cảm thán trong bài Tương tiến tửu (#+‡Èˆ 
3): “Quân bất kiến Hoàng Hà chi thùy thiên thượng lai, bôn lưu đáo hải bất 
phục hồi? Hựu bất kiến cao đường minh kính bi bạch phát, triêu như thanh 
ty mộ như tuyết? -B®4Ñ #*I>zkX_-+L+. ®#¡⁄#|‡##?2£jã? XRñ 
2ˆ 1 ‡t,3È d Xổ. đJ4n7j 244; XS WZŸ? - Anh chẳng thấy nước sông Hoàng 
Hà trên trời tuôn xuống, chảy ra biển mà không trở lại? Lại chẳng thấy nhà 
cao kia có người buồn vì tóc bạc, sớm mới như tơ biếc, tối như tuyết sương?” 

Cùng một ý ấy, hiền triết Héraclite của Hy Lạp cổ đại đã từng than thở: 
“Người ta không bao giờ tắm hai lần trong cùng một dòng nước.” (Ón ne se 
baiøne Jamals deux foIs dans la même fleuve.) Giòng nước cứ trôi mãi, còn cơ 
thể con người và những sinh hoạt tâm lý trong con người cũng không dừng 
lại. Đó là qui luật biến dịch của vũ trụ vạn vật. 

Đức Khổng tử nói câu trên là đưa ra nhận định về một sự thật muôn đời 
trong thế gian. Chính về điểm này, nhà Phật đã gọi thế gian là vô thường. 
Vô thường nghĩa là không thường hằng, không tôn tại vĩnh cửu. Hậu thế đọc 
lại câu này của Đức Khổng tử cho rằng Ngài buôn bã khi nhận thấy vạn vật 
chóng qua. Hẳn là như vậy. Ai cũng biết rằng lẽ biến dịch chi phối tất cả: từ 
thiên nhiên đếùn con người trãi dài trong xã hội và lịch sử. Bởi vì đời người 
trôi chảy cho nên xã hội với các trào lưu của nó như chính trị, kinh tế, văn hố, 
nghệ thuật... cũng trôi chảy lúc nhanh lúc chậm, như những đợt thủy triều. 
Lịch sử quốc gia hay lịch sử nhân loại cũng thay đổi liên tục theo năm tháng. 
Từ quá khứ xa xôi đến hiện tại, đã có biết bao triều đại thăng trầm, biết bao 
chế độ, chính thể luân phiên áp đặt trên dân chúng... Các hiện tượng tâm 
lý trong lòng người cũng trôi chảy như một dòng sông. Ký ức con người luôn 
luôn ghi thêm những điều mới và buông bỏ những điều cũ, tạo nên hiện tượng 
nhớ và quên. Nào là những liên tưởng, những tình cảm, những hoài niệm nối 
tiếp nhau không ngừng nghỉ, cả trong lúc thức cũng như lúc ngủ... 

Mặc dầu buôn bã than thở, nhưng với thái độ chuyên chăm rao giảng đạo 
lý, có lẽ Đức Khổng tử đã nhận ra một chân lý vĩnh hằng trong cõi đời. Chân 
lý ấy bất biến trong khi vạn vật luôn luôn biến dịch. Than thở câu này, có lẽ 
Ngài muốn gián tiếp khuyên các đệ tử đừng quá lệ thuộc vào sự vật vô thường 
220 


LUẬN NGỮ 





mà hãy để tâm nhắm tới chân lý bất biến. Chân lý bất biến đó là đức nhân, 
đức thành, đức trung chính. 

Vào đời Tống, Trình tử gọi chân lý bất biến là đạo khi ông nói: “Tùy thời 
biến dịch, dĩ tòng đạo dã - lỗ tŸ %* 3 v1 4 ïä 3h” (Tuy thời thay đổi để theo đạo 
vậy.” Đạo là chân lý của Trời thì không thay đổi. Thay đổi mà bỏ Đạo là kẻ 
tiểu nhân; thay đổi mà giữ được Đạo là người quân tử. Không chịu thay đổi 
là người ngoan cố, lạc hậu, sớm muộn cũng bị dòng lịch sử đào thải, sóng đời 
trùm lấp. Đạo có thể đem con người ra khỏi tính cách vô thường của cuộc đời 
để trở nên bậc hiền thánh phối Thiên (sánh với Trời). Đạo lý này đã được nói 
rõ trong sách Trung Dung. 

Suốt một đời, Đức Khổng tử rất ưu tư về cách thức phải ứng xử với sự biến 
dịch của dòng đời. Cách thế ứng xử của các bậc hiền thánh xưa có thể thu 
gom vào một câu: “Dĩ bất biến ứng vạn biến - 1  S/Š #% 5“ (Lấy cái không 
biến thích ứng với muôn vàn cái biến.” Cái không biến ấy là đạo, bao gồm 
đức nhân, đức thành, đức trung chính. Lòng nhân ái, lòng thành khẩn, lòng 
ngay thẳng với bao sự khôn khéo, uyển chuyển vận dụng, không những ứng 
xử được với mọi người, với mọi trường hợp mà còn làm cho con người trở nên 
thánh nhân. 

Tương tự như vậy, mặc dầu nhà Phật xác nhận thếâ gian vô thường, 
nhưng lại nói đến đường lối thoát khỏi vô thường. Đó là đường tu Bát chánh 
đạo nhằm đạt tới chân tâm, Phật tính, là thực tại vĩnh hằng của con người. 

Ngoài ra, khi đọc câu này của Đức Khổng tử có người lại hiểu chử xả (2`) đọc 
là xá với nghĩa là cái nhà. Vì thế câu này được dịch là: “Trôi nổi lang thang 
thế này ư, đêm ngày chẳng có nhà” Như vậy, dịch giả ấy muốn hiểu Đức 
Khổng tử tự than thở về thân phận của mình: một con người rời quê hương 
đi lang thang rao giảng đạo lý, đến nỗi chẳng có cái nhà mà ở! Hiểu như thế, 
người ta có thể cho rằng Đức Khổng tử cùng tâm sự với Chúa Giêsu khi Ngài 
than rằng: “Con chồn có hang, chim trời có tổ, còn Con Người không có chỗ 
ngả đầu.” (Luca: 9, 58) 


11. 
7H: ŠÉ&kNÑ 3ƒiš3n‡ƒ 6, Ÿh,. 


Tử viết:”Ngô vị kiến hiếu đức như hiếu sắc giả dã.” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Ta chưa thấy ai ưa thích đức hạnh như ưa thích sắc 
đẹp.” 


221 


TỨ THƯ BÌNH GIẢI 


BÌNH GIẢI: 


Đức hạnh là những giá trị thuộc về tinh thần. Sắc đẹp là những giá trị 
thuộc về thể chất. Thể chất đẹp chỉ vẻ đẹp bên ngoài của con người, hay vẻ 
đẹp của cây cối, động vật, nhà cửa, cảnh tượng thiên nhiên. 

Nếu không được giáo dục kỹ lưỡng, con người thường hướng về sắc đẹp thể 
chất; bởi vì giữa thân xác, bao gồm ngũ quan, và thể chất có mối liên hệ đồng 
tính. Vật chất tìm đến vật chất, đó là qui luật tự nhiên. Vì thế, mọi người đều 
có khuynh hướng ưa thích sắc đẹp. 

Tuy nhiên, con người được giáo dục kỹ lưỡng thì biết rằng sắc đẹp thể 
chất là những gì chóng qua. Chẳng những chóng qua, sắc đẹp thể chất còn 
là nguyên nhân tạo nên những mối nguy hại. Nguy hại gần gũi nhất là suy 
giảm thể lực con người; ngoài ra sắc đẹp còn gây nên những mối tranh giành 
bất ổn giữa người này và người kia. Nhiều người cùng yêu thích và muốn sở 
hữu một người đẹp, một vật đẹp... sẽ gây nên mối tranh chấp, bất hoà, làm 
mất ổn định xã hội. Do đó, sắc đẹp có thể làm mất sự bình an cá nhân, ngoài 
ra còn gây nên sự rối loạn cho quốc gia, xã hội. 








Người nào chỉ hướng chiều về sắc đẹp thì tâm hồn luôn luôn bị bôn chôn, 
xao xuyến, khắc khoải, chẳng bao giờ được an bình tịnh lạc. 

Trái lại, đức hạnh là những giá trị đem đến sự bình an cho tâm hồn, đem 
lai trật tự, ổn định cho xã hội. Xã hội nào có nhiều người đức hạnh sẽ là một 
xã hội thái hoà, thịnh vượng. Nếu ai có niềm tin sâu xa thì sẽ biết đức hạnh 
có liên hệ với những giá trị thiêng liêng vĩnh hằng. Bởi vậy, chỉ có người nào 
được giáo dục tử tế, nhận ra giá trị của đức hạnh mới biết ưa thích đức hạnh 
hơn sắc đẹp mà thôi. 


18. 
ƒH: SrÄh› ĐK f› lo đa. S3pƒ 
VU SẼ Jl — Ấ "“..¬¬... 
Tử viết: “Thí như vi sơn, vị thành nhất quï, chỉ, ngô chỉ dã. Thí như bình 
địa, tuy phúc nhất quï, tiến, ngô vãng dã.” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Ví như đắp núi, một sọt nữa mới nên, mà dừng, ấy 
là ta dừng lại vậy. Ví như san đất, tuy mói đổ một sọt, mà tiến thêm, ấy 
là ta đi đến thành tựu vậy.” 


` ° 
BINH GIAI: 

Đức Khổng tử nêu ra hai ví dụ: đắp núi và san đất cho bằng. Việc đắp núi 
mà thiếu một sọt đất cũng chưa thành núi; nếu thối chí mà ngưng lại, ắt là 
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công việc dở dang, bất thành. Việc san đất cho bằng, tuy mới đổ một sọt đất, 
nhưng nếu cứ tiếp tục đổ thêm nữa, ắt là sẽ có lúc thành công. 


Hai ví dụ trên đều nhằm khuyến khích các đệ tử chăm học. Nếu chịu khó 
chăm chỉ liên tục, việc học ắt thành tựu; còn nếu cố gắng đã gần thành mà 
thối chí bỏ đỏ thì công sức đã bỏ ra cũng thành uổng phí. 

Việc học và tất cả mọi công việc trong đời đều như thế cả. Bí quyết của sự 
thành công là sự kiên trì, nhẫn nại, liên tục cố gắng mà thôi. 


19. 


7H: 782mm ®H› JHdUU# 
Tử viết: “Ngứ chi nhi bất nọa giả, kỳ Hồi dã dư!” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Dạy bảo cho mà không trễ nãi, chỉ có trò Hồi thôi 


chăng”” 


` 2 
BINH GIAI: 

Trong các trò của Đức Khổng tử, Nhan Hồi được thầy khen ngợi nhiều 
nhất. Ông thông minh, nghe nột hiểu mười, khiêm tốn, chăm chỉ, vui sống 
trong đạo lý mà chẳng bận tâm về cảnh nghèo. Điểm đặc sắc nhất của Nhan 
Hồi là thực hành lời dạy bảo của thầy mà chẳng trễ nải. 

Chẳng may Nhan Hồi yểu mệnh (chưa đầy 32 tuổi), Đức Khổng tử từng 
cho rằng đại đạo sẽ thất truyền vì thiếu người hoằng dương. 

20. 


?ñ 8m H : lý !Li#N Kiểu, KN Rẻ, I 

Tử vị Nhan Uyên viết: “Tích hồ! Ngô kiến kỳ tiến dã, vị kiến kỳ chỉ dã.” 
Dịch nghĩa: 

Đức Khổng tử nói về Nhan Uyên rằng: “Tiếc thay! Ta chỉ thấy người ấy 

tiến lên, mà chưa thấy người ấy ngừng lại.” 


BÌNH GIẢI: 


Đức Khổng tử thương tiếc Nhan Uyên (tức Nhan Hồi) vì ông này sớm lìa 
đời. Trong việc học tập và thi hành đạo đức, Nhan Uyên là đệ tử xuất sắc 
nhất trong cửa Khổng, chỉ có thăng tiến mà không hề dừng lại. Những lời dạy 
bảo của Đức Khổng tử dành cho Nhan Hồi luôn bao hàm nghĩa lý sâu xa hơn 
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những lời dành cho đệ tử khác. Thế mà Nhan Uyên vẫn tiếp thu được và ra 
sức thực hành. 


21. 
†H: “#3 › 42k !' 8m83 › #44 ! 
Tử viết: “Miêu nhi bất tú giả, hữu hỹ phù! Tú nhi bất thực giả, hữu hỹ 
phù!” 

Dịch nghĩa: 


Z ˆ? 2 z+ Z ` K ^ 1A ⁄ „À' 3A“Z ^?LA ` 
Đức Rhổng tử nói: “Lúa non mà chẳng trổ bông, có rồi đấy! Trổ bông mà 


!? 


chẳng thành hạt, có rồi đấy! 
BÌNH GIẢI: 


Đức Khổng tử dùng hình ảnh đám lúa non chẳng trổ bông và trổ bông mà 
chẳng thành hạt để ám chỉ những con người “hữu danh vô thực, có thể là: 

- Một người mang tiếng đi học mà chẳng thành đạt gì cả. 

- Một người có sức học giỏi giang, có đỗ đạt đàng hoàng, nhưng lại vô hạnh 

hay chẳng có khả năng vận dụng sức học để làm nên một việc gì. 

- Một người nhờ học vấn mà có địa vị cao sang, nhưng chẳng làm ích lợi gì 

cho dân chúng cả... 

Hai hình ảnh trên còn biểu thị những trường hợp “hữu danh vô thực như: 
vua chẳng ra vua, quan chẳng ra quan, cha chẳng ra cha, mẹ chẳng ra mẹ, 
chồng chẳng ra chồng, vợ chẳng ra vợ, thầy chẳng ra thầy, thợ chẳng ra thợ... 

Nếu quốc gia toàn là những hạng người ấy thì xã hội ắt rối loạn; bởi vì họ 
là hạng dối trá, lừa gạt lẫn nhau. 


22. 
TH: 62117JK› RÑnt#È #23 Rhhật? g5 TƑ 
ứn # Bl| #g › Äƒ7R KÃ K,C, I 
Tử viết: “Hậu sinh khả uý, yên tri lai giả chỉ bất như kim đã? Tứ thập 
ngũ thập nhi vô văn yên, tư diệc bất túc uý dã dĩ.” 

Dịch nghĩa: 


Đức Rhổng tử nói: “Những kẻ sinh sau đáng sợ, biết đâu trong tương lai 
họ chẳng hơn mình bây giờ ? Bốn mươi, năm mươi tuổi mà không nghe 
gì thì cũng chẳng đủ sợ nữa vậy.” 
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BÌNH GIẢI: 


Đức Khổng tử luôn có lòng khiêm tốn, không bao giờ chủ quan tự cho mình 
hơn mọi người. Ngài cho rằng những kẻ sinh sau đáng phải sợ, bởi vì với khả 
năng thông minh Trời cho và với sự tích luỹ kiến thức, kinh nghiệm ngày 
càng nhiều được ghi chép trong sách vở, có thể sau này họ giỏi hơn mình bây 
giờ. Tuy nhiên, đến khi họ tới tuổi 40, 50, là khoảng thời gian đủ cho họ thành 
tựu học vấn, tài năng và đức hạnh, nếu họ không phát huy được, không nêu 
được tiếng tăm trong xã hội, bấy giờ họ không còn đáng sợ nữa. 

Ở tuổi 40, 50, ngoại trừ thời thế và hoàn cảnh khắc nghiệt không cho phép, 
người có tài đức chắc chắn phải bộc lộ ra, không thể che giấu được. Còn thời 
gian kế tiếp, 60, 70 tuổi là thời gian suy sụp trong tuổi già, sức khỏe kém cỏi, 
trí khôn cùn nhụt, người nào không tạo sẵn đà thành công thì không còn đủ 
sức phấn đấu để thành tựu được nữa. 


25. 
TƒH: X?£2z 3š. ñb&& ƒ ! 2W. X#z 
ằ. 8b @j'#? #2 #wñ . ðmnm®*f#› nu ft: 
-# ⁄#t> J2 I 
Tử viết: “Pháp ngữ chi ngôn, năng vô tùng hồ? Cải chi vi quí. Tốn dữ chỉ 
ngôn, năng vô duyệt hồ? Dịch chi vi quí. Duyệt nhi bất dịch, tùng nhi bất 
cải, ngô mạt như chi hà dã dĩ hỹ.” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói:”Với những lời dạy bảo phép tắc, không nên theo sao 
? Biết sửa đổi mới quí. Với những lời khiêm tốn tán thành, không nên 
vui mừng sao? Biết xét kỹ mới quí. Vui mừng mà chẳng xét kỹ, theo mà 
chẳng sửa đổi, ta không thể như thế nào với họ nữa rồi.” 


BÌNH GIẢI: 

Đức Khổng tử nói câu trên với những đệ tử của mình. Giá như ai đó dùng 
những lời chính đáng hợp đạo lý chỉ bảo cho mình, hẳn là mình phải nghe 
theo. Nhưng nghe rồi phải biết tự sửa sai cho phù hợp với những lời chỉ bảo 
ấy mới đáng quí. Giá như ai đó dùng những lời khiêm cung tốn thuận mà tán 
thành ý kiến mình, lập trường mình, nghĩa là hoàn toàn đồng quan điểm với 
mình trong cách phán đoán, hành xử, hẳn là mình phải vui mừng rồi. Tuy 
nhiên sau đó phải biết suy xét kỹ lưỡng những lời tán thành ấy, xem có đúng 
đắn chính xác hay có hậu quả gì không, hay là những lời a dua, nịnh hót. Biết 
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suy xa nghĩ gần, cẩn thận trước sau mới đáng quí! 

Còn đối với loại người chỉ biết gật đầu nghe theo mà chẳng chịu sửa đổi, 
chỉ biết vui mừng khi được người ta tán đồng mà chẳng suy xét gì, Đức Khổng 
tử cho rằng những người ấy không thể dạy dỗ được. Họ là những người ngoan 
cố trong điều xấu và ưa nịnh hót. 


24. 

ƒH: =#Tj#ñhbù, 1X äở,. 

Tử viết: “Tam quân khả đoạt súy dã; thất phu bất khả đoạt chí dã.” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Có thể lấy được tướng lĩnh ba quân, không thể lấy 
được ý chí của người tầm thường.” 


BÌNH GIẢI: 


Ba quân là một đoàn quân có nhiều binh lính. Tùy theo đoàn quân nhỏ 
hay lớn mà có một tướng lĩnh chỉ huy tương ứng. Chỉ huy một sư đoàn, một 
quân đoàn, một lộ quân có thể là một thiếu tướng, trung tướng hay đại tướng. 
Một tướng lĩnh mặc dầu có nhiều quyền uy cùng với binh lính và vũ khí hỗ 
trợ, nhưng vẫn có thể bị bắt hoặc giết. Lịch sử nhân loại đầy dẫy những tướng 
lĩnh danh tiếng bị bắt cầm tù hoặc bị sát thương trên chiến trường. Tuy nhiên 
ý chí của những người tầm thường thì lại không dễ gì bị cướp đoạt. 

Những người tầm thường chỉ dân chúng, bao gồm những con người ít học 
hoặc vô học, không phân biệt già trẻ gái trai. Những con người tầm thường ấy 
nếu đem tách riêng ra là những cá nhân yếu đuối, nhưng một khi họ đã kết 
hợp lại thành một toàn khối thì ý chí của họ rất kiên cường, không sức mạnh 
nào lay chuyển nổi. 

Hãy lấy dân tộc Việt Nam làm ví dụ. Trải qua bao nhiêu cuộc ngoại xâm, 
dân tộc Việt Nam vẫn bền bỉ đương đầu với quân thù giữ gìn nền độc lập. Ý 
chí của những người dân thường đã liên kết bền chắc hơn keo sơn, từ thế hệ 
nọ sang thế hệ kia, khiến cho quân thù dù mãnh liệt hùng hậu đến đâu cũng 
phải thối chí ngã lòng và chịu thất bại. 

Đức Khổng tử đã sớm thấy được chân lý này: ý chí vững bền của những 
người tầm thường không thể chiếm đoạt được. Ngài nói ra câu này là gián 
tiếp dạy cho các đệ tử nghệ thuật chính trị. Muốn làm chính trị tốt, tức là cai 
trị dân thành công, đất nước thịnh vượng thái bình, chỉ có một con đường duy 
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nhất là đem mình hoà vào ý nguyện của dân; bởi vì ý dân là ý Trời. 

2ã. 
1H: 4446. ft KIóể ã 3: me › J0 
+#t.! “l3; fñTHS®? ” 
Ji i23. ÝH: Xiất,. †Jv\WW? 


Tử viết: “Ý tệ uẩn bào, dữ ý hồ lạc giả lập, nhi bất sỉ giả, kỳ Do dã dư! 
“Bất ky bất cầu; hà dụng bất tang?” 


22 


Tử Lộ chung thân tụng chỉ. Tử viết: “Thị đạo dã, hà túc dĩ tang?” 

Dịch nghĩa: 
Đức Khổng tử nói: “Mặc áo vải gai rách, cùng đứng với người mặc áo 
lông chồn lông lạc mà chẳng xấu hổ, đó là trò Do ư!” “Chẳng ghen ghét, 
chẳng tham lam; làm gì mà chẳng hay?” 
Tử Lộ thường nhắc mãi câu đó. Đức Khổng tử nói: “Đạo lý đó, sao đã đủ 
hay?” 

` ° 

BINH GIAI: 

Tử Lộ tính tình chân chất, sống trong cảnh nghèo (mặc áo vải gai rách) mà 
không mang mặc cảm tự ti. Vì thế, mỗi khi ông có dịp đứng bên cạnh những 
người giàu có, quyền quí (mặc áo lông chồn lông lạc) thì không cảm thấy xấu 
hổ, vẫn an nhiên tự tại. Ông không tỏ thái độ ghen ghét, ganh ty với người 
giàu có hơn mình, cũng không có ý tham lam cảnh giàu sang mà cầu cạnh. 
Đó là phong cách của bậc quân tử. 

Đức Khổng tử thấy vậy, bèn lấy một câu Kinh Thi để khen ngợi: “Chẳng 
ghen ghét, chẳng tham lam, làm gì mà chẳng hay? Lời khen ngợi này ngụ 
ý rằng: Với đức tính như vậy, Tử Lộ có thể làm quan, đảm đương được việc 
quốc gia, xã hội. 

Câu Kinh Thi trên vốn ở trong thiên Bội phong , Chương Hùng trĩ, đoạn 4: 

1 f1 6 T7, 
` # Íễ ÍT ‹ 
£lt# #, 
#Ị HE 2 #Ñ... 
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“Bách nhĩ quân tử, 
Hất tri đức hạnh. 
Bất ky, bất cầu, 

Hà dụng bất tang?” 


(Là quân tử như chàng, 

Há chẳng biết đức hạnh. 

Chẳng ghen ghét, tham lam, 

Làm gì mà chẳng hay?) 

(Tạ Quang Phát, Kinh Thi I, trang 145, NXB Văn học, 2004) 


Được lời khen ngợi của thầy như mỏ tấc lòng, Tử Lộ thường nhắc đi nhắc 
lại câu kinh Thi đó. Thấy vậy, Đức Khổng tử sợ Tử Lộ an bình tọa thủ, tự 
bằng lòng với chính mình, chẳng lo học hành cầu tiến lên bậc hiền thánh, cho 
nên mới nhắc nhỏ: “Đạo lý đó, sao đã đủ hay? 


Đạo lý đó chỉ hay trong sự cư xử, giao tiếp thường nhật, có thể làm một 
quan chức thanh liêm, biết dùng những người có tài đức để hợp tác với mình 
trong công việc. Muốn tiến lên bậc hiền thánh, người quân tử cần phải tu tập 
nhiều hơn nữa, không phải chỉ dừng lại trong hai phẩm tính “chẳng ghen 
ghét, chẳng tham lam” mà thôi. 


26. 

ƒH: Ä34› /j4//rnllà> 14k... 

Tử viết: “Tuế hàn, nhiên hậu tri tùng bách chi hậu điêu dã.” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Vào mùa lạnh, rồi mới biết cây thông cây bách tàn 
rụng về sau.” 


BÌNH GIẢI: 


Ở miền ôn đới, vào mùa đông giá lạnh, các loại cây đều trút hết lá; chỉ có 
những cây thông, cây bách còn giữ được lá xanh; sau mùa đông lá của chúng 
mới tàn rụng. Vì thế, cây thông cây bách được dùng tượng trưng cho người 
quân tử. Người quân tử dù gặp cảnh hoạn nạn vẫn bền vững trong đạo lý, 
sống ngay thẳng, không thay đổi khí tiết. 

Trong khi đó, những kẻ tiểu nhân, chẳng khác gì loài cây trút lá trong 
mùa đông, gặp hoàn cảnh khó khăn thì thay đổi khí tiết, vì miếng cơm manh 
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áo mà sẵn sàng thay lòng đổi dạ. Cho nên, cơn hoạn nạn chính là cơ hội tốt để 
người ta có thể đánh giá ai là người quân tử hay kẻ tiểu nhân. 


27. 
7H: uŸ#XÄ›. CS: 5 5Ä fl. 


Tủ viết: “Trí giả bất hoặc; nhân giả bất ưu; dũng giả bất cụ.” 
Dịch nghĩa: 
Đúc Rhổng tử nói: “Người trí chẳng nghĩ ngờ: người nhân chẳng lo buồn; 
người dũng chẳng sợ hãi.” 
` ° 
BINH GIAI: 

Trí, nhân, dũng là ba đức nền tảng của người quân tử. Ai thiếu một trong 
ba đức trên không thể là người quân tử đúng nghĩa được. 

Trílà khôn ngoan, sáng suốt. Vì khôn ngoan, sáng suốt, hiểu rõ sự lý trước 
sau cho nên người trí chẳng nghỉ ngờ. 

Nhân là tâm tình tốt lành, bên trong không vọng cầu, bên ngoài cư xử 
theo lễ nghĩa. Do đó, người nhân tự bằng lòng với cái mình có mà không khao 
khát, cho nên tâm hồn được bình an. Người nhân lại cư xử theo lễ nghĩa, 
không làm phiền lòng ai. Vì thế, người nhân không mắc phải chuyện lo buồn. 

Dũng là sự vững mạnh trong tỉnh thần. Người dũng gan dạ, gặp nguy 
hiểm không nao núng cho nên chẳng sợ hãi. 


28. 
TƒH: 7T#t*⁄7› ⁄PJf#fii: "JW#@ii, kJJšt 
3#: 7JW#93., &W tể. 
Tử viết: “Khả dữ cộng học, vị khả dữ thích đạo; khả dữ thích đạo, vị khả 
dữ lập; khả dữ lập, vị khả dữ quyền.” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: ”Có thể cùng học chung, nhưng chưa thể theo một 
đường lối; có thể cùng theo một đường lối nhưng chưa thể cùng gây 
dựng; có thể cùng gây dựng nhưng chưa thể cùng linh động thích nghĩ.” 
` Ỷ 
BINH GIAI: 
Đức Khổng tử nói câu này có ý răn dạy các đệ tử cần phải thận trọng khi 


cộng tác với người khác. Sống trong một xã hội, thông thường chúng ta chẳng 
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những có thể mà còn cần phải học chung với người khác. Có học chung mới 
có sự so sánh, ganh đua để cố gắng tiến lên; có học chung thì mới có sự giúp 
đỡ lẫn nhau. 

Tuy nhiên học chung với người chưa thể cùng theo một đường lối với người. 
Mình cùng học với người một thầy, một trường học hay một môn, nhưng nếu 
người theo tà đạo, sao mình có thể cùng theo được? 

Có khi mình và người cùng theo một đường lối, cùng theo chính đạo, nhưng 
cách thế làm việc khác hẳn nhau, làm sao mình với người có thể cùng gây 
dựng một sự nghiệp, cùng xây dựng một cơ đồ được? 

Lại cũng có trường hợp mình với người cùng chung một đường lối, cùng có 
thể gây dựng chung sự nghiệp theo một phương án, nhưng tính khí lại khác 
nhau, không linh động thích nghĩ như nhau, sao có thể cộng tác được? Sự linh 
đợng thích nghi tức là sự quyền biến trong cách ứng xử chỉ được vận dụng khi 
hợp lẽ phải và rất cần thiết. Người xưa quan niệm rằng, lúc bình thường thì 
phải chấp kinh; ngộ biến mới phải tòng quyền. Chấp kinh là tuân theo đạo lý 
thường hằng. Tòng quyền là linh động xử lý theo từng hoàn cảnh bất thường 
nhưng phải hợp lẽ. Nếu quyền biến mà trái lẽ, nhất là trái đạo nhân, thì là 
phường đạo tặc, quân gian tà. Quyền biến hợp lẽ mới là chính nhân quân tử. 
Người ta không thể viện lẽ quyền biến mà làm những việc thương luân bại lý 
hay gây tổn hại người khác. 

Vì vậy, cộng tác với người là cần thiết, nhưng người học đạo cần phải đè 
dặt, không phải gặp ai cũng cộng tác. Cần phải học để biết nên cộng tác với 
a1 và cộng tác trong những giới hạn nào. 


29. 
/#t> #› Tá}: ở RA? it o 
ƒH: &⁄* ##,: kiTiáz2? 
“Đường lệ chỉ hoa, thiên kỳ phản nhi. Khởi bất nhĩ tư? Thất thị viễn nhĩ!” 
Tử viết: “Vị chỉ tư dã. Phù hà viễn chỉ hữu?” 
Dịch nghĩa: 


“Hoa cây đường lệ, nghiêng qua rồi trở lại. Há chẳng tưởng nhó em sao, 
nhưng nhà thì lại xa!” 


Đức Khổng tử nói: “Chưa tưởng nhớ đó. Ôi có chỉ mà xa?” 
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BÌNH GIẢI: 


Đức Khổng tử lấy Kinh Thi giảng dạy, ngoài công dụng gia tăng từ ngữ, 
kiến thức cho các đệ tử, còn có thâm ý là hưng khởi tình cảm chân chất, đơn 
sơ, tốt đẹp (hưng ư Thì) và phát triển đạo lý tiềm ẩn trong đó. 

Dĩ nhiên, đa số những bài kinh Thi là những ca dao đổi dào tình cảm; 
nhưng tình cảm trong đó chưa hẳn đầy đủ trọn vẹn, hợp đạo Trời. Vì thế, qua 
trường hợp khiếm khuyết đó, Đức Khổng tử dạy bảo thêm cho được trọn vẹn. 
Tiêu biểu cho trường hợp này là bài thơ trên: 


J2 ®*› 
1 3È ứn . 
¿f8 8. 

# Z lê ứng . 
“Đường lệ chi hoa 
Thiên kỳ phản nhi 
Khởi bất nhĩ tư, 
Thất thị viễn nhĩ.” 


Bài cổ thi này nay đã thất truyền; bản kinh Thi phổ thông không có. 
Chúng ta chỉ biết qua sách Luận ngữ. Câu “Đường lệ chỉ hoa, thiên kỳ phản 
nhỉ (Hoa cây đường lệ nghiêng qua rồi trở lại) nói lên đạo trời. Đạo trời thì có 
qua có lại, có âm có dương, có sự liên kết chặt chẽ giữa hai yếu tố đối nghịch 
để giữ thế quân bình trong thiên nhiên vạn vật. Đạo ấy chẳng những chi phối 
cây có mà chi phối cả loài người. Loài người thì có nam có nữ ; nam nữ liên 
kết, khăng khít tình cảm, thủy chung với nhau thì xã hội mới an bình. 

Qua hai câu: “Khởi bất nhĩ tư, thất thị viễn nh? (Há chẳng tưởng nhớ em 
sao, nhưng nhà thì lại xa), chúng ta thấy tình cảm của cặp nam nữ này chưa 
thật sự khắng khít trọn vẹn. Nếu thật sự khắng khít sao tưởng nhớ mà chẳng 
đến gặp nhau? Ca dao Việt Nam nói: “Yêu nhau tam tứ núi cũng trèo, Thập 
bát sông cũng lội, ngũ thập lục đèo cũng qual” 

Nếu còn viện lý do nhà xa mà không tới, ấy là tình yêu chưa đủ thâm sâu 
trọn vẹn. Đã không tới thì tình yêu có cũng như không, làm sao kết nghĩa 
trăm năm cho được! Không kết nghĩa trăm năm là đạo người chẳng thành. 
Đạo người chẳng thành ấy là không theo đúng đạo trời. Đạo trời là, hoa cây 
đường lệ có nghiêng đi rồi có quay trở lại. Đạo người trọn vẹn phải là, đã yêu 
nhau, tưởng nhớ đến nhau, dù có đi xa mấy cũng phải lặn lội mà trở lại với 
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nhau. Người con trai trong bài Kinh Thi trên quả là chưa thực hiện được đạo 
người và đạo Trời. 

Nhân bài Kinh Thi này, Đức Khổng tử mới bảo các đệ tử rằng: “Chưa tưởng 
nhớ đó. Ôi có chỉ mà xa!” (Vị chỉ tư dã. Phù hà viễn chỉ hữu?) Đức Khổng tử 
chê người con trai trong bài thơ trên chỉ yêu đầu môi chót lưỡi mà thôi, chứ 
lòng chưa yêu thật. Người ta khi thật yêu, thật tưởng nhớ, phải cố tìm đến để 
kết hợp với nhau. Từ đây có thể suy diễn thêm: Người học đạo cũng phải yêu 
chân lý, tưởng nhớ chân lý như yêu người tình vậy. Người hocï đạo tha thiết 
với chân lý phải tìm đến chân lý và thực hiện chân lý nơi chính mình, không 
thể viện dẫn bất cứ lý do, hoàn cảnh trắc trở nào. 
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?§ S?  -TƑ 


Hương đảng đệ thập 


1. 
4LŸ2#+?U€£, l3. 2A 2SfE Š 3# o tk 8l 9 
4L, J1 Š › "EÉSÈÍH . 
Khổng Tử ư hương đẳng, tuân tuân như dã, tự bất năng ngôn giả. Ñỳ tại 
tông miếu, triều đình, biền biền ngôn, duy cẩn nhĩ. 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử ở làng xóm thì có dáng thật thà, dường như người không 
biết ăn nói. Ngài ở tông miếu, triều đình thì nói năng mau mắn rõ ràng, 
lại cẩn thận nữa. 
` 2 
BINH GIAI: 

Trên đây là lời nhận xét của các đệ tử hay của bà con lối xóm về cách ăn 
nói của Đức Khổng tử. Ở làng xóm quê nhà, Ngài tỏ ra là người thật thà, đơn 
sơ, ít nói. Có lẽ Ngài đã tự biết chân lý: “Gừng nhà không cay, bụt nhà không 
thiêng”; hay là “tiên tri không được trọng ở quê hương mình”. Vì thế, Ngài 
chẳng muốn ganh đua ngôn ngữ với ai. 

Ở tông miếu, triều đình, là nơi cần đến sự biện luận chu đáo về quốc sự, 
cho nên Ngài mới thể hiện tài năng ăn nói mau mắn, rõ ràng và thận trọng. 
Tại đó, một lời nói ra đều có liên hệ mật thiết đến sự an nguy của quốc gia, 
cho nên không thể sơ suất được. 

2. 
#H› SR'TXK&Xä›: 1Lidiet: s*Ekk9ỏ: BỊE]ảe 
+U,. 8: Wfjnx,, ft ft nÙ,. 
Triều, dữ hạ đại phu ngôn, khản khản như dã; dữ thượng đại phu ngôn, 
ngân ngân như dã. Quân tại, thúc tích như dã, dư dư như dã. 
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Dịch nghĩa: 
Trong triều, nói với các đại phu cấp dưới thì nghiêm nghị; nói với các đại 
phu cấp trên thì dịu dàng. Có vua hiện diện thì có dáng cung kính giữ 
øìn, lại có dáng trang trọng. 


BÌNH GIẢI: 


Trước khi bị thất sủng, phải rời quê hương đi lang thang ở đất khách, Đức 
Khổng tử đã từng giữ chức Nhiếp tướng sự trong triều đình nước Lỗ. Vừa là 
một vị đại phu cấp cao nắm quyền hành điều khiển các quan, vừa là một nhà 
đạo đức, Đức Khổng tử rất thận trọng và khéo léo trong ngôn ngữ và phong 
cách xử thế. 

Đối với các quan đại phu cấp dưới, Ngài nói năng nghiêm nghị khiến cho 
các ông này phải nghiêm chỉnh thi hành công vụ mà không dám khinh nhờn, 
bê trễ. Đối với các quan đại phu cấp trên, gần như ngang hàng với mình, có 
ảnh hưởng lớn trong triều đình, Ngài nói năng dịu dàng, giữ tình hoà khí để 
tránh sự chống đối. Khi nào vua hiện diện, Ngài tỏ ra cung kính giữ gìn kỹ 
lưỡng và có dáng vẻ trang trọng lễ phép để được vua tín nhiệm, tránh được 
tiếng lộng quyền, xem nhẹ vua. 


3. 
l lk1Ä. 3) 3n, Sfdnùb,. 1Ú tị 3, #2 
Ã: Ä⁄Ñjf4. 33ml. ÄMIE, SJnÙ,. ¡E, 4Ã 
2> , Mĩ : 2ï ®*ðRñ#‹ ° 
Quân triệu sử tẫn, sắc bột như dã, túc quắc như dã. Ấp sở dữ lập, tả hữu 
thủ; y tiền hậu, xiêm như dã. Xu tiến, dực như dã. Tân thối, tất phục 
mệnh, viết: “Tân bất cố hỹ.” 

Dịch nghĩa: 


Nhà vua mời và khiến tiếp khách, Ngài có vẻ biến sắc, chân bưóc rụt rè. 
Cùng đứng vái chào khách bên tay trái tay phải; y phục đằng trước đằng 
sau tề chỉnh. Dẫn khách mau bước lên, tay như cánh chim. Khách lui, 
Ngài ắt trỏ về tuân mệnh nói: “Khách không quay lại nữa.” 


` ° 
BINH GIAI: 

Khách đến triều đình nước Lỗ hầu hết là các quan đại phu của các nước 
chư hầu nhà Chu, ngang hàng với nước Lỗ. Vua Lỗ uỷ nhiệm cho Đức Khổng 
tử việc tiếp khách; đó là một việc quan trọng. Ủy tín và thể diện nước Lỗ tùy 
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thuộc vào việc tiếp đón này. Nếu tiếp khách không lịch sự đúng lễ sẽ có hại 
cho nền ngoại giao của nước nhà. Vì thế, khi đón tiếp, Đức Khổng tử phải tỏ 
vẻ biến sắc mặt, chân bước rụt rè để biểu lộ thái độ trân trọng đề cao khách. 
Khi khách đứng tại thềm triều đình, Ngài cùng đứng hướng về họ và chắp tay 
vái chào khách cả hai bên trái phải. Dĩ nhiên y phục đằng trước mặt, đằng 
sau lưng phải gọn gàng tể chỉnh đủ lễ. Khi dẫn khách bước lên bậc cao để lễ 
chào vua, Ngài rảo bước và hai tay đưa ra đằng trước như cánh chim biểu lộ 
sự chân thành giới thiệu. 

Đến khi khách từ biệt ra đi, Ngài thay mặt vua đưa tiễn cẩn thận một 
đoạn đường xa cho tới lúc khách không quay lại nhìn nữa, mới trở về báo lại 
cho vua biết. 


4. 


A*P1, #H421nt., hÐõể.. 2Á P1: #8 
BỊ. 812, 634ml, RJE1ptb, šL ÁÄ 4#. 
lũ lR2Ƒ S2. 389 1mb,. 2£ ĐA ZR 8#. HIỆT— S3 › 
‡š j ễ, , lê là nh : 3 lữ 46 1E , XS na, ° 4ã 313 , 
Jt ft Ad+Ù, o 


Nhập công môn, cúc cung như dã, như bất dung. Lập bất trung môn; 
hành bất lý vực. Quá vị, sắc bột như dã, túc quắc như dã, kỳ ngôn tự bất 
túc dã. Nhiếp tư thăng đường, cúc cung như dã, bính khí tự bất tức dã . 
Xuất giáng nhất đẳng, sính nhan sắc, di di như dã . Một giai xu tiến dực 
như dã. Phục kỳ vị, thúc tích như dã. 


Dịch nghĩa: 


Vào cửa đền vua, Ngài cúi khom mình, dường như cửa không đủ vừa. 
Ngài không đứng giữa cửa, đi không giẫm lên nguõng cửa. Qua chỗ vua 
ngồi, Ngài có vẻ biến sắc, chân bước rụt rè, lời nói khe khẽ. Ngài vén gấu 
áo mà bước lên công đường, cúi khom mình, nín hơi dường như không 
thỏ. Lui xuống một bậc thì sắc mặt thanh thản, có dáng vui vẻ. Xuống 
hết bậc thềm thì rảo bước, tay giơ ra như cánh chim. Trỏ lại chỗ của 
mình thì giữ dáng vẻ trang trọng. 


BÌNH GIẢI: 


Đoạn văn trên đây miêu tả cung cách, dáng mạo, ngôn ngữ và cách đi 
đứng, tiến thối của Đức Khổng tử khi vào trong triều đình có mặt vua và các 
quan. Tất cả cử chỉ, hành vi, ngôn ngữ của Ngài đều thể hiện đức tính khiêm 
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nhượng, cung kính của một công thần giữ lễ nghĩa với vua và các quan đồng 
triều, không có một chút gì tỏ ý kiêu căng, tự phụ, khoe mình. Ngài cố gắng tỏ 
ra mình là một con người tầm thường, bé nhỏ, một vô vị chân nhân kém đức 
thua tài. Thân làm đến chức Nhiếp tướng sự thay vua điều khiển các quan 
đại phu để lo việc nước mà khiêm hạ như thế, làm sao chẳng được mọi người 
tín nhiệm, nể phục và tuân theo? 


bà 

‡Ä+, 389i dntb,., 3u RIỘ. Danh, T+auiế. 3b‡e 
#\ớ,, X tMĐMãde7 J§.. #35› 3 Ẽ,. ®5ŸfUL. lÑtR 

Âữ2Ù,‹ 
Chấp khuê, cúc cung như dã, như bất thăng. Thượng như ấp; hạ như 
thụ. Bột như chiến sắc; túc súc súc như hữu tuần. Hưởng lễ, hữu dung 
sắc. Tư tịch, du du như dã. 

Dịch nghĩa: 


Cầm ngọc khuê, Ngài cúi khom mình, như chẳng kham nổi. Nâng lên 
như vái chào, hạ xuống như trao ra. Ngài biến sắc như dáng run sợ, 
chân bước rụt rè như noi theo. Dâng lễ vật thì có dáng mạo ôn hoà. Đi 
thăm viếng riêng thì hoà nhã vui vẻ. 


BÌNH GIẢI: 


Đoạn văn trên nói về Đức Khổng tử khi phụng mệnh vua đi sứ nước ngoài. 
Ngài cầm cái thẻ bài ngọc khuê một cách trịnh trọng như lãnh một tín vật 
trong sứ mệnh ngoại giao trọng đại giữa hai nước. Khi dâng lễ vật lên cho 
vua nước bạn, Ngài có dáng mạo ôn hồ thể hiện mối tình liên kết hữu hảo 
giữa hai vua. Còn đến khi đi thăm viếng riêng các quan, Ngài thể hiện thái 
độ hoà nhã vui vẻ. 

Đức Khổng tử ý tứ và cẩn thận như thế vì Ngài biết nghi thức ngoại giao 
giữa hai nước là quan trọng. Ngoại giao tốt có thể tránh được việc can qua, 
tạo nên nhiều phúc lợi; ngoại giao kém có thể gây nên sự xích mích hiểm thù 
giữa hai quốc gia, hai dân tộc. 


6. 
3# † 2 v\ tt #8 $h › X VÀ lu đR HÀ  ft› @'?ñ 
%4, 3s» kkím thờ. nh. : ®&8—ữ Š ›: W RẤÊ 
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+ + < › sy ` b vn 
3. #X&k› z3. IJÑjã@ 2} HƯU BE. ki, &Ð1 
TẾ ‹ 3È tê # › ⁄šxt>. X# %3, 1h ° # 
ÄR , ;⁄› 2] JB ứn #] ° 

Quân tử bất dĩ hám trâu sức, hồng tử bất dĩ vi tiết phục. Đương thử, chẩn 
hy khích, tất biểu nhi xuất chi. Truy y cao cừu, tốy nghê cừu, hoàng y hồ 
cừu. Tiết cừu trường, đoản hữu duệ. Hồ lạc chỉ hậu dĩ cư. Khử tang, vô 
sở bất bội. Phi duy thường, tất sái chi. Cao cừu huyền quan, bất dĩ điếu. 
Cát nguyệt, tất triều phục nhi triều. 





Dịch nghĩa: 


Người quân tử không phục sức vải màu xanh biếc, xanh sẫm; vải màu 
hồng, màu tía không dùng làm áo lót. Gặp mùa nóng thì mặc áo đơn 
mỏng thô, ắt phần bên ngoài thoát ra được. Áo dài đen đi với áo cừu lông 
dê con màu đen, áo dài trắng đi với áo cừu lông hươu non màu trắng, áo 
dài vàng ởi với áo cừu lông chồn màu vàng. Mặc áo cừu lót mà dài, thì 
tay áo bên phải cắt ngắn. Ö nhà thì mặc áo lông chồn lông lạc dày. Khi 
cởi tang phục thì lại đeo đồ trang sức. Chẳng phải là xiêm áo dự lễ, thì 
ắt thâu bót đi. Áo cao cừu đen, mũ đen, Ngài không dùng đi viếng người 
quá cố. Tháng tốt lành, Ngài ắt mặc triều phục đi chầu vua. 


BÌNH GIẢI: 


Đoạn văn trên đây là lời miêu tả về cách ăn mặc của Đức Khổng tử. Theo 
học giả Đoàn Trung Còn, số dĩ người không mặc màu xanh biếc (hám) và màu 
xanh sẫm (frâu) bởi vì màu xanh biếc dùng khi ăn chay và tế tự, mầu xanh 
sẫm dùng lúc có tang. Học giả Nguyễn Hiến Lê cho rằng hai màu đó dành 
cho lễ phục, nên ngài tránh dùng. Ngài lại không dùng áo lót (triết phục) màu 
hồng, màu tía, vì đó là những màu phụ nữ ưa dùng. 

Y phục của Ngài cũng thay đổi theo mùa. Mùa nóng thì mặc áo đơn mỏng, 
thô để dễ thoát mồ hôi. Còn những áo kép chắc là dùng trong mùa lạnh: áo 
dài đen đi với áo cao cừu đen, áo dài trắng đi với áo nghê cừu trắng, áo dài 
vàng đi với áo hồ cừu vàng. Áo kép gồm có áo ngoài và áo trong: y với cừu đi 
với nhau thành một cặp, mặc cho ấm. Màu đen đi với màu đen, trắng đi với 
trắng, vàng đi với vàng: không có lẫn lộn pha tạp màu sắc. Khi mặc áo cừu 
lót mà dài thì Ngài cho cắt ngắn tay áo bên phải, chắc là để dễ thao tác. Lúc 
ở nhà, Ngài mặc áo lông chôn lông lạc dày cho ấm và bền. Khi nào không mặc 
tang phục, thì Ngài có đeo đồ trang sức. Những y phục nào không phải là lễ 
phục thì Ngài thâu bót cho ngắn để dễ đi lại và làm việc. 


237 


TỨ THƯ BÌNH GIẢI 








Ngài không mặc áo cừu đen và đội mũ đen đi viếng người quá cố, có lẽ vì 
màu đen thuộc về hành thủy, ở hướng Bắc, là một chính sắc đứng đầu ngũ 
sắc: đen (thủy), đỏ (hỏa), xanh lá cây (mộc), trắng (kim), vàng (thổ). Hướng 
bắc là hướng của sao Bắc đẩu, lại là hướng dành cho vua. Do đó, y phục đen 
là cát phục (y phục tốt lành), Ngài không thể mặc đồ đen đi điếu tang được. 

Ngoài ra, mỗi khi đi chầu vua, Ngài đều mặc triều phục chỉnh tề đúng qui 
cách theo nghi lễ. 

Đọc đoạn văn trên, chúng ta thấy Đức Khổng tử rất ý tứ và kỹ lưỡng trong 
cách ăn mặc. Ngài quan niệm y phục phải biểu hiện phong cách, đức hạnh 
của người quân tử; ngoài ra còn phải đúng thời, đúng việc, hợp cảnh và hợp 
lý, hợp lẽ nữa. 


rÃ 
Ấ, SE: Ä: SẼ, K—# 3#: Naê 
HÀ, 4 0IÊ 0E. 
Trai, tất hữu minh y bố; tất hữu tẩm y, trường nhất thân hữu bán. trai 
tất biến thực; cư tất thiên tọa. 

Dịch nghĩa: 


Giữ chay, thì mặc áo sạch bằng vải; lại có áo ngủ, dài suốt một thân ruõi; 
giữ chay ắt phải đổi thức ăn; ở cũng đổi chỗ. 
` ° 
BINH GIAI: 

Đoạn văn trên nói về việc giữ chay của Đức Khổng tử. Ngày xưa, trước 
khi tham dự nghi lễ tế Trời hoặc tổ tiên, vua và các quan đều phải giữ chay 
ba ngày. Giữ chay là việc cần thiết giúp cho thân thể và tỉnh thần được trong 
sáng để có thể tiếp cận với siêu nhiên giới, cảm thông với thần linh. Đức 
Khổng tử rất cẩn thận, chu đáo trong việc chay tịnh này. 

Ban ngày, Ngài mặc áo sạch bằng vải gai thể hiện sự đơn sơ, mộc mạc. Ban 
đêm, Ngài mặc áo ngủ dài gấp rưỡi thân mình cho kín đáo. Khi giữ chay, dĩ 
nhiên phải thay đổi thực phẩm: bỏ rượu, thịt, tôm, cá... (thực phẩm động vật), 
chỉ dùng cơm, rau, đậu, hoa quả... (thực phẩm thực vật); ngoài ra còn thay đổi 
cả chỗ ở, đến cư ngụ trong một căn phòng tĩnh mịch, riêng biệt. 


8. 
Â'#J‡*, lỆ Em. that, @®€mn RỊĐẶ, 2E 
+. 8É*®., ®##*£®#&. k:*ˆ#. tHSÊ. 
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#|#4##®©› ®# Ta. 
¬"=a vG ` v ` 

#2. ®“1*lš % ấL. 9 ìR£#£Ẳ S7 › ®S⁄4ÑU ‹ j8 Th 
Hồ ®% 30g Tin, 
# #24, S7. ®&ÑR:h<H, hÙcÄH, S@zZ 
Â®1#. iR ủ 5ã 
šb7 t6 Ã› ii#¿ M7 deih,. 
Tự bất yếm tinh; khối bất yếm tế. Tự ế nhi ái, ngư nỗi nhi nhục bại, bất 
thực. Sắc ác bất thực; xúù ác bất thực. Thất nhẫm bất thực; bất thời bất 
thực. Cát bất chính bất thực; bất đắc kỳ tương, bất thực. 
Nhục tuy đa, bất sử thắng tự khí. Duy tửu vô lượng, bất cập loạn. Cô tửu 
thị bô bất thực. Bất triệt khương thực. Bất đa thực. 
Tế uư công, bất túc nhục. Tế nhục bất xuất tam nhật; xuất tam nhật, bất 
thực chi hỹ. 
Thực bất ngũ; tẩm bất ngôn. 
Tuy sơ tự thái canh, tất tế, tất trai như dã. 

Dịch nghĩa: 
Cơm thì Ngài ưa thích gạo thật trắng sạch, nem thì ưa thích nhỏ. Cơm 
nát lại ôi, cá ươn lại thịt thĩu thối thì không ăn. Cái gì có sắc xấu, không 
ăn; cái gì có mùi hôi, không ăn. Nấu chín quá hoặc chưa chín, không ăn; 
những gì trái mùi, không ăn. Cắt không ngay thẳng không ăn; không có 
nước chấm thích hợp, không ăn 
Dù có nhiều thịt, Ngài cũng không dùng nhiều hơn cơm. Riêng về rượu 
thì không giới hạn, nhưng không uống say sưa. ượu mua, nem bán 
ngoài chợ, không ăn. Ngài không bỏ ăn gừng. Ngài không ăn nhiều. 
Cúng tế ở công miếu, thịt không để lâu. Thịt cúng tế không để quá ba 
ngày; quá ba ngày; Ngài không ăn thịt ấy. 
Lúc ăn không bàn bạc; lúc ngủ không nói chuyện. 


Dù chỉ có cơm thô, canh rau, Ngài vẫn khấn vái như lúc giữ chay. 


BÌNH GIẢI: 


Đoạn văn trên nói về cách ăn uống của Đức Khổng tử. Dĩ nhiên, lúc này 
Ngài đang làm quan lớn trong triều đình nước Lỗ. Qua đây, chúng ta cũng 
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biết được rằng vào thời Xuân Thu (500 trước Công nguyên), nước Trung Hoa 
đã có một trình độ văn minh cao: có chợ bán cá, thịt, rượu, nem v.v... 

Đức Khổng tử ưa thích ăn cơm gạo trắng sạch để tránh những bụi bẩn 
lẫn vào; ưa thích ăn nem nhỏ, vì nó dễ nhai, dễ nuốt và dễ tiêu hoá. Ngài 
không ăn cơm nát ôi, cá ươn, thịt thiu vì chúng đã nhiễm độc và mất chất 
dinh dưỡng. Thực phẩm nào có sắc xấu, mùi hôi, chứng tỏ nó đã hư hỏng, biến 
chất, Ngài không ăn để tránh bệnh tật. Thức ăn mà nấu chín quá thì kém 
chất bổ dưỡng, nếu chưa chín thì dễ sinh đau bụng. Ngài không ăn những thứ 
trái mùa, như gạo chiêm, trái cây chiêm v.v... vì những thứ trái mùa cũng dễ 
gây nên bệnh tật (hấp thụ khí âm dương không bình thường). 

Thịt cắt không ngay thẳng thể hiện tính cẩu thả trong công việc, Ngài 
không ăn để giải trừ tính ấy. Đồ ăn không có nước chấm thích hợp sẽ mất vị 
ngon nên Ngài không ăn. 

Ngài dùng nhiều cơm hơn thịt, bởi vì cơm gạo là thức ăn căn bản có lượng 
âm dương quân bình nhất và không có độc tố. Ăn cơm nhiều, ít ăn thịt sẽ ít 
bệnh tật. Thịt có nhiều độc tố là ổ chứa trữ mầm bệnh. 

Ngài không hạn chế rượu vì rượu giúp chống lại khí hậu lạnh, nhưng 
không uống đến độ say sưa. Rượu mua ngoài hàng, nem bán ngoài chợ Ngài 
không ăn, vì chất lượng không đảm bảo, dễ sinh bệnh. Ngài thường xuyên ăn 
gừng, vì gừng chống lại những uế khí, làm lành thực phẩm, làm êm dạ dày. 
Ngài không ăn nhiều, vì ăn quá no, dư thừa, vừa mệt dạ dày vừa mệt cơ thể, 
dễ sinh bệnh tật. 

Sau khi tham dự cúng tế ở công miếu, được chia phần thịt tế, Ngài không 
dám để lâu, sợ thiu thối; có lẽ Ngài đem phân phát cho người thân quen. Còn 
thịt cúng tế trong gia đình là thịt mới, nhưng không được để quá ba ngày. Có 
lẽ ở Hoa Bắc (nước Lỗ) khí hậu lạnh cho nên thịt chín có thể để được ba ngày. 
Quá ba ngày, thịt đã thiu, Ngài không ăn nữa. 

Trong lúc ăn, Ngài chỉ chuyên chú vào việc nhai kỹ lưỡng mà không bàn 
luận gì. Khi đi ngủ thì nằm ngủ ngay mà không nói chuyện với ai nữa để giấc 
ngủ được trọn. 

Mặc dù khi chỉ có cơm thô, canh rau, Ngài vẫn khấn vái tạ ơn Trời, tạ ơn 
tổ tiên, nhờ đó mà Ngài được hưởng dùng. 

Căn cứ vào những điều đã phân tích trên, Đức Khổng tử tỏ ra đã hiểu rõ 
về phép vệ sinh thực phẩm và đạo lý ăn uống, xứng đáng danh hiệu là bậc 
tôn sư thời cổ. 


240 


LUẬN NGỮ 





9. 
⁄§ MS + , ° 2 ° 
Tịch bất chính, bất tọa. 
Dịch nghĩa: 


Chiếu không ngay thẳng, không ngôi. 


BÌNH GIẢI: 


Chiếc chiếu thường có hình vuông hay hình chữ nhật. Người trải chiếu 
nếu cẩn thận, biết lễ nghĩa, phải trải chiếc chiếu cho ngay thẳng, vuông vức. 
Người nào trải cẩu thả khiến cho chiếc chiếu xiên xẹo, méo mó; đó là bằng 
chứng cho thấy tâm tính người đó lệch lạc, kém đạo đức. 

Đức Khổng tử nhìn thấy chiếc chiếu không ngay thẳng thì Ngài không 
ngồi, bởi vì ngồi vào tức là chấp nhận sự méo mó lệch lạc và tâm tính cũng 
chịu ảnh hưởng mà xiêu lệch theo. Ngài không ngồi, đòi hỏi phải trải chiếu 
lại cho ngay thẳng tử tế, tức là dạy cho người ta một bài học thực hành về 
đạo lý vậy. 


10. 
?t.^ 42. tuïnth, ĐSỊ th. ĐA #E, 5K ứn 3 2* 
li 
Hương nhân ẩm tửu, trượng giả xuất, tư xuất hỹ. Hương nhân Na, triều 
phục nhi lập ư tạc g1a1. 

Dịch nghĩa: 
Uống rượu với người làng, các cụ già chống gậy ra rồi, thì Ngài mới ra. 
Người làng làm lễ Na, Ngài mặc triều phục đứng dự ở bậc thềm phía 
đông. 


BÌNH GIẢI: 


Mặc dù là một vị quan lớn trong triều, khi dự tiệc, uống rượu với người 
làng, Đức Khổng tử vẫn tỏ ra khiêm tốn, nhường cho các cụ già ra ngồi bàn 
tiệc trước, Ngài mới ra sau. 

Hằng năm vào tháng chạp, khi dân làng tổ chức lễ Na (một nghi lễ cổ để 
đuổi ôn dịch, tà khí, cho làng nước được mát mẻ, bình an), Ngài đứng ở thềm 
đằng đông; điều này có ý nghĩa rằng với chức sắc của triều đình, Ngài đóng 

241 


TỨ THƯ BÌNH GIẢI 








vai chủ trì buổi lễ. (Hướng bắc dành cho vua, hướng nam dành cho bầy tôi, 
hướng đông dành cho chủ; hướng tây dành cho khách). 


11. 
EÌ A2*4b‡f, frftđmiS>. Kỷ li, #2, 
H: ứ&⁄j, TSÍLŸ ‹ 
Vấn nhân ư tha bang, tái bái nhi tống chi. Khang tử quĩ dược, bái nhỉ 
thụ chi, viết: “Khâu vị đạt, bất cảm thường.” 

Dịch nghĩa: 


Hỏi thăm người ở nước khác, ngài vái hai lần rồi mới tiễn đi. Khang tử 
biếu thuốc, ngài vái nhận rồi nói: “Khâu này chưa thấu hiểu nên không 
dám nếm thử.” 


BÌNH GIẢI: 


Mỗi khi Đức Khổng tử nhắn người đi hỏi thăm kẻ quen thân ở nước khác, 
Ngài vái người ấy hai lần rồi mới tiễn chân lên đường. Học giả Nguyễn Hiến 
Lê giải thích rằng: “Một: vái người ông nhắn, hai: vái bạn ở xa.” Cử chỉ đó 
nói lên sự ân cần tha thiết của Đức Khổng tử đối với những người thân quen. 

Đại phu Quí Khang Tử gửi biếu thuốc cho Đức Khổng tử. Ngài vái nhận 
thuốc tỏ lòng biết ơn, nhưng lại thanh minh với người đưa thuốc rằng: “Khâu 
này chưa thấu hiểu, nên không dám nếm thử.” Điều này chứng tỏ Đức Khổng 
tử rất thận trọng và sáng suốt trong cách ứng xử. Ngài trì hoãn việc nếm thử, 
không vội vàng uống ngay trước mặt sứ giả đưa thuốc để có thời giờ kiểm 
nghiệm lại chất thuốc xem nó tốt hay xấu, bổ ích hay độc hại thế nào. 


12. 

J8. Ý:itJJ. H: ĐA Ÿ#? ®ShBl. 

Khái phần, Tử thối triều, viết: “Thương nhân hồ ?” Bất vấn mã. 
Dịch nghĩa: 


Chuồng ngựa cháy, Đức Rhổng tử ở triểu về, nói: “Có người bị thương 
chăng?” Không hỏi đến ngựa. 


BÌNH GIẢI: 


Các quan lại ngày xưa nhiều khi quí ngựa hơn quí người, nếu người là 
những gia nhân, đầy tớ. Đức Khổng tử thì không vậy. Ngài quan tâm đến 
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người hơn con ngựa hay cái chuồng ngựa. Ngay một câu hỏi đầu tiên khi bước 
chân về nhà trong lúc vội vàng hấp tấp, đã chứng tỏ lòng nhân ái của Đức 
Khổng tử sâu sắc đến đâu. Hỏi đến người mà không hỏi đến ngựa là quí người 
hơn quí của. Chú ý đến sự an nguy, đến hạnh phúc của con người là trọng tâm 
của tư tưởng Đức Khổng tử vậy. 


15. 
89%. w1#LÝ+>.. 69B. im. 8 
#1, 82. 
là »*®#, 8?⁄.. ÂU. 1X. #WL>. R8 8 › uợi 
IR. uất. 88: IÁTđ›: 1Á ‹ 
Quân tứ thực, tất chính tịch tiên thường chi. Quân tứ tính, tất thục nhĩ 
tiến chỉ. Quân tứ sinh, tất súc chỉ. 
Thị thực ư quân, quân tế, tiên phạn. Tật, quân thị chi, đông thủ, gia 
triều phục, đà thân. Quân mệnh triệu, bất sĩ giá, hành hỹ. 

Dịch nghĩa: 


Vua ban cho đồ ăn, ngài ắt ngồi giữa chiếu nếm trước. Vua ban cho thịt 
sống, ắt cho nấu chín rồi dâng lên tổ tiên. Vua ban cho con vật sống, thì 
nuôi nấng nó. 

Khi hầu cơm vua, vua khấn vái, ngài nếm đồ ăn trước. 


Khi ngài có bệnh, vua thăm, Ngài xoay đầu về hướng đông, đắp thêm 
triều phục, đặt đai lưng lên mình. Vua có lệnh gọi, ngài không đợi đóng 
xe ngựa mà đh bộ ngay. 


BÌNH GIẢI: 


Đức Khổng tử chủ trương tôn quân là muốn cho đất nước được ổn định, xã 
hội thái bình. Trong một nước, vua như là cha mẹ của dân. Thái độ tôn quân 
của Đức Khổng tử thể hiện không những ở triều đình mà còn ở nhà khi vắng 
mặt vua. 

Khi vua ban cho đồ ăn chín thì Ngài ngồi giữa chiếu (chính tịch) nếm trước 
để bày tỏ sự quí chuộng của vua ban. Khi vua ban cho thịt sống, Ngài cho nấu 
chín rồi dâng lên tổ tiên để chứng tỏ đó là của trọng. Khi vua ban cho con vật 
sống, Ngài nuôi nấng cẩn thận mà chẳng dám giết thịt. 


243 


TỨ THƯ BÌNH GIẢI 








Vào trường hợp được hân hạnh hầu cơm vua, trong khi chờ vua khấn vái 
Trời và tổ tiên thì Ngài nếm thử đồ ăn trước để tỏ ra sự săn sóc đặc biệt. 

Khi Ngài có bệnh mà được vua đến thăm tận nhà, mặc dầu không dậy 
được, thì Ngài xoay đầu về hướng đông, vì hướng đông dành cho chủ nhà 
(hướng mặt trời mọc). Còn hướng bắc là hướng dành cho vua đứng (hướng của 
sao Bắc đấu), Ngài xoay mặt về đó để thể hiện mình là bề tôi. Trên thân thể 
có đắp thêm triều phục và đai lưng để giữ lễ thần tử với vua như ở triều đình. 

Khi vua có lệnh gọi, Ngài vội vàng chạy bộ đi ngay, không đợi đóng xe 
ngựa. Sở dĩ Ngài có thái độ tôn trọng vua như vậy cốt để giữ kỷ cương phép 
nước, khiến cho trật tự trên dưới được duy trì. Dĩ nhiên, trong quan điểm 
triết lý này, ông vua phải là một bậc quân tử xứng đáng thay Trời trị dân. 
Điểm này nằm trong học thuyết Chính danh “Quân quân, thần thần" (Vua 
phải cho ra vua, bầy tôi ra bầy tôi). Nếu vua chẳng phải là ông vua xứng 
đáng, bầy tôi không thể tôn trọng vua như vậy. 


14. 
M\%XZL. &Đ[HỲ, H: 3G N7. M234, bệ 
d9; 3E#& , 7# ° 
Bằng hữu tử, vô sở qui, viết: “Ư ngã tẫn.” Bằng hữu chỉ quï, tuy xa mã, 
phi tế nhục, bất bái. 

Dịch nghĩa: 


Bạn bè chết mà chẳng có chốn trở về. Ngài nói: “Để ta an táng.” Bạn bè 
biếu tặng, mặc dầu là xe ngựa, nếu chẳng phải thịt để dâng cúng Ngài 
không vái lạy. 


BÌNH GIẢI: 


Đoạn văn trên nói về cách cư xử của Đức Khổng tử đối với bạn bè. Đối với 
những bạn bè chết mà không có bà con thân thích nhận về tẩm liệm, an táng, 
Ngài sẵn sàng đứng ra đảm nhận công việc thu xếp tang lễ cho người quá cố. 
Như thế, tình nghĩa của Ngài đối với bạn bè rất hậu. 

Bạn bè nào biếu tặng phẩm vật cho Ngài, mặc dầu của đó đáng giá như xe 
ngựa, Ngài cũng không hề vái lạy. Ngài chỉ vái lạy bày tỏ nhiệt tình cám ơn 
đối với phẩm vật là thịt để dâng cúng tổ tiên. Như vậy, Ngài không lạy tạ vì 
nhận được phẩm vật đáng giá nhiều hay ít, mà chỉ lạy tạ tâm tình của bạn bè 
đã kính nhớ tổ tiên của Ngài. 
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1ã. 
SP, 3 ‹ 
Xá MHỊT kiệ . 
R.#w#— + + ## , SE ZÃ s2 vất, ° 
7... v. XÂM ¿2ñ R2 3š # É,ứn †Ƒ ‹ 
IKẰ, BÙI, MẾ, 
Tấm bất thi. Cư bất dung. 
Kiến tư thôi giả, tuy hiệp tất biến. 
Kiến miện giả dữ cổ giả, tuy tiết tất dĩ mạo. 
Hung phục giả, thức chỉ, thức phụ bản giả. Hữu thịnh soạn, tất biến sắc 
nhĩ tÁc. 
Tấn lôi, phong liệt, tất biến. 
Dịch nghĩa: 


Ngủ không nằm ngay như người chết. Ở nhà thì có dáng vẻ tự nhiên. 
Thấy người mặc áo tang, tuy quen biết, cũng thay đổi sắc mặt. Thấy 
người đội mũ quan và người mù, tuy gặp luôn, cũng giữ dáng cung kính. 
Gặp người mặc đồ tang, ngồi xe cũng tỏ bộ kính lễ ; kính lễ với cả người 
mang bản đồ kê dân số, đất đai. 

Được đãi bữa tiệc lớn thì đổi sắc mặt mà đứng lên. 

Khi có sét đánh, gió mạnh, cũng đổi sắc mặt. 


BÌNH GIẢI: 


Đoạn văn trên đây nói thêm về cách sinh hoạt của Đức Khổng tử trong đời 
sống hằng ngày. 

Khi ngủ, Ngài không nằm ngửa, tay chân xuôi thẳng như người chết. Ở 
đây không nói rõ, nhưng có thể Ngài ngủ theo cách thức của đạo sĩ ngày xưa. 
Cách ngủ của đạo gia là: nằm nghiêng về bên phải, đầu hướng về bắc, chân 
hướng về nam và mặt quay về tây. Nếu lý giải theo khoa học ngày nay, đầu 
bắc chân nam thuận với từ trường trái đất; do đó khí lực và huyết cầu không 
bị hao tổn. Ngoài ra, nằm nghiêng bên phải thì tim ở trên, tránh được tình 
trạng bị ngộp tim. 

Ở nhà với gia đình, bè bạn, Ngài không có dáng cẩn trọng quan cách (bất 
dung) như ở trong triều, mà có dáng vẻ giản dị tự nhiên. 
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Thấy người mặc áo tang, tuy đã quen biết, Ngài vẫn tỏ ra dáng mạo buồn 
bã để chia sẻ niềm đau cùng người ấy. Ngài lại giữ dáng cung kính với người 
đội mũ quan vì họ là người tham gia vào việc trị nước; ngài cũng cung kính 
với người mù vì họ là người bị tật nguyền, đáng thương. 

Ngài ngồi xe, khi gặp người mặc đồ tang thì vịn tay vào cái đòn ngang trên 
xe (thức), cúi đầu tỏ dấu kính lễ. Đối với người mang bản đồ kê dân số, đất đai 
(công chức nhà nước), ngài cũng vịn vào cái đòn ngang tỏ dấu kính lễ như vậy. 

Khi được mời dự một bữa tiệc lớn, ngài biểu lộ dáng mạo biết ơn và đứng 
lên cảm tạ chủ nhân. 

Gặp lúc có tiếng sét nổ hay có gió giật dữ dội, ngài cũng đổi sắc mặt tỏ dấu 
kính sợ quyền năng của Trời thể hiện trên thiên nhiên vạn vật. 


16. 
4†#, #3, ««. ƒ#4N#ã: ®#⁄äš:› Tốt 


ta 
‡ HH o 
Thăng xa, tất chính lập, chấp tuy. Xa trung, bất nội cố, bất tật ngôn, bất 
thân chỉ. 
Dịch nghĩa: 


Ngài lên xe thì đứng ngay thẳng,nắm lấy sợi dây chằng để níu lên. Ỏ 
trong xe, ngài không trông lại phía sau, không nói liến thoắng, không 
giơ tay chỉ trỏ. 


BÌNH GIẢI: 


Đoạn văn này nói thêm chi tiết về phong cách của Đức Khổng tử trong 
sinh hoạt: Trường hợp lên ngồi xe. Ngài bước lên thẳng thắn, chững chạc, 
không vội vàng ngả nghiêng để khỏi bị vấp ngã. Ngài không ngối cổ lại về 
sau, tỏ ra sự dứt khoát trong hành trình, không bịn rịn, luyến tiếc điều gì. 
Ngài không nói liến thoắng hoặc giơ tay chỉ trỏ như những kẻ tầm thường. 
Đó là thái độ điểm đạm, trầm tĩnh, kín đáo, biểu hiện một tâm tư sâu sắc của 
một nhà hiền triết. 


17. 
É,M{XXÄ® › šXHnímmi4 4 .. H: lụJÊ2k, tải, BỆ 
Gì L x.“.  ..a 9# rũ {E ° 


246 


LUẬN NGỮ 





Sắc tư cử hỹ, tường nhi hậu tập. Viết: “Sơn lương thư trĩ, thời tai, thời 
tai!” Tử Lộ củng chĩ; tam khúu nhĩ tác. 


Dịch nghĩa: 


Thấy hình tướng người thì cất cánh bay, lệng quanh rồi sau mới đậu. 
Ngài nói: “Con trĩ mái trên sống núi, hiểu thời cơ thay, hiểu thời cơ 
thay!” Tử Lộ chắp tay hướng về nó; nó kêu lên ba tiếng rồi bay mất. 


BÌNH GIẢI: 


Nhìn con chim trĩ mái có thái độ khôn ngoan, Đức Khổng tử nhân đó nói 

về ý nghĩa chữ “thời” cho Tử Lộ nghe. 

Sự khôn ngoan của con trĩ mái biểu hiện ra ở ba động tác: cất cánh bay, 

liệng quanh và đậu xuống. 

- Thấy có dáng người, nó sợ bị người bắn hay bắt nên vội cất cánh bay. Đó 
là khôn ngoan trong cảnh giác. 

- Trước khi quyết định đậu xuống nơi nào, nó liệng quanh, thấy không có gì 
nguy hiểm, mới chọn chỗ thích hợp đáp xuống. Đó là khôn ngoan trong 
thận trọng. 

Như vậy, ý nghĩa chữ thời nằm ở chỗ: 

- Thấy thời đáng tránh thì tránh cho nhanh. 

- Thấy thời đáng xuất đầu lộ diện, đáng ở thì ở; nhưng trước khi ở cũng cần 
phải xét xem mình nên ở nơi chốn nào, địa vị nào, ở bao lâu. 


Con chim trĩ mái mà còn biết như vậy, thế nhưng có nhiều người không 
biết, chẳng đáng tiếc lắm sao? Thiếu gì người vô tình trước tai hoạ cận kể, 
hoặc đã thấy tai họa sắp đến mà còn tham lam, luyến tiếc địa vị không chịu 
rời bỏ, né tránh! Thiếu gì người thấy có địa vị tốt, có chỗ ở đẹp, có quyền lợi 
nhiều thì vội nhào vào, không cần xét xem ở đấy có bẫy sập gì chăng, có thể 
ở lâu được chăng, có thích hợp với mình chăng, khả năng của mình có đảm 
đương được chăng? 

Không biết thời có thể do ngu dốt ít học, hay cũng có thể do máu tham lam 
làm mờ trí khôn. Trong thiên hạ từ xưa tới nay, loại người giỏi giang thông 
tuệ mà bị máu tham làm cho lú lẫn đến nỗi đánh mất phẩm giá, đánh mất 
tính mệnh hay bị nhục nhã, chẳng phải ít ! 

Tử Lộ nghe lời thầy nói về con chim hiểu biết nghĩa thời nghĩa, tỏ ý khâm 
phục con chim, mới chắp tay hướng về nó thôi, mà nó đã hoảng hốt kêu lên 
và bay nhanh rồi. Con chim quả là có cảnh giác cao độ vậy. 
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Lời bàn thêm về chương Hương Đảng 


Trong sách Luận Ngữ, duy nhất có chương Hương Đảng này, ngoại trừ tiết 
17, đã dành trọn vẹn 16 tiết để ghi lại những chi tiết tỉ mỉ về cử chỉ, ngôn ngữ, 
phong cách sinh hoạt của Đức Khổng tử khi ở triều đình, ở làng xóm, cũng 
như lúc ở nhà, lúc lên xe... Nhờ chương này, ngày nay chúng ta còn có thể biết 
kỹ lưỡng về nhân cách Đức Khổng tử. 

Nhận xét về ngài, học giả Nguyễn Hiến Lê cho rằng: “Ông khó tính trong 
việc ăn mặc và có vài thói quen kì cục.” (Khổng Tử, NXB Văn Hố: trang 106). 
Học giả Nguyễn Hiến Lê cũng đã nêu ra những nét khó tính và kì cục theo 
nhận xét của nhiều người như sau: 

- Khó tính, chẳng hạn món ăn mà chín quá, không ăn, cắt không ngay 
ngắn (hoặc không đúng cách) không ăn, nước chấm không thích hợp, 
không ăn; rượu bán ở cửa hàng không uống, thịt mua ở chợ không ăn... 

- Kì cục, như cắt áo thì tay áo bên phải ngắn hơn bên trái để dễ làm việc; 
không bận áo lót màu hồng và màu tía, vì không phải là chính sắc; khi 
lên xe thì đứng ngay ngắn rồi mới nắm lấy sợi dây để bước lên; ngồi xe 
thì không quay đầu lại, không nói nhanh, không chỉ trỏ; ở triều đình, 
khi rảo bước tiến lên thì hai cánh tay đưa thẳng ra như cánh chim... 

- Ở triều đình, cung kính thái quá, có vẻ như giả dối: “hi vua lâm triều, 
thì ông cung kính, có vẻ không yên tâm”; “đi ngang qua ngai vua (dù là 
ngai trống) ông biến sắc, chân bước run run, nói như chẳng ra lò?. Khi 
đi sứ nước ngoài cầm thẻ ngọc khuê thì ông khom khom như bưng chẳng 
nổi (..), ông biến sắc như sợ sệt, chân rón rén bước từng bước như noi 
theo một vật gì.” (Sđđ: trang91-92). 


Ỏ đây, chúng tôi không muốn bênh vực Đức Khổng tử, chống lại những 
nhận xét trên làm gì; nhưng để cho công bằng có lẽ chúng ta nên đặt ngài vào 
khung cảnh nước Lỗ thời Xuân Thu (cách đây trên 2500 năm); bấy giờ chúng 
ta mới thấy được ngài có khó tính và kì cục thật không. 

Nếu đứng ở quan điểm ngày nay, thế kỷ 21, thời dân chủ tự do, văn minh 
tiên tiến, mà xét thì quả Đức Khổng tử khó tính và kì cục thật. Tuy nhiên, 
nếu đặt mình cùng thời với ngài, chúng ta sẽ thấy khác. 

Thời ấy, nước Lỗ theo chế độ quân chủ, phong kiến, sinh hoạt theo lễ nghi 
nhà Chu, do Chu Công phác họa, có tôn t1 trật tự rõ rệt, không phóng khoáng 
như thời nay. Ngoại trừ trường hợp nhà vua suy nhược, quyền thần áp bức, 
các thần tử trong triều từ tế tướng trở xuống đếu phải nơm nớp kính sợ vua, 
sơ suất một chút sẽ bị ghép vào tội khi quân phạm thượng, nhẹ thì bị giáng 


248 


LUẬN NGỮ 





hoặc cách chức; nặng thì bị tử hình. Đức Khổng tử mang thân là một thượng 
đại phu, chức Nhiếp tướng sự (Tể tướng) trong triều đình nước Lỗ, dĩ nhiên 
phải có thái độ cung kính đối với vua để làm gương cho các quan, tạo nên 
thế ổn định trật tự trên dưới. Triều đình có ổn định trật tự, trên dưới mới 
bình an được. Những cung cách và ngôn ngữ của Đức Khổng tử trong triều 
đình chẳng phải là cử chỉ khiếp nhược, nịnh hót, đê hèn, mà chỉ là cung cách 
lễ nghi chung của các quan thời bấy giờ. Thậm chí cách ăn mặc cũng phần 
nhiều tuân theo qui định của lễ nghi hay theo mỹ quan của thời ấy. Các quan 
là những người làm việc nước, lãnh đạo dân chúng, không thể ăn mặc loè loẹt 
màu nọ sắc kia, không thể ăn nói bi bô như những dân thường ở thôn xóm, 
không thể có những cử chỉ lỗ mãng, thô tục như những kẻ buôn bán ở chợ búa. 

Ngoài ra, bấy giờ, là một quan lớn bậc nhất ở triều đình mà Đức Khổng tử 
ăn uống theo kiểu được mô tả ở trên (cơm trắng, gỏi thái nhỏ, không ăn cơm 
ôi, cá ươn, thịt thiu... không có nước chấm thích hợp không ăn v.v...) thì đâu 
có gì là khó tính? Giả như lúc ấy, ngài là một thầy giáo nghèo ở thôn xóm mà 
đòi hỏi như vậy, mới là khó tính thật. Vào thời ấy, các quan lớn năm thê, bảy 
thiếp, hầu lớn, hầu nhỏ, tham nhũng công quỹ, lấy của đút lót, ăn xài hoang 
phí, đòi hỏi cao lương mỹ vị, mới đáng gọi là khó tính chứ... 

Như ở phần giải thích từng tiết phía trên, chúng tôi đã cố gắng luận ra ý 
nghĩa từng cử chỉ, từng cách ăn uống của ngài, thì thấy thảy đều hợp lý, hợp 
phép vệ sinh cả... không có gì đáng trách. 

Học giả Nguyễn Hiến Lê tuy có nhận xét Đức Khổng tử khó tính và kì cục, 
nhưng cuối cùng ông cũng nói: “Ông cũng có những điểm đáng cho ta họở”: 

- Cách ăn ở của ông hợp vệ sinh: thức ăn mà sắc đã biến, hư rồi, không ăn, 
mùi hôi cũng không ăn, không đúng bữa không ăn, ăn thịt ít hơn cơm, 
rượu không uống tới say... 

- Cách mặc thì lựa chọn màu thích hợp nhau: áo ngoài và áo trong cùng 
một màu, hoặc cùng đen, cùng trắng, cùng vàng cả, tùy màu ; ông quả 
có óc thẩm mỹ; lại thực tế, có sáng kiến nữa: áo ngủ dài gấp rưỡi thân 
người, để phủ kín mình và chân. Như vậy, ta thấy ông làm việc gì cũng 
suy nghĩ chín chắn không theo thói đời, không sợ khác người.” 

(Sđở: trang 92) 

Tóm lại, Đức Khổng tử vừa là một ông quan, nhưng là ông quan thanh 
liêm, tận tuy, không tự cao tự đại, vừa là một hiền triết có ý thức đúng đắn 
về mọi hành vi của mình; cả lý thuyết lẫn thực hành đều nhất quán. Chương 
Hương đẳng là một tài liệu đặc biệt giúp chúng ta hiểu rõ về đời sống thường 
nhật của ngài. 
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CHƯƠNG XI: TIÊN TIẾN 


2: # # TT — 


Tiên tiến đệ thập nhất 


l, 
T†H: #2224, 9ƒ tt,. (i24 12, 8Ÿ 
4b, ° H2 › BỊ ## %,t£ o 
Tử viết: “liên tiến, ư lễ nhạc, dã nhân dã. Hậu tiến, ư lễ nhạc, quân tử 
dã, Như dụng chỉ, tắc ngô tùng tiên tiến.” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Người đời trước, về mặt lễ nhạc bị xem là nhà quê. 
Người đời sau, về lễ nhạc được xem là quân tử. Nếu như dùng lễ nhạc, 
thì ta theo người đời trước.” 


BÌNH GIẢI: 


Các đại nho đời Tống đều cho rằng “tiên tiến” chỉ những người sống vào 
đầu đời Chu (triển bố!), “hậu tiến” chỉ những người sống vào đời Chu mạt (hậu 
bốn); đó cũng là thời Xuân Thu mà Đức Khổng tử đang sống. 

Vào đầu đời Chu, sau khi Chu Công chế lễ tác nhạc thì lễ nhạc đầy đủ cả 
chất lẫn văn. Chất là tính đạo đức hàm ngụ ở trong; văn là cái đẹp, cái hay bề 
ngoài. Văn của lễ là y phục đẹp đẽ, động tác dễ co; văn của nhạc là giai điệu 
du dương trầm bổng. Nhờ có cả hai đặc tính chất và văn, lễ nhạc đầu đời Chu 
mang tính giáo hoá cao, giúp cho xã hội có trật tự ổn định. 

Vào đời Chu mạt, người ta chê các tiền bối (tên tiến) là quê mùa, mộc mạc, 
cổ hủ, lễ nhạc lỗi thời. Dĩ nhiên người ta đổi mới lễ nhạc và tự nhận họ mới là 
những bậc hiền sĩ đại phu thức thời, tiến bộ (quân tử). Lã nhạc của các hậu 
bối (hậu tiến) này chỉ chú ý tới văn, tức là hình thức đẹp đẽ sang trọng, giai 
điệu du dương gợi cảm, mà bỏ qua chất, tức là khôfð Chú ý tới đạo đức tính 
của lễ nhạc. Do đó xã hội đã suy, lại càng tôi tệ hơn. Từ triều đình tới chốn 
dân dã, đạo đức nhân nghĩa chẳng được mấy người lưu tâm. 

Vì thế, Đức Khổng tử mới chủ trương theo các bậc tiền bối (tiên tiến) về 
mặt lễ nhạc, chú trọng cả chất lẫn văn. 
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ƒH: #@@A#+DhkffŸ› #44 P]t,.. f6: 3ãM, 
M f##›: tiả2+›: f5. ššz: #4. Ÿñ . ft 
#?: tr. T1. XÃ”: Tới, 75. 
Tử viết: “Tùng ngã ư Trần, Thái giả, giai bất cập môn dã.” Đức hạnh: 
Nhan Uyên, Mẫn tử RKhiên, Nhiễm Bá Ngưu, Trọng Cung; ngôn ngữ: Tể 
Ngã, Tử Cống; chính sự: Nhiễm Hữu, Quí Lộ; văn học: Tử Du, Tử Hạ. 
Dịch nghĩa: 
Đức Khổng tử nói: “Những người đã theo ta ở nước Trần, nước Thái đều 
không đi học nữa.” Về đức hạnh có Nhan Uyên, Mẫn Tử Khiên, Nhiễm 
Bá Ngưu, Trọng Cung; về ngôn ngữ có Tể Ngã, Tử Cống; về việc chính 
trị có Nhiễm Hữu, Quí Lộ; về văn học có Tử Du, Tử Hạ. 


BÌNH GIẢI: 


Trong những năm bỏ nước Lỗ đi chu du liệt quốc, Đức Khổng tử và một 
số đệ tử đi theo đã từng bị hoạn nạn ở khoảng ranh giới hai nước Trần, Thái. 

Sách Sử ký của Tư Mã Thiên có ghi chép rằng, bọn đại phu cầm quyền hai 
nước Trần, Thái sợ vua nước Sở dùng Đức Khổng tử thì nguy cho họ, bởi vì họ 
có nhiều lỗi lầm mà ngài đã nhận ra. Do đó, họ cùng nhau sai quân đến bao 
vây thầy trò Đức Khổng tử. Giữa rừng hoang vắng, thiếu lương thực, có đệ tử 
ngã bệnh vì đói. Trong nhóm đệ tử đó, Tư Mã Thiên nhắc đến ba người: Tử 
Lộ, Tử Cống và Nhan Hồi. 

Sau đó, Đức Khổng tử sai Tử Cống cố thoát đến nước Sở cầu cứu. Vua Sở 
Chiêu Vương cho quân đi đón Đức Khổng tử; nhờ vậy thầy trò được thoát nạn. 

Khi Đức Khổng tử nói câu trên là lúc ngài đã về quê nhà dạy học, chấm 
dứt 13 năm lang thang đây đó. Ngài nói câu đó với tâm trạng hoài cảm về 
kỷ niệm đã qua. Bấy giờ các đệ tử cùng chịu hoạn nạn với thầy ở Trần, Thái 
chẳng còn đến học nữa. Tử Lộ đi làm quan ở xa; Tử Cống đi buôn; Nhan Hồi 
đã mất v.v... 

Trong số đệ tử của Đức Khổng tử, theo lời kể lại của ai đó, có 10 người xuất 
sắc nhất: Nhan Uyên, Mẫn Tử Khiên, Nhiễm Bá Ngưu, Trọng Cung xuất sắc 
về đức hạnh; Tể Ngã, Tử Cống xuất sắc về tài ứng đối ngoại giao (ngôn ngữ); 
Nhiễm Hữu, Quí Lộ xuất sắc về chính trị; Tử Du, Tử Hạ xuất sắc về văn học. 
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Như thế, trong cửa Khổng, ngoài việc học đạo đức tu thân, các đệ tử còn 
được học về tài ăn nói ngoại giao, về việc cai trị và cả về văn học. Đức Khổng 
tử đã thông bác về cả bốn môn đó. 


3. 
1H: Mở, 3094 3Ä.!#+#š, &J5ƒ di. 
Tử viết: “Hồi dã phi trợ ngã giả dã; ư ngô ngôn, vô sở bất duyệt.” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng tử nói: “Irò Hồi chẳng giúp ta vậy; đối với lời ta nói, chẳng 
chỗ nào trò không vui lòng.” 
` ° 
BINH GIAI: 

Đức Khổng tử nói câu trên chẳng phải thật sự trách trò Hồi, mà là khen 
ngợi hết mức. Lời nào Đức Khổng tử nói ra, Hồi đều hiểu thấu đáo hết, chẳng 
thắc mắc hỏi han, phản biện gì cả, chỉ cảm thấy vui lòng và hưởng ứng thôi. 
Nhưng vì Nhan Hồi không đặt câu hỏi thắc mắc hay phản biện, cho nên ngài 
không thể nhân đó đào sâu thêm, phân giải thêm được nghĩa lý gì mới. 


4. 
ƒW: BH 7£! A^Z#Bl2+‡t4®#, #8X*>zš. 


Tủ viết: “Hiếu tai Mẫn Tử Khiên! Nhân bất gián ư kỳ phụ mẫu, côn đệ 
chi ngôn.” 


Dịch nghĩa: 


Đức Khổng Tử nói: “Có hiếu thay trò Mẫn Tử Rhiên! Người ta không thể 
chê những lời của cha mẹ, anh em nói về trò ấy được.” 
` . 
BINH GIAI: 

Mãn Tử Khiên nổi tiếng về đức hiếu thảo, người ngoài xác nhận những lời 
khen ngợi của cha mẹ, anh em đối với ông là đúng sự thực. 

Câu chuyện về ông được ghi trong sách “Nhị thập tứ hiếu” (24 gương hiếu) 
đại ý như sau : Mẹ của Mẫn Tử Khiên mất sớm; cha ông tục huyền, sinh được 
2 người con. Bà kế mẫu này chỉ chăm sóc 2 con riêng. Vào mùa đông lạnh lẽo, 
bà cho 2 đứa con riêng mặc áo kép ấm áp; còn Mẫn Tử Khiên chỉ có áo đơn, 
không đủ ấm. Một hôm, Mẫn Tử Khiên đẩy xe cho cha. Vì lạnh quá tay chân 
bị cóng, ông lóng ngóng làm đổ xe. Bấy giờ người cha mới nhận ra ông bị thiếu 
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áo mặc. Người cha tức giận với vợ kế, muốn đuổi bà này đi. Mẫn Tử Khiên 
can cha rằng: “Xin cha đừng đuổi. Nếu bà còn ở lại, thì chỉ một mình con chịu 
rét; bà ra đi thì ba anh em chúng con đều bị rét cả.” Lời can ngăn chân thành 
của ông đã khiến cho cả cha ruột, kế mẫu và hai em đều cảm động. Từ đó, bà 
kế mẫu đã thương Mẫn Tử Khiên như hai con riêng của mình. Đức hiếu thảo 
của Mẫn Tử Khiên được cha mẹ và hai em ông nói ra, làm thay đổi bầu không 
khí gia đình; cho nên người ngoài không thể chê được. 


5. 


#uữ =4 +. 723. x j#⁄3. 
Nam Dung tam phục Bạch Khuê, Khổng Tử dĩ kỳ huynh chi tử thế chỉ. 
Dịch nghĩa: 
Nam Dung đọc đi đọc lại thơ Bạch Khuê, Đức Khổng Tử bèn đem con 
của anh mình gả cho. 
BÌNH GIẢI: 


Trong Kinh Thị, thiên Đại Nhã, chương Ức, bài thứ 5, có 4 câu thơ Bạch 
Khuê như sau: 


+, 
9 "J J#ử, 
Mr 2, 
27T #u3h,. 
“Bạch Khuê chỉ điểm, 
Thượng khả ma dã. 
Tư ngôn chi điểm, 
Bất khả vi dã.” 
Nghĩa là: 
Viên ngọc bạch khuê có chỗ bị sứt mẻ, 
Thì còn có thể mài cho phẳng được. 
Lời nói mà có chỗ hư hỏng sai lầm, 
Thì không thể làm gì được, cứu chữa gì được. 


253 


TỨ THƯ BÌNH GIẢI 








Dịch thơ: 
Ngọc bạch khuê bị trầy bị mẻ, 
Mài láng trơn có thể thành công. 
Lời sai lầm trót nói xong, 
Chẳng làm gì được, răn lòng khắc ghi. 
(Tạ Quang Phát, Kinh thi II, 
trang 670-671, NXB Văn học 2004) 
Ông Nam Dung hay đọc đi đọc lại bài Kinh Thi này, chứng tỏ ông rất 
để tâm tới ngôn hạnh, thận trọng lời nói. Đức Khổng Tử thấy vậy, biết ông 
là người có thể tín nhiệm được, mới đem con gái của anh trai (Mạnh Bì) gả 
cho. Cũng trong sách Luận Ngữ, chương 5, tiết 1, Đức Khổng Tử nói về Nam 
Dung rằng: “Nước có đạo, không bị bỏ; nước không có đạo, tránh khỏi bị giết 
vì phạm luật.” (Bang hữu đạo, bất phế; bang vô đạo, miễn ư hình lục - 38; 
i[, ®/J#: ‡4&1š, #,2*#JlZX . ). Điều đó hẳn cũng nhờ Nam Dung khéo 
giữ miệng lưỡi vậy. 
6. 


+ †hị: šŸ3Vv*xƒ $? 
jLƒ‡3‡H: ñjãm 3ƒ. 4#: #7 lệ 
+,, RỊT-. 
Quý Khang Tử vấn: “Đệ tử thục vị hiếu học?” 
Khổng Tử đối viết: “Hữu nhan Hồi giả hiếu học. Bất hạnh, đoản mệnh 
tử hỹ. Kim dã, tắc vô.” 

Dịch nghĩa: 
Quý Khang Tử hỏi: “Trong hàng đệ tử [của Ngài], ai được gọi là hiếu 
học?” 
Đức Khổng Tử đáp: “Có Nhan Hồi hiếu học. Không may, số mệnh ngắn 
ngủi đã mất rồi. Ngày nay thì không có ai.” 


BÌNH GIẢI: 

Quý Khang Tử tức là Quý Tôn Phì, con của Quý Hoàn Tử (Quý Tôn Tư). 
Thuỏ trước, Quý Hoàn Tử khuyên vua Lỗ nhận gái đẹp, ngựa quý của nước 
Tề, khiến Đức Khổng Tử phải bỏ nước ra đi. Khi sắp mất, Quý Hoàn Tử dặn 
Quý Khang Tử mời Đức Khổng Tử về nước tham chính, nhưng Khang Tử lại 
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mời học trò Đức Khổng Tử là Nhiễm Cầu. Sau đó một thời gian, Quý Khang 
Tử mới cho đón Đức Khổng Tử về nước. Lúc này, ngài đã già, không tham 
chính nữa, chỉ còn dạy học; và Nhan Hồi cũng đã chết. 

Quý Khang Tử hỏi Đức Khổng Tử về người hiếu học, không rõ có ý định 
muốn mời tham chính chăng. Nhưng Đức Khổng Tử cho biết người hiếu học 
trong Cửa Khổng không còn ai nữa. Người hiếu học là kẻ yêu thích việc học, 
nhất là học đạo lý để nên người đức hạnh, chứ không chủ ý cầu tước lộc. 
Người hiếu học thì ham học cả đời và thấy vui trong việc học. Còn học để cầu 
tước lộc, khi đã có địa vị của cải thì thôi học; không đạt ý nguyện thì chán 
nản, bỏ đỏ. 


1, 
ME 008112 Ð0LRSIE. 
TH: 7ê. 7hế- 5 BA &Pxl,ZU› 2 JÈ ứn ## 
tt. # ®#* 8# kÀz#. "J4 
#*.‹ 
Nhan Uyên tử, Nhan Lộ thỉnh Tử chi xa dĩ vi chỉ quách. 
Tử viết: “Tài, bất tài, diệc các ngôn kỳ tử dã. Lý dã tử, hữu quan nhi vô 
quách. Ngô bất đồ hành, dĩ vi chi quách, dĩ ngô tùng đại phu chi hậu, 
bất khả đồ hành dã.” 

Dịch nghĩa: 


Nhan Uyên chết, Nhan Lộ hỏi xin xe của Đức Khổng Tử để mua lấy cái 
quách. 

Đức Khổng Tử nói: “Có tài, chẳng có tài, cũng đều nói là con cả. Tên Lý 
chết, có áo quan mà không có quách. Ta chẳng lẽ đi bộ để mua quách, 
nhân vì ta theo sau hàng đại phu, chẳng thể đi bộ vậy.” 


BÌNH GIẢI: 


Nhan Lộ là cha của Nhan Uyên (Hồi); ông cũng là học trò của Đức Khổng 
Tử, kém thầy 6 tuổi, có tiếng không tốt. Vì Nhan Uyên là học trò giỏi của Đức 
Khổng Tử, được thầy coi như con ruột; cho nên khi Nhan Uyên chết, Nhan 
Lộ vịn vào tình thương mến của Đức Khổng Tử, mới xin ngài bán cái xe đi để 
lấy tiền mua quách cho con. Quách là cái vỏ bao ngoài áo quan, thường dùng 
cho những người chết có quyền chức hay giàu sang. Lễ an táng có đủ quan 
quách là lễ lớn. 

255 


TỨ THƯ BÌNH GIẢI 








Đức Khổng Tử phân bua rằng cho dù có tài hay chẳng có tài thì cũng là 
con thôi. Tên Lý (Bá Ngư) là con ruột của ngài, tuy chẳng có tài cũng là con. 
Nhan Uyên, đựơc thầy coi như con, nhưng có tài hơn Lý, thì cũng là con thôi. 
Khi Lý chết, chỉ được an táng bằng nghi lễ thường không có quách; bây giờ 
chẳng lẽ Nhan Uyên chết lại phải bán xe mua quách; chẳng là Uyên được 
trọng hơn Lý sao? Mặc dầu, giờ đây Đức Khổng Tử không còn là đại phu 
đương nhiệm của triều đình, nhưng cũng còn tước hàm đại phu, chẳng lẽ ngài 
phải đi bộ, coi sao được? Nhan Lộ không biết phận nghèo mà đòi hỏi quá mức, 
đó là điều không tốt vậy. 


3. 

ÄñMlZU. 1H: sŠ! X&k?!X®? I 

Nhan Uyên tử, Tử viết: “Y! Thiên táng dư! Thiên táng dư !” 
Dịch nghĩa: 


Nhan Uyên chết, Đức Rhổng Tử nói: “Than ôi! Trời hại ta! Trời hại ta!” 


BÌNH GIẢI: 


Trong cửa Khổng, Nhan Uyên là người hiếu học, thông minh, đạo đức bậc 
nhất, lại còn trẻ. Đức Khổng Tử kỳ vọng rất nhiều ở ông sau này có thể kế 
thừa sự nghiệp của thầy, hoằng dương đạo lý trong thiên hạ. 

Nay, Nhan Uyên mất, Đức Khổng Tử nhận thấy rằng trong hàng đệ tử 
không còn ai có thể thay thế được ông. Như vậy, đạo thống không có người kế 
thừa, phát huy; đó là điều rất đáng tiếc. Vì thế, ngài đã đau đón than thở, đau 
đón vì đạo không truyền ra được. 

Nhan Uyên giữ đạo mà tinh thần phóng khoáng thảnh thơi giống như 
thầy, không gò bó câu thúc như Tăng Sâm; sống bần hàn trong ngõ hẹp 
nhưng lúc nào tâm hồn cũng thư thái. Sau này, Tăng Sâm đã đưa Nho giáo 
nghiêng về đạo hiếu, không phát huy được sự mênh mông của đạo nhân. 
Cũng có lẽ vì Nhan Uyên mất sớm mà Nho giáo sau này đã bị chuyển sang 
hướng tôn quân, hỗ trợ chế độ quân chủ quá mức trong thời Hán, bị thua sút 
Lão giáo, Phật giáo vào thời Ngụy Tấn, Lục Triều; hơn nữa, vào thời Tống, 
Nho giáo còn rơi vào nẻo từ chương khoa cử. Người ta học Nho cốt để thi đậu, 
làm quan, mà chẳng thiết tha gì tới Thiên đạo và nhân đạo. 


5. 
"ãX 7t. >1. 6d: 7£ ! 
H: 11Mƒ?? 31ÈkA>*XWMél, mà? 
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Nhan Uyên tử, Tử khốc chỉ động. Tùng giả viết: “Tử động hỹ.” 
Viết: “Hữu động hồ? Phi phù nhân chỉ vị động, nhi thùy vị?” 

Dịch nghĩa: 
Nhan Uyên mất, Đức Khổng Tử thương xót quá khóc to. Đệ tử theo hầu 
nói: “Thầy thương xót quá vậy!” 
Ngài nói: “Có thương xót quá chăng? Chẳng thương xót người ấy, còn vì 
aI nữa?” 

` T 
BINH GIAI: 


Học trò chết mà thầy thương khóc thảm thiết; quả là một trường hợp 
đặc biệt. Đệ tử theo hầu cho rằng như vậy là hơi quá; nhưng Đức Khổng Tử 
xác định ngài thương khóc Nhan Uyên là phải, vì tiếc cho một nhân tài yếu 
mệnh. Trong cửa Khổng chẳng có đệ tử nào đáng cho ngài thương khóc bằng 
Nhan Uyên! 


10. 
3ãMZL. PA @xÄ##‡‡>. ƒH: Y1] ! 
"}^AJ##*>. TH: W3. #4 Ÿ#3ðñit4: Ÿ #f##?U 
3§-ƒ ,. 3ÈÄ› k 7# du 


Nhan Uyên tử, môn nhân dục hậu táng chỉ. Tử viết: “Bất khả.” 


Môn nhân hậu táng chỉ. Tử viết: “Hồi dã, thị dư do phụ dã; dư bất đắc 
thị do tử dã. Phi ngã dã; phù nhị tam tử dã.” 
Dịch nghĩa: 

Nhan Uyên mất, các bạn đồng môn muốn mai táng trọng thể. Đức Khổng 
Tử nói: “Không được.” 

Các bạn đồng môn vẫn mai táng trọng thể, Đức Khổng Tử nói: “Trò Hồi 
xem ta như cha, ta lại chẳng được xem nó như con. Chẳng phải tại ta; ấy 
là tại các học trò vậy.” 


Š „ 
BINH GIAI: 

Các bạn đồng môn trong cửa Khổng muốn hậu táng cho Nhan Hồi một 
phần vì thương nhớ người bạn tốt, một phần nữa có lẽ do sự thúc đẩy của 
Nhan Lộ, cha Nhan Hồi. Đức Khổng Tử không đồng ý, bởi vì theo lễ, một học 
trò nghèo lại chẳng có địa vị trong xã hội chỉ được an táng đơn giản; tổ chức 
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hậu táng là trái lễ, lại thêm tốn phí. Tuy nhiên các bạn đồng môn đã không 
nghe, vẫn tổ chức tang lễ, cũng có thể dùng tới cả quan lẫn quách. 

Thấy vậy, Đức Khổng Tử tỏ lời bất bình. Ngài nói đại ý: Nhan Hồi xem 
ngài như cha, tức là Hồi ngang hàng với Lý (Bá Ngư), con ruột ngài. Trước 
kia, khi an táng Lý, ngài chỉ dùng nghi lễ đơn sơ, có áo quan mà không có 
quách. Nay Hồi được hậu táng thì đâu ngài có được xem Hồi như con! Điều 
này xảy ra không phải tại ngài, mà tại các đệ tử của ngài, có lẽ đã nghe theo 
sự thúc thấy của Nhan Lộ, làm việc trái lễ đó. 

Trong chương này, người viết sách Luận Ngữ đã dùng tới 5 tiết (6, 7, 8, 9 
và 10) để nói về cái chết của Nhan Hồi. Điều đó chứng tỏ rằng sự ra đi của 
Nhan Hồi là một biến cố lớn trong cửa Khổng lúc bấy giò, đã gây xúc động 
sâu xa cho cả thầy trò Đức Khổng Tử. Đủ biết nhân cách của Nhan Hồi đã 
gây ấn tượng mãnh liệt như thế nào đối với những người xung quanh mình. 


11. 
SiñáM|# 41"? ƒH: ki fAÁ: S8 li 
H: &XFE]7? H: X43, 4+2? 
Quý Lộ vấn sự quỉ thần. Tử viết: “Vị năng sự nhân, yên năng sự qu†?” 
Viết: “Cảm vấn tử?” Viết: “VỊ tri sinh, yên tri tử?” 
Dịch nghĩa: 


Quý Lộ hỏi về thờ phụng các linh lực siêu nhiên. Đức Khổng Tử nói: “Chưa 
có sức thờ phụng người, sao có sức thờ phụng các lĩnh lực siêu nhiên?” 


“` Z Z ˆ . ^ A2 Z .A? * A⁄ ^ ^Z 

Liền nói: “Đám xin hỏi về sự chết?” Đáp: “Chưa hiểu biết về sự sống, sao 
..P TT sẽ sả”? 

hiểu biết về sự chết?” 


BÌNH GIẢI: 


Người xưa gọi các linh lực siêu nhiên tác động trên con người, trên thiên 
nhiên là “quỶ thần”. Qui thần không phải là những con quỉ và ông thần mang 
vóc dáng nhân hình dữ tợn hay oa1 phong theo quan niệm bình dân mà thợ vẽ 
đã phác hoạ ra. Các linh lực siêu nhiên là những thực tại siêu hình mà người 
thường khó bề hiểu thấu, khó bề cảm nghiệm và diễn tả. 

Quý Lộ là người hiếu dũng, chỉ có óc thực tế, chưa có khả năng đi vào lãnh 
vực siêu hình (Hình nhỉ thượng); cho nên Đức Khổng Tử mới tránh trả lời 
trực tiếp. Đối với những người bình thường như Quý Lộ thì chỉ nên nói về việc 
thờ phụng con người. Việc thờ phụng con người gồm có: 
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- Hiếu kính cha mẹ. 
- Thương yêu anh em, vợ con, họ hàng, bằng hữu... 
- Hợp tác trung thành với vua (nhà cầm quyền) để phụng sự xã hội. 


Những việc thờ phụng con người đó chưa có sức làm tròn mà lo tới việc thờ 
phụng các linh lực siêu nhiên, chẳng phải là xa vời sao? Nếu không hiểu thấu 
về các linh lực siêu nhiên mà thờ phụng theo kiểu thờ người (tế cúng đồ ăn, 
thức uống...), có khi lại sa vào con đường mê tín dị đoan và hao tốn tài vật! 

Còn về sự chết, Đức Khổng Tử trả lời rất thực tế. Ngài có ý nói: Với tư cách 
là con người, sự sống còn chưa ai đủ kinh nghiệm thấy tỏ hết, sao có kinh 
nghiệm thấu tỏ về sự chết? Chưa có kinh nghiệm về sự chết mà nói về sự 
chết, chẳng phải là mơ hồ, là hoang đường hay sao? 


12. 
M f1#f, BỊ] R]34nt,: 7Ä, 17113»: #1: Ỷ 
Ñ› Đo. ƒ$S. 3tdl,,. I7 4Ã . 
Mẫn Tử thị trắc, ngân ngân như dã; Tử Lộ, hàng hàng như dã; Nhiễm 
Hữu, Tử Cống, khản khản như dã. Tử lạc. “Nhược Do dã, bất đắc kỳ tử 
nhiên.” 

Dịch nghĩa: 


Mẫn Tử hầu bên cạnh thầy, dáng vẻ dịu dàng; Tử Lộ thì có dáng cương 
cường; Nhiễm Hữu, Tử Cống thì có dáng cứng cỏi. Đức Khổng Tử tỏ vẻ 
vui. Ngài nói: “Như trò Do đây, chẳng được chết bình thường.” 


` ° 
BINH GIAI: 

Đoạn văn trên nói về một nhóm đệ tử thân cận đứng bên cạnh Đức Khổng 
Tử. Bốn con người có ba kiểu điện mạo. Diện mạo biểu hiện cái tâm con người. 
Tâm là tỉnh thần bên trong, siêu hình, vô ảnh. Diện mạo là sự thể hiện thấp 
thoáng hình tượng của cái tâm ra bên ngoài. Cái tâm thì siêu hình nhưng bao 
trùm cả quá khứ, hiện tại, tương lai một con người. 

Mãn Tử có dáng vẻ dịu dàng (ngân ngân). Dịu dàng thể hiện ngôn ngữ hoà 
nhã, rành rẽ, chừng mực; cho nên hành xử phải chăng, không câu nệ, không 
cố chấp, không cực đoan. 

Nhiễm Hữu, Tử Cống có dáng mạo cứng cỏi (khẩn khẩn). Cứng cỏi trong 
dáng mạo thể hiện một lập trường vững vàng, phân minh. 
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Tử Lộ thì có dáng cương cường (hàng hàng) như một đội binh sắp sửa lâm 
trận. Cương cường thể hiện sự dũng mãnh, hiếu thắng, không khoan nhượng, 
thiếu mềm dẻo, uyểễn chuyển trong hành động. Dáng mạo của Tử Lộ đã biểu 
hiện một cái tâm bất khuất tới cùng, không hề biết nhượng bộ. Đã bất khuất 
cương cường thì khi gặp việc bất như ý sẽ dễ đi đến hành động thô bạo, cứng 
rắn, thiếu linh động. Đó là mối nguy tiểm tàng trong sinh mệnh của người 
mang tâm ấy. 

Đức Khổng Tử đã xét thấu đáo tâm tư các đệ tử, thấy tương lai sinh mệnh 
Tử Lộ có điều bất thường; cho nên ngài đã cảnh giác ông: “Như trò Do đây, 
chẳng được chết bình thường.” “Bất đắc kỳ tử” nghĩa là không được sống tròn 
tuổi thọ, không được chết an lành như những người bình thường (chết già). 
“ Bất đắc kỳ tử” chỉ những trường hợp chết đau đón, bất ngờ... 

Đức Khổng Tử nói câu đó như một lời tiên tri cho Tử Lộ. Quả nhiên, khi 
làm quan ở nước Vệ, Tử Lộ đã bị giết đau thương trong một cuộc chính biến 
vô nghĩa ở Tích thành. Bấy giò, Đức Khổng Tử còn sống và đang dạy học tại 
quê nhà. 


13. 
+ ~5£K/8. BH: 2Ñ › lh>?j? fỊ¿fU 
4£ ! 
Ý#H: XÁA Sä› šŠ⁄ñ‹ 
Lỗ nhân vi Trường phủ. Mẫn Tử Khiên viết: “Nhưng cựu quán, như chỉ 
hà? Hà tất cải tác?” 
Tủ viết: “Phù, nhân bất ngôn, ngôn tất hữu trúng.” 

Dịch nghĩa: 


Người nước Lỗ làm cái kho Trường phủ. Mẫn Tử Khiên nói: “Vẫn giữ cái 
cũ, như thế chẳng được sao? Sao lại phải làm cái khác?” 
Đức Khổng Tử nói : “Ổ, con người không nói, hễ nói ắt trúng.” 
` ° 
BINH GIAI: 

Căn cứ vào lời của Mẫn Tử, có lẽ bấy giờ quan chức nước Lỗ cất một cái kho 
mới tên là Trường phủ, trong khi đã có sẵn một cái kho cũ. Mẫn Tử là người 
tiết kiệm, thấy việc đó là phí phạm, hao tốn tiền của, công sức; cho nên ông 
mới nêu ý kiến: giữ cái kho cũ, nếu cần thì tu sửa thêm, vẫn còn dùng được. 


260 


LUẬN NGỮ 





Đức Khổng Tử đồng quan điểm với Mẫn Tử, khen ngợi ông có ý kiến hợp 
lý. Ngài nhận xét Mẫn Tử không hay nói. Người ít nói là người thâm trầm, 
chín chắn, chừng mực, không sa vào các nhận định cực đoan lệch lạc. Người 
ấy đã không nói thì thôi, mà hễ nói thì lời nói ắt chính xác, trung thực. 


14. 
7H: 2#. X#2+ứ*P]}? PA “3X Ÿ #4. 7 
H: #ZZ£:› &À##ủ ! 
Tử viết: “Do chi sắt, hề vi ư Khâu chỉ môn?” Môn nhân bất kính Tử Lộ. 
Tử viết: “Do dã thăng đường hỹ; vị nhập ư thất dã.” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng Tử nói: “Cây đàn sắt của trò Do sao lại trỗi lên ở cửa nhà 
Khâu này vậy?” Vì thế, các bạn đồng môn chẳng kính trọng Tử Lộ. 


Đức Khổng Tử nói: “Trò Do đã bước lên nhà rồi, nhưng chưa vào được 
căn phòng chính giữa (chốn cao cả).” 


BÌNH GIẢI: 


Đức Khổng Tử trách tiếng đàn của trò Do (Tử Lộ) nhằm chê rằng tiếng 
đàn ấy chưa đạt; đem tiếng đàn ấy trình tấu tại cửa Khổng là không hợp! 
Ngài nói vậy chỉ có ý muốn giáo dục thêm cho Tử Lộ mà thôi. 

Tại sao tiếng đàn của Tử Lộ bị chê? 

Chúng ta biết Tử Lộ là người hiếu dũng, hung hăng; sự dũng mãnh, hiếu 
thắng trong tâm của Tử Lộ đã hiện ra ở sắc diện cương cường (hàng hàng). 
Nhìn thấy sắc diện Tử Lộ, Đức Khổng Tử đã cảnh giác rằng ông không được 
chết bình thường (tiết 12). Ö đây, tiếng đàn của Tử Lộ lại biểu hiện cái khí 
dũng mãnh cương cường ấy nữa. Hẳn là tiếng đàn của Tử Lộ có khí sắc sát 
phạt. Đó là dấu hiệu bất thường (chẳng lành) trong âm nhạc; người có trình 
độ thẩm âm cao như Đức Khổng Tử ắt nhận thấy điều bất thường ấy, nên 
ngài mới thương, mới trách, muốn cho Tử lộ sửa đổi. Nếu sửa đổi được cái 
tâm, thì tiếng đàn sẽ đổi khác; có thể tránh được “bất đắc kỳ tử”. 

Chúng ta hãy xem thi hào Nguyễn Du tả tiếng đàn của Thúy Kiều để xét 
tâm trạng và những khúc mắc trong đời nàng. Thúy Kiều là một người sành 
âm nhạc, cho nên tiếng đàn ắt biểu hiện chính xác tâm tình của nàng. 
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Khi nàng gảy đàn cho Kim Trọng lần đầu, trong lúc tình yêu mới chớm nở 
thế mà tiếng đàn đã nảy ra những cung bậc khác thường: 


“Khúc đâu Hán Sỏ chiến trường, 

Nghe ra tiếng sắt, tiếng vàng chen nhau. 
Khúc đâu Tư Mã Phượng Cầu, 

Nghe ra như oán như sầu phải chăng...” 


Tiếng đàn của Thúy Kiều thật hay nhưng đã thể hiện điều bất thường đến 
nỗi Kim Trọng ngồi không yên: 


Khi tựa gối, khi cúi đầu, 

Khi vò chín khúc, khi chau đôi mày, 
Bằng: Hay thì thật là hay, 

Nghe ra ngậm đắng nuốt cay thế nào!” 


Tiếng đàn ấy dường như đã báo hiệu cuộc đời luân lạc cay đắng của nàng. 
Đến khi gảy đàn cho Hồ Tôn Hiến nghe, tiếng đàn ấy mới thể hiện hết nỗi 
đau đón cực kì bi thiết: 


“Một cung gió tủi, mưa sầu, 
Bốn dây rỗ máu năm đầu ngón tay.” 


Tiếng đàn thất vọng này dường như muốn báo hiệu cảnh tượng nàng Kiều 
“bất đắc kỳ tử" trên sông Tiền Đường (£ự trầm). 

Tuy nhiên, sau khi được Giác Duyên cứu nạn, Thúy Kiều cùng tu với Giác 
Duyên ở thảo am, cảnh “gió trăng mát mặt, muối dưa chay lòng” đã khiến cho 
nàng giác ngộ. Bao nhiêu tham, sân, s¡ đã chấm dứt, cái tâm Thúy Kiều lúc 
này trở nên thanh tịnh, thảnh thơi. Vì thế, khi tái hợp Kim Trọng, gảy đàn 
cho người tình cũ nghe, tiếng đàn của nàng đã đổi khác: 


“Khúc đâu đầm ấm dương hoà, 

Ấy là hồ điệp hay là Trang Sinh? 
Khúc đâu êm ái! xuân tình, 

Ấy là Thục đế hay mình đỗ quyên? 
Trong sao châu dỏ duềnh quyên, 

Ấm sao hạt ngọc Lam điền mới đông!” 


Tóm lại, tiếng đàn biểu hiện cái tâm con người. Tâm sao âm thanh vậy: 
tâm sao đời vậy. Vận mệnh con người chỉ là sự thể hiện của cái tâm trong 
không gian, thời gian. Tâm là nhân; đời là quả. 
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Đức Khổng Tử vì thương Tử Lộ, muốn Tử Lộ sửa đổi tính khí mà chê trách 
tiếng đàn ấy. Trong khi đó, thấy thầy chê, các bạn đồng môn có vẻ xem nhẹ 
Tử Lộ. Đức Khổng Tử mới nhận định về con đường tu học của Tử Lộ như sau: 
“Trò Do đã bước lên nhà rồi, nhưng chưa vào được căn phòng chính giữa.” 


Để có thể hiểu được lời nhận định của Đức Khổng Tử, chúng ta hãy chú ý 
tới triết lý tiểm ẩn trong Lạc thư: 





Lạc Thư là mô hình tương truyền do vua Hạ Vũ phác họa khi Ngài nhìn 
thấy hình vẽ ấy trên lưng con rùa xuất hiện ở sông Lạc. Mô hình ấy tiềm 
ẩn một nền minh triết sâu sắc, tác động rất nhiều tới các thánh hiển trong 
Khổng Giáo. Nó thể hiện đạo Trời trong cõi nhân sinh. 

Tám con số trong Lạc Thư chỉ những con người trong đời. Những con 
người ấy liên kết với nhau thành từng cặp âm dương (4 và 9, 3 và 8, 1 và 6, 
7 và 2) để sinh hoạt tốt đẹp. Những con số ấy vây quanh con số 5 (số dành 
cho ngôi Thái cực) mang ý nghĩa rằng mọi người phải quy chiếu về ngôi Thái 
cực để tiếp nhận linh lực. Thái cực không ở đâu xa, Thái cực là năng lực siêu 
hình tiềm tại trong tâm mỗi người, Thái cực là đạo tâm tỉnh vi, huyền diệu 
(Đạo tâm duy vì). 

Muốn sống tốt giữa đời, mọi người phải thường xuyên trở về trung cung 
nội tâm của mình để tìm đạo. Học đạo thánh hiền tức là học để nhận ra Thái 
cực (đạo tâm) ỏ trong lòng mình mà “duy tỉnh duy nhất, doãn chấp quyết 
trung” (giữ lòng cho tinh thuần, chuyên nhất, mới giữ chắc được đức trung). 

Triết lý Lạc Thư này đã được minh họa trong mô hình nhà Minh Đường 
như sau: 
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¬ 7. mm 
Thanh Dương Thái Thất Tổng Chương 


Trong mô hình này, Huyền Đường chỉ cõi đạo; đó là nơi con người sinh 
hoạt, hành xử theo nghĩa lý, theo lương tâm, tức là đã trở thành bậc quân tử. 














Tuy nhiên, để trở nên bậc thánh hiền, người quân tử cần phải tu thân để 
vào hẳn căn Thái Thất, là căn phòng ở giữa, là nơi hội thông của Thm tài: 
Thiên Địa Nhân, là nơi liên kết với lĩnh lực Thái cực. 

Nhập thất (vào căn phòng ở giữa) tức là vào trong cung Thái Thất để kết 
hiệp với Trời (phối Thiên). Con người nhập thất là con người lý tưởng, có sức 
sống sung mãn thánh thiện, nhận ra đạo tâm nơi mình, có hành vi siêu xuất 
thế gian. Con người ấy mới có thể lướt qua được những tình huống trắc trở 
của thế gian để sống trọn tuổi thọ, tránh khỏi “bất đắc kỳ tử". Con người nhập 
thất là con người phi thường: Thánh, Tiên, Phật. 


Tử Lộ mới “thăng đường” tức là mới bước vào căn “Huyền Đường”, mới trở 
nên quân tử mà chưa “nhập thất”, chưa thành tựu con người lý tưởng vậy. 
1ã. 

#4 l|: /ñ#t f3? 

ÄJH: É?täil, H4. 

H: #4&R| h2 ##ˆ? 

ƒJH: i3) #44. 

Tử Cống vấn: “Sư dữ Thương dã, thục hiển?” 
Tử viết: “Sư dã quá; Thương dã bất cập.” 
Viết: “Nhiên, tắc Sư dũ dư?” 


Tử viết: “Quá do bất cập.” 
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Dịch nghĩa: 
Tử Cống hỏi: “Anh Sư và anh Thương, ai hơn?” 
Đức Khổng Tử nói: “Sư thái quá, Thương thì chẳng đủ.” 
Lại nói: “ Vậy thì anh Sư hơn ư ?” 
Đức Khổng Tử nói: “Thái quá cũng như chẳng đủ.” 


BÌNH GIẢI: 


Thái quá là vượt qua mức cần thiết, bất cập là không đủ mức cần thiết. 
Hai mức này đều đưa đến hậu quả như nhau. Ví dụ: 

- Ăn uống nhiều hơn mức cần thiết cho cơ thể hoặc ăn uống không đủ mức 
cần thiết, cả hai trường hợp đều khiến cơ thể sinh yếu đuối, bệnh tật. 

- Cố gắng làm việc thái quá sẽ khiến cho cơ thể nhọc mệt, không đủ sức đạt 
tới kết quả chung cuộc; không cố gắng đủ cũng không giúp đạt tới kết 
quả chung cuộc. 

- Giữ lễ thái quá với người trên kẻ dưới sẽ tạo ra sự giả dối, sự xa cách, 
không thân thiết; không giữ đủ lễ với người trên kẻ dưới sẽ tạo ra sự 
khinh mạn, khiến cho mối tương giao trở thành xa cách, không thân 
thiết. 

- Mưa nhiều quá sẽ sinh lũ lụt, hại đến đời sống; mưa không đủ sẽ sinh khô 
hạn, cũng hại đến đời sống. 


Như thế, thái quá và bất cập đều gây nên hậu quả không tốt như nhau. 
Người quân tử học đạo phải đạt mức trung dung, không thái quá cũng không 
bất cập, bao giờ cũng đáp ứng đủ cho nhu cầu cần thiết. Ví dụ: khôn ngoan là 
mức trung dung cần thiết để sống tốt ở đời. Khôn ngoan quá hoá thành xảo 
trá, qui quyệt; kém khôn ngoan hoá thành khờ khao, dại dột. Cả hai trường 
hợp đều không làm nên người quân tử. 


16. 
#KØ#ˆHÀ› mẹ 53/4 @mM f* . 
7H: 3È #j#&©t.,. (ÐŸ 6ð n3 vu I 
Quý thị phú ư Chu Công, nhi Cầu dã vị chi tụ liễm nhi phụ ích chỉ. 
Tủ viết: “Phi ngô đô dã, tiểu tử minh cổ nhi công chi khả dã!” 
Dịch nghĩa: 


Họ Quý giàu hơn cả Chu Công, mà tên Cầu lại vì y thu góp làm cho y 
nhiều thêm. 
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Đức Khổng Tử nói: “Chẳng phải học trò ta nữa, các trò hãy cùng nhau 
lên tiếng công kích y được rồi.” 


BÌNH GIẢI: 


Chu Công, em của Vũ Vương, là thượng khanh nhà Chu, giàu có đã đành. 
Họ Quý tức là Quý Khang Tử, chỉ là đại phu một nước chư hầu, thế mà giàu 
hơn Chu Công, quả là trái lẽ. 

Nhiễm Cầu, kẻ học đạo lý trong cửa Khổng, lại còn ra sức thu gom thuế 
má gắt gao trong dân để đắp thêm cho họ Quý thì thật đáng trách. Đạo trời 
là “lấy chỗ dư bù chỗ thiếu" (Tổn hữu dư, bổ bất túc); nay Nhiễm Cầu đã làm 
trái đạo trời, đem chỗ thiếu đắp vào chỗ dư. Vì thế Đức Khổng Tử không còn 
nhận Nhiễm Cầu là học trò nữa và kêu gọi các đồng môn cùng nhau công kích 
ý. 

Ngày trước, vì Quý Tôn Tư (cha của Quý Tôn Phì) khuyên vua Lỗ nhận 
gái đẹp, ngựa quý của nước Tề, khiến cho Đức Khổng Tử phải bỏ nước ra đi. 
Về sau, có lẽ thấy việc chính trị bị hỏng, trước khi mất Quý Tôn Tư trối cho 
Tôn Phì mời Đức Khổng Tử về giữ việc triều chính. Tôn Phì đã không nghe, 
mà mời Nhiễm Cầu. Giờ đây, Cầu hết lòng làm giàu thêm cho Tôn Phì (Quý 
Khang Tử), quả đúng là “ngưu tầm ngưu, mã tầm mấẩ”. Quý Tôn Phì là trâu 
ắt phải tìm con trâu là Nhiễm Cầu, chứ đâu có đi tìm con ngựa quý là Đức 
Khổng Tử được? 


17. 
3E: 2ÂdLấ-V, É]⁄U PP}, dụdU9ỷ. 
“Sài đã ngu, Sâm dã lỗ, Sư dã tích, Do dã ngạn.” 
Dịch nghĩa: 


Trò Sài kém hiểu biết; trò Sâm không lanh lợi; trò Sư ưa làm bộ; trò Do 
quê mùa. 
BINH GIAI: 
Trên đây là lời nhận xét của Đức Khổng Tử về bốn đệ tử, chắc là để giúp 
họ nhận ra nhược điểm của mình mà sửa đổi. Sài là Cao Sài (Tử Cao); Sâm 
là Tăng Sâm (Tăng Tử); Sư là Tử Trương và Do là Tử Lộ. 


Cao Sài thì kém hiểu biết, có lẽ do trí khôn của ông trì độn, không nhạy 
bén, cho nên tiếp thu kiến thức hạn chế. 


Tăng Sâm thì không lanh lợi, không sáng suốt, chậm lụt; vì thế sự hiểu 
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biết đạo lý cũng kém sâu sắc, vận dụng thiếu linh hoạt và thiếu tính sáng 
tạo. 

Tử Trương thì ưa chưng diện bề ngoài, ưa làm bộ làm tịch; đó là con người 
chú trọng hình thức, cho nên cũng không tiếp thu được đạo lý siêu việt tâm 
truyền. 

Tử Lộ thì quê mùa thô thiển, cho nên chỉ có nhiệt tình mà không lãnh hội 
được chỗ vi diệu của đạo. 

Trong bốn đệ tử ấy, chỉ có Tăng Sâm và Tử Lộ lưu danh về sau. Tăng Sâm 
là người kế thừa Khổng học chính truyền (vì Nhan Hồi, đệ tử thứ nhất, đã 
mất). Ông giảng cho các đệ tử; các môn đệ chép lời giảng thành cuốn Đại Học, 
là sách nhập môn của đạo Nho. Về sau, ông được các hậu nho liệt vào hàng 
Tứ phối (Nhan Hồi, Tăng Tử, Tử Tư, Mạnh Tử), tức là sức học có thể sánh 
với Đức Khổng Tử. Tuy nhiên, bởi vì Tăng Sâm tư chất vốn chậm lụt, cho nên 
đạo Nho do Tăng Sâm truyền nghiêng sang đạo Hiếu (Hiếu Kinh), thiếu tính 
phóng khoáng, nặng về lễ nghi, đặc biệt là không phát huy được nghĩa lý 
huyền diệu siêu hình; đến nỗi bị thua sút đạo Lão, đạo Phật, vào thời Ngụy 
Tấn và Lục Triều. 

Còn Tử Lộ thì hiếu dũng và thiếu linh hoạt, cố chấp, cho nên đã bị giết 
uống trong cuộc biến động chính trị ở nước Vệ. Tương truyền thi thể ông bị 
kẻ thù vằm nát như tương. Đến nỗi theo sách Lễ Ký nói, khi Đức Khổng Tử 
nhận được hung tin về cái chết của Tử Lộ, ngài đã sai đem đổ hũ tương đi (Lễ 
Ký: Đàn cung thượng). 


18. 
ƒH: Hừ}#ƒ ! 6. 9862 m'74Á4 › đề 
R\ #Ƒ ‹ 
Tử viết: “Hồi dã kỳ thứ hồ! Lũ không. Tứ bất thụ mệnh nhi hố thực yên; 
ức tắc lũ trúng” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng Tử nói: “Trò Hồi đã gần đạt đạo rồi; thường nghèo nàn. Trò 
Tứ thì không chịu nhận số phận mà đi buôn bán sinh lợi; liệu lường 
thường trúng.” 


BÌNH GIẢI: 
Nhan Hồi được Đức Khổng Tử khen là đã gần đạt đạo, không có nghĩa ông 
chỉ đạt tới đạo quân tử như Tử Lộ, mà là người gần đạt tới trình độ “nhập 
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thất”, tức là bước vào căn Thái Thất chính giữa của ngôi nhà biểu tượng Minh 
Đường (xin xem lại tiết 14 giải thích về Tử Lộ). “Nhập thất” chỉ việc đạt tới 
mức “An thổ” như trong câu Kinh Dịch: “An thổ, đôn hồ nhân, cố năng ái.” 
(An nghỉ trong cõi đạo, đầy đặn thêm đức nhân, nên thường yêu mến.” (Hệ 
từ thượng: chương4, tiết 3). Trong triết lý Ngũ Hành, hành thổ ở vị trí trung 
cung, cũng là vị trí của Thái Thất trong biểu tượng nhà Minh Đường (đời 
Chu). 


Hỏa 
(đắng) 

Mộc Thổ 
(chua) (ngọt) 





An thổhay nhập thất là tình trạng con người đã thể nhập chân lý tối hậu, 
tức là đắc đạo. Nhan Hồi vì đã gần đắc đạo, được thấm nhuần vị “ngọt” của 
đạo cho nên sống trong ngõ hẹp, luôn luôn thiếu thốn, nghèo nàn mà không 
hề mất niềm vui. Vì vậy, ông không cần phải tìm cách thay đổi phận nghèo 
của mình. 

Trái lại, Tử Cống cũng là một đệ tử xuất sắc của Đức Khổng Tử; ông có tài 
ngôn ngữ, nhưng chỉ mới đạt đạo quân tử, còn xa mức độ “nhập thất”, cho nên 
ông không chịu nổi phận nghèo (bất thụ mệnh), mà vận dụng trí lự của mình 
vào nghề buôn bán để kiếm lợi (hoá thực). Vì ông thông minh, khôn ngoan, 
cho nên liệu việc thường trúng; do đó, trở nên giàu có. 


19. 
ƒfjkH-ÉA2i. ƒH: Xi, 7# ÀÁ24*+#. 
Tử Trương vấn thiện nhân chi đạo. Tử viết: “Bất tiễn tích, diệc bất nhập 
ư thất” 

Dịch nghĩa: 


Tử Trương hỏi về đường lối của người tốt lành. Đức Rhổng Tủ nói: 
“Không noi theo dấu cũ, nhưng không vào được căn phòng chính giữa 
(chốn cao cả).” 
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BÌNH GIẢI: 


Thiện nhân ở đây chỉ những con người sinh ra bẩm tính tốt lành. Tử 
Trương muốn hỏi về đường lối của loại người ấy ra sao, có thể đạt tới trình độ 
nào. Đức Khổng Tử trả lời cho biết: đó là loại người tốt tự nhiên, không cần 
học tập theo đường lối của người xưa. 

Tuy nhiên, nếu không được dạy dỗ và tu luyện thêm, người ấy không thể 
đạt tới chốn cao cả của đạo. Hiểu theo nghĩa tượng trưng bằng cơ cấu nhà 
Minh Đường, người ấy không vào được tới căn Thái Thất, tức là không đạt tới 
bậc Thánh, thấu hiểu đạo Trời (xin xem lại tiết 14, nói về Tử Lộ). 


20. 
+†H: 2Ä, #74?! 6#? 
Tử viết: “Luận đốc thị dữ, quân tử giả hồ, sắc trang giả hồ?” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng Tử nói: “Dốc lòng tham dự vào việc đàm luận, là bậc quân tử 
chăng, hay là người có bề ngoài nghiêm cẩn mà thôi?” 
` k¿ 
BINH GIAI: 


Đức Khổng Tử dạy các đệ tử cần phải tỉnh tế, thận trọng khi đoán xét 
người. Có người khi đàm luận về đạo lý thì dốc lòng tham dự vào, với toàn 
tâm toàn ý, có vẻ nhiệt thành và lý luận thấu đáo, rành mạch. Tuy nhiên cần 
phải xét xem quá khứ hiện tại của người ấy có thực sự sống như một bậc quân 
tử hay không, hay chỉ là người giả bộ nghiêm trang, kính cẩn, đóng vai quân 
tử tha thiết với đạo lý để dối gạt mọi người thôi! 


21. 
ƒ#4|: B]#f73? 
ƒH: 72W › h>†TM.MSi212 ! 
+4 Rị: M3473? 
ƒƑH: ]3f4í2 ! 
2 $#H: tp] “B3ƒfi? ” ƒH: “44 
*x.” #M “MM413%? ” ƒ: “MAT 
+.” uy. thị? 
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HH: #ử¿É, i2 ¡ tu ^Á› dLiÊ2Z.. 

Tử Lộ vấn: “Văn tư hành chư?” 

Tử viết: “Hữu phụ huynh tại, như chỉ hà kỳ văn tư hành chỉ?” 

Nhiễm Hữu vấn: “Văn tư hành chư?” 

Tủ viết: “Văn tư hành chi.” 

Công Tây Hoa viết: “Do dã vấn: “Văn tư hành chư? Tử viết: Hữu phụ 
huynh tại. Cầu dã vấn: “Văn tư hành chư? Tử viết: “Văn tư hành chi. 
Xích dã hoặc, cảm vấn?” 

Tử viết: “Cầu dã thối, cố tiến chi. Do dã kiêm nhân, cố thối chỉ.” 








Dịch nghĩa: 
Tử Lộ hỏi: “Nghe xong thì hành động chăng?” 
Đức Rhổng Tử nói: “Còn có cha anh, sao lại nghe xong thì hành động 
ngay?” 
Nhiễm Hữu hỏi: “Nghe xong thì hành động chăng ?” 
Đức Khổng Tử nói: “Nghe xong thì hành động ngay.” 
Công Tây Hoa nói: “Anh Do hỏi: nghe xong thì hành động chăng? Thầy 
nói: 'Còn có cha anh.ˆ Anh Cầu hỏi :nghe xong thì hành động chăng? 
Thầy nói: Nghe xong thì hành động ngay. Xích này nghĩ ngờ, xin hỏi.” 
Đức Khổng Tử nói: “Trò Cầu ưa thụt lùi, nên thúc cho tiến lên. Trò Do 
là người hiếu thắng, nên kéo lùi lại.” 

BINH GIAI: 

Đoạn văn trên thể hiện phương pháp giáo dục của Đức Khổng Tử. Trong 
cách hành động, ngài dạy cho các đệ tử không hoàn toàn giống nhau. Tùy 
theo tính khí của mỗi người, ngài dạy một lối hành xử thích hợp. Vì thế, có 
khi cùng hỏi về một vấn đề mà các đệ tử nhận được câu trả lời của thầy khác 
nhau. 

Tử Lộ (tên là Do) là người mau mắn, hiếu thắng, cường dũng. Nghe thấy 
điều gì hay là ông muốn tiến hành liền, không kịp suy nghĩ chín chắn. Điều 
đó có thể nguy hại. Cho nên, Đức Khổng Tử khuyên Tử Lộ hãy thong thả, hỏi 
qua ý kiến cha anh đã, rồi hãy tiến hành. 

Còn Nhiễm Hữu (tên là Cầu) là người rụt rè, hay thối chí, thiếu tinh thần 
phấn đấu dũng tiến, cho nên Đức Khổng Tử phải thúc đẩy cho tiến mau lên. 

Nhờ sự thắc mắc hỏi han của Công Tây Hoa (tên là Xích), ngày nay chúng 
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ta mới hiểu rõ được ý tứ của Đức Khổng Tử khi vận dụng phương pháp giảng 
dạy cho mỗi đệ tử. 


22. 
Ả#K#E., j4. Ý7H: #xk5øt© LH: Ÿ 
4#: m?[f2L? 
Tử úy ư Khuông; Nhan Uyên hậu. Tử viết: “Ngô dĩ nhữ vi tử hỹ.” 
Viết: “Tử tại, Hồi hà cảm tử?” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng Tử gặp chuyện hoảng sợ ở đất Khuông; Nhan Uyên ởi sau. 
Đức Khổng Tử nói: “I5 cứ tưởng ngươi đã chết rồi” 


Trả lời: “Thầy còn sống, Hồi sao dám chết?” 


BÌNH GIẢI: 


Ở đất Khuông, nước Vệ, Đức Khổng Tử bị nhận lầm là Dương Hổ, một kẻ 
gia thần của họ Quý mà người Khuông vốn ghét; cho nên thầy trò ngài bị vây 
hãm, phải tháo chạy. Trong cơn hoảng loạn đó, Nhan Uyên bị lạc lại sau. Đến 
khi gặp nhau, Đức Khổng Tử mừng rỡ, nói đùa với Nhan Uyên. Biết thầy quý 
mình, lo lắng cho sự an nguy của mình, Nhan Uyên cũng nói đùa lại: “Thầy 
còn sống, Hồi sao dám chết?” Câu này có ý nói rằng: Biết thầy còn sống, cho 
nên Hồi phải cố gắng duy trì sự sống của mình để được đoàn tụ với thầy, được 
học với thầy, và được cùng thầy hoằng dương đạo lý. 


23. 


#24: 4h ĐE, TT k HIỂU 
ƒH: #2 Ÿ#5ššX>+ PB], ÝWw#?:R2 |? Ø{i XE 
#: Đi #3: TRE. 4s#t#)., "J2 E 
` 

H: /&AR|#@> ##? 

7H: #42#t5› #Z##‹ÒŒ,. 

Quý Tử Nhiên vấn: “Irọng Do, Nhiễm Cầu khả vị đại thần dư?” 


Tử viết: “Ngô dĩ tử vị dị chi vấn, tằng Do dữ Cầu chi vấn. Sỏ vị đại thần 
giả, dĩ đạo sự quân; bất khả, tắc chỉ. Rim Do đữ Cầu dã, khả vị cụ thần hỹ.” 
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Viết: “Nhiên tắc tùng chi giả dư ?” 
Tử viết: “Thí phụ dữ quân, diệc bất tùng dã.” 

Dịch nghĩa: 
Quý Tử Nhiên hỏi: “Trọng Do, Nhiễm Cầu có thể được gọi là bây tôi lón 
chăng”” 
Đức Khổng Tử nói: “Ta cứ tưởng hỏi về người nào khác, bèn là hỏi về anh 
Do và anh Cầu. Kẻ được gọi là bầy tôi lón, thì lấy đạo lý mà thờ vua; nếu 
chẳng thể hiện được thì thôi. Nay anh Do và anh Cầu có thể gọi được là 
bầy tôi đủ số thôi.” 
Lại nói: “Như thế, có thuận theo chăng?” 
Đức Rhổng Tử nói: “Giết cha và vua thì chẳng thuận theo đâu.” 


BÌNH GIẢI: 


Quý Tử Nhiên là người trong dòng tộc họ Quý (Quý Hoàn Tử, Quý Khang 
Tử), một dòng họ quyền thế lấn cả vua nước Lỗ, thời Xuân Thu. Ông ta 
muốn hỏi dò Đức Khổng Tử xem tài đức của Trọng Do (Tử Lộ) và Nhiễm Cầu 
(Nhiễm Hữu) như thế nào, và xem Đức Khổng Tử đánh giá ra sao về hai đệ 
tử này. Dĩ nhiên, để đáng được gọi là bầy tôi lớn phải có tài đức kiêm toàn, 
nhưng câu trả lời của Đức Khổng Tử ở đây có ý nhắm vào đức độ nhiều hơn. 
Ngài giải thích đại ý rằng: người bầy tôi lớn phải lấy đạo lý mà thờ vua, chứ 
không a dua nịnh hót theo vua, vua trái thì phải biết can vua. Nếu thẳng 
thắn như vậy mà vua không tín nhiệm thì người ấy từ chức. Hiểu về bậc bầy 
tôi lớn như thế, thì Tử Lộ và Nhiễm Cầu không xứng đáng, có chăng chỉ là 
hạng bầy tôi cho đủ số mà thôi. 

Quý Tử Nhiên lại thăm dò thêm, muốn biết Tử Lộ và Nhiễm Cầu có thuận 
theo họ Quý chăng. Đức Khổng Tử trả lời bâng quơ nhưng ý tứ rõ ràng nhắn 
rằng: nếu họ Quý cậy quyền thế mà giết vua Lỗ cướp ngôi, thì Tử Lộ và 
Nhiễm Cầu sẽ không theo đâu. Tuy ngôn ngữ kín đáo, nhưng Đức Khổng Tử 
đã tổ thái độ tôn quân rõ ràng. Vua Lỗ cần phải được tôn trọng thì đất nước 
mới ổn định. 


24A. 
j741È -ƒ Ái #.. ƒÝH: kA*z ƒ ! 


2 
ƒH: 6#t£k‡£2#. 
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Tử Lộ sử Tử Cao vi Phí tế. Tử viết: “Tặc phù nhân chi tử.” 
Tử Lộ viết: “Hữu dân, nhân yên; hữu xã tắc yên; hà tất độc thư, nhiên 
hậu v1 học?” 
Tử viết: “Thị cố ố phù nịnh giả.” 

Dịch nghĩa: 
Tử Lộ khiến Tử Cao làm quan Tể ấp Phí. Đức Khổng Tử nói: “Hại con 
người ta rồi!” 
Tử Lộ nói: “Có dân là có người vậy; có đất nước vậy; sao phải đọc sách, 
rồi sau mới là học ?” 
Đức Khổng Tử nói: “Thế nên mới ghét kẻ nói khéo.” 

` ° 

BINH GIAI: 

Lúc này, Tử Lộ đang làm gia thần cho họ Quý; ông đã tiến cử bạn mình là 
Tử Cao đi làm quan Tể ấp Phí của họ Quý. Ở tiết 17, Đức Khổng Tử đã nhận 
xét: “Sài đã ngu: Trò Sài kém hiểu biết.” Sài tức là Tử Cao. Ông này là người 
kém hiểu biết, mà được làm quan Tể, thế là Tử Lộ đã hại ông ta vậy. Bởi vì 
trí khôn kém cỏi thì cai trị dân sao được! Không biết cai trị ấy là đem tai họa 
đến cho dân và đem cả tai họa đến cho người cai trị. 

Tuy nhiên, Tử Lộ đã biện minh đại ý rằng: cai trị dân thì có dân; có dân 
tức là có người (nhân s1) cho mà học hỏi. Cal trị lại có đất nước; có đất nước 
thì có cơ hội để tế thần đất (Xã), thần Lúa (Tắc); ấy là có hoàn cảnh để học lễ. 
Sao lại cứ phải đọc sách mới là học? 

Tử Lộ biện luận quả là hùng hồn, rành rẽ; nhưng tất cả lý luận đó chỉ là 
nguy biện mà thôi. Nếu những kẻ dốt nát đều trở thành các quan cai trị để 
rồi lấy dân, lấy nước làm môi trường học tập thì dân nước đó sẽ đi về đâu? 
Ngụy biện tức là nói khéo, có vẻ hợp lý mà sai sự thật. Đó là lý do Đức Khổng 
Tử ghét kẻ nói khéo. 
2ã. 


J7. ƒM› t1: ÀWwW3#1t}. ƒH: VÀ §ŠTH 
kŸƒñ. #-5#vl3,. 6HÌH: ® mủ, ! n3 2a 
fR › RỊ| 4 vA 3š ? 

-j #ã ## fRNỤ n #ÌH : T7&2*~ BH, 24k B2+ B, 3m3 
v}É]2£. I]>v1$4X$š., dụ ,%523. v4 <5, YTjjk 
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1. H#u2%.. 

*Ýj"R®*x. 

3È; fl1T3e? 

J#‡H: 2X +}, uöx+, h2, 8< 
+, 1JjÈ# K,: 4n. MÃ, vÀ148 7. 

7k; fRÍJn? 

#H: 3ÈHfñb2Z.,; #5 ! #813 '#:;› tuậ |; 35 
$1, ##'Ì*j85 . 

th. ?RfJ4w? 

4Äjã&Ä:. #ffẪẦ, 4@jã&ưn†t: 3H: Xƒ= ƒ #+ 
Xš‹ 

ƒH: fl-#? ®# š‡AÄ4ử,.. 

H: X#› ÃJkfULW%. ÄX#zZ2xAÁA. #ŠƒxA+ 
Ä&› P7; H-Ƒ#f3, jkmf. 
Xf*/4X34H : 6# bat, I 

=7 ttÒ,. ý“. WMNW: kX£z7ä#z3#in? 
ƒH: #&š#Ä4t 0£ ! 

H: X ##?I“tde? 

H: By. J#š 43%; XU. 

”‡ 3È M 3È #K +b, #R ? 

+R,2Xx++; ‡hz®~x+, m3È3*t”3? 

°È 7k RỊ| 4È È2b, #R ? 

ðì #El› 3E‡3X1Xm?? 7#kXs> ¡/|, 3Xf#3 
+1 


Tủ Lộ, Tăng Tích, Nhiễm Hữu, Công Tây Hoa thị tọa. Tử viết: “Dĩ ngô 
nhất nhật trưởng hồ nhĩ, vô ngô dĩ dã. Cư, tắc viết: “Bất ngô tri dã” như 
hoặc tri nhĩ, tắc hà dĩ tai?” 


Tử Lộ suất nhĩ nhi đối viết: “Thiên thặng chi quốc, nhiếp hồ đại quốc chi 
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gian, gia chỉ dĩ sư lữ nhân chi dĩ cơ cẩn; Do dã vi chỉ, tí cập tam niên, 
khả sũữ hữu dũng thả tri phương dã.” 

Phu tử thần chi. 

“Cầu, nhĩ hà như?” 

Đối viết: “Phương lục thất thập, như ngũ lục thập, Cầu dã vi chỉ, tí cập 
tam niên, khả sử túc dân. Như kỳ lễ nhạc dĩ sĩ quân tử.” 

“Xích, nhĩ hà như ?” 

Đối viết: “Phi viết năng chỉ, nguyện học yên. Tông miếu chỉ sự, như hội 
đồng, đoan, chương phủ, nguyện vi tiểu tướng yên.” 

“Điểm, nhĩ hà như?” 


Cổ sắt hy, khanh nhĩ; xả sắt nhi tác, đối viết: “Dị hồ tam tử giả chi soạn.” 
Tử viết: “Hà thương hồ? Diệc các ngôn kỳ chí dã.” 
Viết: “Mộ Xuân giả, xuân phục ký thành, quán giả ngũ lục nhân, đồng 
tử lục thất nhân, dục hồ Nghĩ, phong hồ Vũ Vu, vịnh nhĩ quy.” 
Phu tử vị nhiên thán viết: “Ngô dữ Điểm dã.” 
Tam tử giả xuất, Tăng Tích hậu. Tăng Tích viết: “Phù tam tử giả chi 
ngôn hà như?” 
Tử viết: “Diệc các ngôn kỳ chí dã dĩ hỹ.” 
Viết: “Phu tử hà thẩn Do dã?” 
Viết: “VI quốc dĩ lễ; kỳ ngôn bất nhượng, thị cố thẩn chỉ.” 
“Duy Cầu, tắc phi bang dã dư?” 
“An kiến phương lục thất thập, như ngũ lục thập, nhi phi bang dã giả?” 
“Duy Xích, tắc phi bang dã dư?” 
“Tông miếu, hội đồng, phi chư hầu nhi hà? Xích dã vi chi tiểu, thục năng 
vi chi đại?” 

Dịch nghĩa: 
Tử Lộ, Tăng Tích, Nhiễm Hữu, Công Tây Hoa ngồi hầu. Đức Khổng Tử 
nói: “Ta coi như lớn hơn các ngươi một ngày tuổi, nhưng đừng ngại gì 
về ta. Ở nhà, các ngươi hay nói: 'Chẳng ai biết ta!, như có ai đó biết các 
ngươi, thì làm sao?” 
Tử Lộ liền hấp tấp đáp rằng: “Một nước ngàn cỗ xe, bị ép giữa khoảng 
nước lón, lại thêm nạn binh đao, nhân vì thế mà bị đói kém; Do này nếu 
được cai trị ở đó, kịp tới ba năm, có thể khiến dân có dũng khí lại có đạo 
đức nữa.” 
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Phu tử mỉm CưỜi. 
“Anh Cầu, ngươi thế nào?” 


Đáp rằng: “Một địa phương cõ sáu, bảy chục, hay năm, sáu chục dặm; 
Cầu này nếu được cai trị ở đó, kịp tới ba năm, có thể khiến cho dân no 
đủ. Còn về lễ nhạc thì xin đợi bậc quân tử.” 

“Anh Xích, ngươi thế nào?” 

Đáp rằng: “Chẳng dám nói đến tài năng gì, chỉ muốn được học thôi. 
Còn về việc ở Tông miếu hay ở hội đồng, thì xin mặc áo lễ đoan, đội mũ 
chương phủ, tình nguyện làm một chức quan nhỏ giúp về việc lễ nghĩ.” 
“Anh Điểm, ngươi thế nào?” 

Đang nhẹ gẫy cây đàn sắt, kêu tình tang, ông buông đàn đứng dậy, đáp 
rằng : “Sự lựa chọn của tôi khác với ba anh kia.” 

Đức Khổng Tử nói: “Nào hại gì ? Cũng là mỗi người nói lên chí hướng 
của mình thôi.” 

Đáp: “Vào khoảng cuối xuân, áo xuân đã may xong, tôi với năm, sáu 
thiếu niên, với sáu, bảy đồng tử, tắm ở sông Nghi, hóng gió ở đàn Vũ Vu 
rồi ca hát mà trỏ về.” 

Phu tử bùi ngùi than thỏ rằng: “Ta cũng thích như anh Điểm vậy!” 

Ba người kia ra, Tăng Tích ở lại sau. Tăng Tích nói: “Lời nói của ba anh 
kia là thế nào?” 

Đức Khổng Tử nói: “Cũng là mỗi người nói lên chí hướng của mình ấy 
mà.” 

Hỏi: “Tại sao thầy mỉm cười anh Do?” 

Đáp: “Làm việc nước phải giữ lễ; lời nói của anh ta không có nhún 
nhường, cho nên ta mỉm cười.” 

“Riêng anh Cầu, thì chẳng phải nói về nước đấy ư?” 

“Làm sao chỉ thấy một địa phương sáu, bảy chục, hoặc năm, sáu chục 
dặm mà chẳng phải một nước là thế nào?” 

“Riêng anh Xích, thì chẳng phải nói về nước đấy ư?” 

“Tông miếu, hội đông, chẳng phải nước chư hầu là gì? Anh Xích mà làm 
chức quan nhỏ giúp về lễ nghĩ thì còn ai có khả năng làm chức quan 
lón?” 


BÌNH GIẢI: 


Đây là một đoạn văn hay, không những bộc lộ cách cư xử phóng khoáng 
của thầy trò Đức Khổng Tử, mà còn cho thấy chí hướng, cá tính, tâm sự của 
mỗi người. 

Về cách cư xử với nhau, giữa thầy trò Đức Khổng Tử có một tình cảm đơn 
sơ thân mật; không có sự cách bậc cầu kỳ như ở những giai đoạn sau này. 
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Vào thời Hán, Đổng Trọng Thư nghiêm nghị đến nỗi ngồi dạy học trò sau một 
tấm màn, mắt không hề liếc ra sân; trò và thầy không biết mặt nhau; trò chỉ 
một niềm “kính nhi viễn ch?' đối với thầy. Ỏ Việt Nam ngày xưa, thầy nghiêm 
khắc với trò, động một chút thì roi vọt; trò sợ hãi thầy, mở miệng ra thì “thưa, 
bẩm”, cánh tay khoanh tròn trên ngực; nói năng, đi đứng khép nép, chỉ sợ 
mang tiếng vô lễ. 

Trong đoạn văn trên có năm nhân vật thì có tới bốn chí hướng khác nhau. 

Tử Lộ có tham vọng chính trị quân sự, muốn làm tế tướng trong một nước 
chư hầu (nước có một ngàn cỗ xe). Tính tình hiếu dũng của ông thể hiện khi 
nói ra ý tưởng có thể đương đầu với đại quốc lân bang nếu bị xâm lấn; ông lại 
còn tự hào khi cho rằng mình có thể giải quyết được nạn binh đao, nạn đói 
kém, trong vòng ba năm có thể làm cho nước được cường thịnh, lại có đạo đức 
nữa. Quả là Tử Lộ có vẻ đại ngôn mất rồi, lại còn thiếu lễ nhượng nữa; vì thế 
Đức Khổng Tử mới mỉm cười. 

Nhiễm Hữu có chí hướng nhỏ nhoi thôi; ông ta nhận mình có khả năng 
cai trị một nước nhỏ. Ngay khi nói về cái nước sáu, bảy chục dặm vuông, rồi 
lại rút xuống năm, sáu chục dặm vuông, điều đó chứng tỏ ông là người hay 
thối chí, thiếu tự tin. Ông ta xác nhận mình chỉ có thể làm cho dân no đủ mà 
không có tài năng chế tác hay chỉnh sửa lễ nhạc. 

Công Tây Hoa thì khiêm nhường, hiếu học, không dám so sánh mình với 
bậc quân tử có tài chỉnh sửa lễ nhạc, nhưng nhận mình có sở thích về lễ nhạc 
và có thể đảm đương một chức quan nhỏ giúp về việc lễ ở triều đình (tiểu 
tướng). 

Còn Tăng Tích thì chẳng có tham vọng chính trị; ông chỉ thích mỗi chữ 
nhàn. Cái tính ưa nhàn của ông bộc lộ trong thú đánh đàn. Mặc cho thầy và 
các bạn đồng môn nói về chính trị, Tăng Tích cứ nhè nhẹ gẩy đàn tình tang. 
Đến khi thầy hỏi tới, ông mới buông đàn trả lời. Cái sở thích của ông là hoà 
mình với bọn trẻ nhỏn nhơ trong khoảng cuối xuân, cùng nhau đi tắm ở sông 
Nghi, hóng gió mát ở đàn Vũ Vu rồi ca hát mà về. 

Quả thực, Tăng Tích đã tìm thấy niềm vui trong cuộc đời bận rộn; thiên 
hạ, đất nước chẳng cần đến ông, vua chúa chẳng mời mọc ông, tội gì phải mở 
ước đến chuyện chính trị, xã hội. Đó là Tăng Tích có một nghệ thuật sống rất 
cao vậy. 

Trong hàng môn đệ của Đức Khổng Tử, sau khi Nhan Hồi mất, có lẽ Tăng 
Tích là người gần gũi với Đạo nhất, bởi vì ông thích đánh bạn với trẻ nhỏ. Đi 
tắm ở sông Nghi là hình ảnh của sự thanh lọc thân xác và tâm hồn; hóng gió 
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mát ở đàn Vũ Vu là hình ảnh tâm hồn tiếp cận với đạo, thể nhập vào đạo; ca 
hát mà về là thể hiện nếp sống an nhiên tự tại của người đắc đạo. 

Tăng Tích trong cửa Khổng chẳng khác gì Trang Chu trong cửa Lão vậy. 
Các hậu Nho đời sau đã nhìn không ra ưu điểm này của Tăng Tích; cho nên 
trong hàng Tứ phối (Nhan Hồi, Tăng Sâm, Tử Tư, Mạnh Kha) không có tên 
ông. Lẽ ra, cả ông nữa, phải lập hàng Ngõ phối, tức là những đệ tử có thể 
sánh được với Đức Khổng Tủ. 

Đọc đoạn văn trên, chúng ta còn thấy lạ lùng hơn nữa, đó là Đức Khổng 
Tử cũng thích như Tăng Tích vậy. Thích nhưng mà chưa đạt được (có lẽ còn 
bận rộn nhiều chuyện) cho nên ngài mới bùi ngùi than thở. Về điểm tìm thấy 
sinh thú ở đời, tìm thấy nghệ thuật sống trong cõi nhân sinh thì Đức Khổng 
Tử đã thua học trò, thua hẳn Tăng Tích rồi! 

Đọc sách Nho, xem lịch sử cục diện nước Trung Hoa thời Xuân Thu, al 
cũng tưởng là Đức Khổng Tử có máu chính trị, ham nắm quyền bính để cải 
tạo xã hội theo ý mình, muốn cho thiên hạ sống trong khuôn phép đạo lý. 
Nhưng có biết đâu rằng Đức Khổng Tử cũng thích hưởng nhàn; từ đó mới 
hiểu ra rằng đạo lý của Đức Khổng Tử cũng chỉ muốn cho thiên hạ được an 
nhàn, được thảnh thơi mà thôi. 

Qua đoạn văn trên, Đức Khổng Tử còn tỏ ra là một bậc thầy rất khiêm 
nhượng. Trong bốn đệ tử đó, có Tăng Tích cao tuổi nhất, là cha của Tăng Sâm 
(đệ tử thứ hai sau Nhan Hồi); chắc ông kém Đức Khổng Tử một, hai tuổi gì 
đó. Thế mà Đức Khổng Tử lại nói rằng: “Th coi như lớn hơn các ngươi một 
ngày tuổi.” (Dĩ ngô nhất nhật trưởng hồ nhĩ.). Đủ biết, người có đạo đức thật 
thì luôn khiêm nhượng, kể cả với học trò. 
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CHƯƠNG XII: NHAN UYÊN 


dị MỊ # + — 


Nhan Uyên đệ thập nhị 


1. 
ÄR Ml EÌC . ŸH: Ñ.C1Á1 XE. —H f.CIã › 
X Tff4©- 5 ‹ 64c d.: fguy^ #4? 
Zã7m ĐH : ? bị] }© H ? 
7H: 3È32J7L. 3F1 2l › 3Èđ 2 ä › 3F 2) 
Ÿ}‹ 
j7: BBỆEXSL, 3 PC I 
Nhan Uyên vấn nhân. Tử viết: “Khắc kỷ, phục lễ vi nhân. Nhất nhật 
khắc kỷ, phục lễ, thiên hạ quy nhân yên. Vĩ nhân do kỷ, nhi do nhân hồ 
tai?” 
Nhan Uyên viết: “Thỉnh vấn kỳ mục.” 
Tủ viết: “Phi lễ vật thị, phi lễ vật thính, phi lễ vật ngôn, phi lễ vật động.” 
Nhan Uyên viết: “Hồi tuy bất mẫn, thỉnh sự tư ngữ hỹ.” 

Dịch nghĩa: 


Nhan Uyên hỏi về điều nhân. Đức Khổng Tử nói: “Khắc chế lấy mình, 
trỏ lại theo khuôn phép là làm điều nhân. Một ngày khắc chế lấy mình, 
trở lại theo khuôn phép, mọi người sẽ trỏ về điều nhân. Làm điều nhân 
do mình, chứ do người ư?” 

Nhan Uyên nói: “Xin hỏi về điều mục.” 

Đức Khổng Tử nói: “Chẳng hợp khuôn phép chó nhìn, chẳng hợp khuôn 
phép chớ nghe, chẳng hợp khuôn phép chớ nói, chẳng hợp khuôn phép 
chó hành động.” 

Nhan Uyên nói: “Hồi tuy không sáng suốt, nhưng xin làm theo những 
lời thầy.” 
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BINH GIAI: 

Trong Luận Ngữ, nhiều lần Đức Khổng Tử dạy về điều nhân; nhưng mỗi 
lần lại khác nhau tùy theo tâm lý và trình độ của từng đệ tử. Ở đây, những 
lời dạy cho Nhan Uyên về nhân có lẽ là cao nhất. 








Đa số người đời thường cho rằng nhân là đạo lý hướng về người khác như: 
yêu thương, tha thứ, giúp đỡ... Tuy nhiên, trước hết nhân phải hướng về 
chính mình; mình có nhân tức là có trở nên tốt mới đem cái tốt đến cho người 
khác được. Vì thế, đối với Nhan Uyên là đệ tử có thiện chí, Đức Khổng Tử dạy 
về cách làm điều nhân nơi chính mình. 

Làm điều nhân là: khắc chế những tật xấu, thói hư của mình; đánh đổ 
những dục vọng riêng tư của mình. Song song với việc khắc chế, đánh đổ, 
chính mình lại trở về với những khuôn phép tốt đẹp (phục lỗ của các thánh 
hiển xưa để lại mà cha mẹ, họ hàng, thầy giáo... đã dạy bảo mình. Như vậy, 
làm điều nhân là hoàn thiện chính mình, khiến cho mình trở nên con người 
lý tưởng. 

Trong phạm vi thuộc về ảnh hưởng của mình (chữ “thiên hạ” trong câu nói 
của Đức Khổng Tử chỉ mọi người nằm trong ảnh hưởng của mình), nếu một 
ngày khắc chế lấy mình, trở lại khuôn phép, thì mọi người thuộc phạm vi của 
mình sẽ bắt chước mình trở về điều nhân (thiên hạ quy nhân yên). 

Chẳng hạn như trong gia đình, người cha làm điều nhân sẽ khiến vợ con 
bắt chước theo. Trong một ấp, vị quan Tể làm điều nhân sẽ khiến cho dân 
trong ấp bắt chước. Trong một nước, ông vua làm điều nhân sẽ khiến cho các 
quan và toàn dân bắt chước. Điều nhân là điều tốt đẹp nhất của con người cho 
nên có sức cuốn hút mạnh như vậy. 

Làm điều nhân chủ yếu là ở nỗ lực tự giác của chính mình, chẳng ai có thể 
khiến mình làm điều nhân đựơc. Chính mình không khắc chế tật xấu, không 
trở lại khuôn phép, ai có thể giúp mình đựơc? Người ta có thể giúp mình cơm 
áo, tiền bạc, nhưng không thể giúp mình hoàn thiện nếu chính mình không 
muốn. Đó là yếu chỉ về nhân. Còn các chi tiết (điểu mục) để thực hành là: 

- Điều gì chẳng hợp khuôn phép chớ nhìn. 

- Điều gì chẳng hợp khuôn phép chớ nghe. 

- Điều gì chẳng hợp khuôn phép chớ nói. 

- Điều gì chẳng hợp khuôn phép chớ hành động. 


Người ta cần phải biết tránh né những điều trái lễ, những điều xấu như 
tránh một con thú dữ nguy hiểm. 
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Nếu nhìn, nghe, nói, hành động những điều chẳng hợp khuôn phép, tâm 
ta sẽ vọng động, cả con người ta sẽ đi theo đường trái, làm những điều xấu 
xa, tai hại. Tâm ta đã hướng về đường trái thì chẳng khác gì con trâu hung 
dữ phá phách trong đồng hoang, khó kềm giữ lại được. 


2. 


+3 El4+C. ŸÝH: HII4£eN k3: 12 Kt©kko 
C5 S4; 22L2`Áˆu. E‡4&?S. ÉZÄ RữS . 
4? : 7Z#⁄Ê Si. iä #31 I 
Trọng Cung vấn nhân. Tử viết: “Xuất môn như kiến đại tân; sử dân như 
thừa đại tế: kỷ sở bất dục vật thi ư nhân. Tại bang vô oán, tại gia vô 
oán.” 
Trọng Cung viết: “Ủng tuy bất mẫn, thỉnh sự tư ngữ hỹ.” 
Dịch nghĩa: 
Trọng Cung hỏi về điều nhân. Đức Rhổng Tử nói: “Ra cửa như thấy 
khách lón; sai khiến dân như đảm đương lễ lón, điều gì mình không 
muốn chớ đem cho người. Trong nước không có điều oán giận, trong nhà 
không có điều oán giận.” 
Trọng Cung nói: “Ủng tuy không sáng suốt, nhưng xin làm theo những 
lồi thây.” 


BÌNH GIẢI: 


Trọng Cung (tức Nhiễm Ủng) là người đã từng được Đức Khổng Tử khen 
rằng có khả năng làm vua. (Ủng dã, khả sử Nam diện - ?È3,. *Ƒ†# 1. 
(Trò Ung, có thể khiến quay mặt về hướng Nam.) Vì thế, khi Trọng Cung 
hỏi về điều nhân, câu trả lời của Đức Khổng Tử có ý hướng về việc chính trị 
để dạy cho ông cách vận dụng điều nhân trong tư cách một nhà cai trị. Khi 
ra cửa, người nhân phải có dáng nghiêm trang kính cẩn như đón tiếp quan 
khách. Ở cương vị lãnh đạo, khi sai khiến dân làm việc gì, phải thận trọng 
như đang đảm đương lễ tế lớn, không được coi thường khinh rẻ dân. Những 
điều gì mình không muốn chớ đem làm cho dân. 

Chẳng hạn, mình không muốn bị bóc lột, bị đàn áp thì đừng bóc lột, đàn áp 
dân. Nếu biết tôn trọng dân như vậy, ắt trong nước sẽ không có điều oán giận. 
Với cách cư xử ấy, trong gia đình cũng không có điều oán giận. Con người làm 
cho cả trong nhà, ngoài nước được an vui, cởi mở, không có điều oán giận, 
người ấy ắt phải là bậc đại nhân rồi. 
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3. 


5] El+.. ÝH: c›: Xetờ. 

+ š.ờ). 3†i>+-£©7? 

`... ..Ố ¿na 2n # 
Ý#H: %+>š‡!:. Š+7i‡£J7? 
Tư Mã Ngưu vấn nhân. Tử viết: “Nhân giả, kỳ ngôn dã nhẫn.” 
Viết: “Kỳ ngôn dã nhẫn, tư vị chỉ nhân hỹ hồ?” 
Tử viết: “Vi chỉ nan, ngôn chỉ đắc vô nhẫn hồ?” 
Dịch nghĩa: 

Tư Mã Ngưu hỏi về điều nhân. Đúc Khổng Tử nói: “Người nhân, nói 
năng phải thận trọng.” 
Lại hỏi: “Nói năng phải thận trọng, như thế gọi là nhân được chăng?” 
Đức Khổng Tử nói: “Làm thì khó, vậy chứ nói năng mà không nên thận 
trọng sao?” 


BÌNH GIẢI: 


Tư Mã Ngưu, học trò Đức Khổng Tử, tên Canh, tự Tử Ngưu, người nước 
Tống. Có lẽ ông này hay bồng bột, nóng nảy trong lời nói, cho nên khi ông hỏi 
về điều nhân, câu trả lời của Đức Khổng Tử hướng về lời nói: “Người nhân, 
nói năng phải thận trọng” 

Nói năng thận trọng nghĩa là trước khi nói phải nghĩ ngợi đắn đo thấu 
đáo. Có thì nói có; không thì nói không. Và cũng có những điều không nên nói 
ra, hay không nên nói hết. Lại có những điều nói được ở nơi này, lúc này, mà 
không nên nói ở nơi kia, lúc kia. Biết thận trọng trong lời nói là biết cân nhắc 
xem lời nói của mình có đem ơn ích cho người nghe không, có làm phật lòng 
người nghe không, có gây những hậu quả tai hại không. Một người biết cân 
nhắc lời nói như vậy hẳn là người nhân, tức là người có những đức tính tốt ở 
trong lòng, lại thêm có kinh nghiệm xử thế. 

Nghe câu trả lời của thầy, Tư Mã Ngưu tỏ ý nghi ngờ: “Nói năng phải thận 
trọng, như thế gọi là nhân được chăng?” Ông ta thầm nghĩ, làm người nhân 
đâu có giản dị như vậy, phải chăng còn có điều gì cao kiến hơn? 

Hiểu được nỗi nghi ngờ ấy, Đức Khổng Tử mới giảng thêm: Làm thì khó. 
Người thiếu đức nhân không lường được cái khó trong việc làm, cho nên mở 
miệng ra là nói cho thỏa thích, không nghĩ rằng sau này mình có làm được 
như lời đã nói không. Vì thế, tập làm người nhân, trước hết là phải thận trọng 
(nhẫn nhịn) lời nói của mình, liệu mình có làm được hãy nói. 
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JlElf 7. Ý#H: #87? ®Ã ®l ‹ 
H: ®Sễ®l. 3i #87 £@7?? 
7H: NÄ3*4› kfñi&ñ1% ! 
Tư Mã Ngưu vấn quân tử. Tử viết: “Quân tử bất ưu, bất cụ.” 
Viết: “Bất ưu, bất cụ, tư vị chi quân tử hỹ hồ?” 
Tử viết: “Nội tỉnh, bất cứu, phù hà ưu, hà cụ?” 
Dịch nghĩa: 
Tư Mã Ngưu hỏi về người quân tử. Đức Khổng Tử nói: “Người quân tử 
không lo buồn, không sợ hãi.” 
Lại hỏi: “Không lo buồn, không sợ hãi, như thế gọi là quân tử được 
chăng?” 
Đức Khổng Tử nói: ”Tự xét trong lòng mà không có điều đau đón, thì sao 
phải lo buồn, sao phải sợ hãi?” 


BÌNH GIẢI: 


Hai chữ “quân tử” đã có từ lâu trong xã hội Trung Hoa. Mới đầu, “quân tử” 
chỉ những người ở địa vị cai trị; còn “tiểu nhân” chỉ những dân thường. Đến 
thời Đức Khổng Tử, “quân tử' chỉ những người có đạo đức xứng đáng ở vị trí 
lãnh đạo dân chúng. 

Sách Luận ngữ có nhiều câu nói về đức độ của người quân tử, ngược lại với 
tính khí của tiểu nhân. Tuy nhiên, phương pháp giảng dạy của Đức Khổng Tử 
không bao giờ đưa ra một định nghĩa đây đủ tổng quát, mà chỉ gợi ý bằng lời 
nói ngắn gọn, căn cứ vào tính khí của mỗi đệ tử rồi cho một nghĩa thích hợp. 
Tư Mã Ngưu đã hỏi về nhân, nay lại hỏi về quân tử; Đức Khổng Tử thể theo 
tính khí của ông mà trả lời: “Người quân tử không lo buồn, không sợ hãi.” 

Người quân tử không lo buồn, bởi vì người quân tử biết được khả năng của 
mình đến đâu, lại biết thời cơ, biết mệnh Trời, cho nên không lo buồn trước 
những cảnh ngộ mà mình gặp. Người quân tử không sợ hãi, bởi vì người quân 
tử không làm điều gì trái đạo lý, trái phép nước, không gây thù chuốc oán với 
a1, cho nên không sợ hãi bị tai vạ. 

Để đạt đến tình trạng không lo buồn, không sợ hãi, người ta phải học hỏi 
và tu đức thật nhiều. Học hỏi và tu đức đến một trình độ cao mới trở nên 
người quân tử được. Do đó, trả lời cho nỗi thắc mắc hoài nghi của Tư Mã 
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Ngưu, Đức Khổng Tử nói rõ thêm ý tứ rằng: Khi người ta tự xét trong lòng 
(nội tỉnh) thấy mình không làm điều gì sai trái đáng phải hối hận tủi hổ; đã 
không có điều sai trái đáng hối hận thì tâm tư mình sẽ không bị day dứt, đau 
đón (bất cứu), mà luôn luôn được an nhiên tự tại; như thế, làm sao phải lo 
buồn, sợ hãi? Người nào có được tấm lòng trong sáng an nhiên, người ấy hẳn 
là quân tử vậy. 


5. 
71H: AXlNLŠĂ› W1 
ƒ7XH: mMzaá4: “#3+ 7°: ŸWÄÑ#XK.” # 
ŸiX\ứm&% › mm j3. 09iÿ2ZN. lý LÝ 
‡h.. 6 †TTŠƒR Uit,? 
Tư Mã Ngưu ưu viết: “Nhân giai hữu huynh đệ, ngã độc vô!” 
Tử Hạ viết: “Thương văn chỉ hỹ: “Tử sinh hữu mệnh, phú quý tại Thiên.ˆ 
Quân tử kính nhi vô thất; dữ nhân cung nhi hữu lễ; tứ hải chỉ nội, giai 
huynh đệ dã. Quân tử hà hoạn hồ vô huynh đệ dã?” 

Dịch nghĩa: 


2 


Tư Mã Ngưu buồn rầu nói: “Người ta đều có anh em, riêng tôi thì không.” 


Tử Hạ nói: “Thương này nghe rằng: 'Chết sống có số phận, giàu sang do 
Trời. Người quân tử giữ tôn kính mà không lỗi lầm; giao thiệp với người 
thì khiêm cung mà có lễ phép; bên trong bốn biển, đều là anh em cả. 
Người quân tử lo gì không có anh em?” 


BÌNH GIẢI: 


Tư Mã Ngưu vốn có anh em ở nước Tống. Nhưng anh em ông can dự vào 
việc phản loạn, có thể vong mạng: cho nên ông mới buồn rầu than thở như 
trên. 

Tử Hạ (tên Thương), một bạn đồng môn trong cửa Khổng đã tìm lời khuyên 
giải. Tử Hạ có nghe nói rằng: “Chết sống có số phận, giàu sang do Trời.” Ông 
lấy câu này để an ủi Tư Mã Ngưu: đã vậy, làm người quân tử còn phải lo buồn 
nỗi gì; luôn luôn có thái độ tôn kính mà không phạm lỗi, giao thiệp với người 
giữ thái độ khiêm cung và có lễ phép. Lúc nào cũng cư xử như thế, thì tất cả 
những người trong nước (bên trong bốn biển), ai chẳng là anh em, ai chẳng 
mến yêu và giúp đỡ. Do đó, việc có anh em ruột thịt hay không chẳng thành 
vấn đề nữa. 
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6. 
#ikRliM. ƒH: iM+?8, j S2 M› X4TÃ› 
»?49WabE.& .;¡#M3?8. 6>: XÍTÃ › TT] 
ZHiể #4 ‹ 
Tử Trương vấn minh. Tử viết: “ẩm nhuận chi trấm, phu thụ chỉ tố, bất 
hành yên; khả vị minh dã dĩ hỹ. Tẩm nhuận chi trấm, phu thụ chi tối 
bất hành yên; khả vị viễn dã dĩ hỹ.” 

Dịch nghĩa: 


Tử Trương hỏi về sự sáng. Đức Khổng Tử nói: “Những lời gièm pha 
ngấm dần dần, những lời tố cáo ở ngoài, chẳng tác động đến; có thể được 
gọi là sáng ấy vậy. Những lời gièm pha ngấm dần dần, những lời tố cáo 
ở ngoài, chẳng tác động đến; cóù thể gọi được là cao xa nữa.” 


BÌNH GIẢI: 


Sự sáng mà Tử Trương đem ra hỏi Đức Khổng Tử ở đây không phải là sự 
thông sáng của trí khôn, nhạy bén tiếp thu kiến thức, được vận dụng trong 
học tập. Căn cứ vào câu trả lời của Đức Khổng Tử, sự sáng theo yêu cầu của 
Tử Trương phải được hiểu là sự sáng trong đời làm quan. 

Chúng ta đã biết, phương pháp giảng dạy của Đức Khổng Tử là tùy theo 
nhu cầu của đệ tử mà đưa ra lời giảng thích đáng (tùy bệnh cho thuốc). Trong 
chương Vi Chính có nói: “Tử Trương học can lộc -Ÿ ?&#! T®#k . (Tủ Trương 
học để cầu bổng lộc.” (Vi Chính, 18). Như thế, câu hỏi của Tử Trương phải 
được đặt trong trường hợp ông ta đang làm quan, hay có ý định sắp làm quan. 
Vì thế, câu trả lời của Đức Khổng Tử cần được hiểu rằng: khi đang làm quan, 
ắt có những lời gièm pha của những kẻ không ưa mình cứ ngấm ngầm lan 
đến mình, hoặc có những lời tố cáo, vu vạ vô căn cứ ở bên ngoài; thế mà mình 
bỏ qua được, không để cho lòng mình vướng bận vào đó, mình vẫn ngay thẳng 
tiến lên, thì gọi được là sáng. Chẳng những là sáng mà thôi, một khi những 
lời gièm pha tố cáo đó không làm nhụt chí tiến thủ của mình, điều đó còn 
chứng tỏ là người có chí cao xa (viễn) nữa. 

Lời dạy này của Đức Khổng Tử có lẽ phù hợp với một câu ngạn ngữ cổ Tây 
phương: “Chó sủa mặc chó, khách bộ hành cứ đi.” 
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1. 


#Äñhlf. ƒH: É2› É*%› Kišz#4. 
fñH: ⁄#®iff +. 3Ä4{= #124? 
fñH: #®fftfn+› #3 #124? 
H: kê. Hửờỷý ớt: K&lš R3. 
Tử Cống vấn chính. Tử viết: “Túc thực, túc binh, dân tín chỉ hỹ.” 
Tử Cống viết: “Tất bất đắc dĩ nhi khử, ư tư tam giả, hà tiên?” 
Viết: “Khử binh.” 
Tử Cống viết: “Tất bất đắc dĩ nhi khử, ư tư nhị giả, hà tiên?” 
Viết : “Khử thực. Tự cổ giai hữu tử; dân vô tín bất lập.” 
Dịch nghĩa: 
Tử Cống hỏi về chính trị. Đức Khổng Tử nói: “Đủ lương thực, đủ binh 
lính, được dân tin.” 
Tử Cống nói: “Nếu bất đắc dĩ phải bỏ, trong ba thứ đó, bỏ thứ nào trước?” 
Đáp: “Bỏ bình lính.” 
Tử Cống lại nói: “Nếu bất đắc dĩ phải bỏ, trong hai thứ [còn lại] đó, bỏ 
thứ nào trước?” 
Đáp: “ Bỏ lương thực. Từ xưa đều có người chết; dân mà mất niềm tin thì 
không thành tựu được đâu.” 


BÌNH GIẢI: 


Chính trị là việc cai trị dân. Muốn cai trị dân cần phải có chính quyền. 
Chính quyền tổn tại trên ba yếu tố: có lương thực nuôi dân, có binh lính bảo 
vệ dân và tạo được niềm tin ở dân. Ba yếu tố đó là nền tảng của chính quyền. 
Về vấn đề này, Đức Khổng Tử đã tham khảo phép cai trị của các triều đại 
trước, nhất là ngài có kinh nghiệm khi đảm đương việc cai trị trong triều 
đình nước Lỗ. 

Để biết rõ trong ba yếu tố đó, yếu tố nào quan trọng nhất, Tử Cống nêu 
ra trường hợp giả định trước hết: nếu phải bỏ một, thì bỏ gì trước? Ngài đáp: 
“Bỏ binh lính.” 

Binh lính tuy cần thiết để bảo vệ chính quyền nhưng chỉ là thứ yếu. Nếu 
còn dân và lương thực thì dân sẽ trở thành binh lính để duy trì chính quyền. 
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Tử Cống đưa ra trường hợp giả định thứ hai: trong hai yếu tố còn lại, nếu 
phải bỏ một, thì bỏ điều gì? Ngài đáp: “Bỏ lương thực.” 

Nếu gặp trường hợp quá ngặt nghèo, bị quân địch tấn công gấp rút, lương 
thực có thể bỏ được. Bởi vì người ta có thể nhịn ăn vài ngày, và với ý chí kiên 
cường, người ta có thể thắng được địch quân để lấy lại lương thực. Còn lại 
niềm tin của dân vào chính quyền thì không thể bỏ được. Từ xưa, ai cũng phải 
chết, nhiều hoặc ít, nhưng không thể chết hết dân. Nếu còn dân và dân còn 
tin vào nhà cầm quyền thì chính quyền vẫn tổn tại, và đất nước không thể 
mất được. 

Nhưng muốn cho dân tin thì phải làm sao? Thưa rằng, nhà cầm quyền 
phải bỏ hết quyền lợi riêng tư, luôn luôn thành khẩn với dân, không được dối 
gạt dân. 


8. 


*È-ƒ #„H: # 7ƒ Ñữnứ,$&› f#1⁄ux#? 

-+— # »a% >ờ% 
#ñH: l ƒ. k7+ở 8 tt, lăn XS £. x3 

Tˆ Tˆ + ° ` vờ T2 Ö- `+ ` d 
+. 73B Xe. pbá9Z 33, 6X Ý*š?? 
Cức Tử Thành viết: “Quân tử chất nhi dĩ hỹ. Hà dĩ văn vĩ?” 
Tử Cống viết: “Tích hồ! Phu tử chi thuyết quân tử dã, Tứ bất cập thiệt! 
Văn do chất dã; chất do văn dã. Hổ báo chỉ quách do khuyễn dương chỉ 
quách.” 
Dịch nghĩa: 

Cức Tử Thành nói: “Người quân tử, có chất là được rồi. Cần đến văn làm 
øì?” 
Tử Cống nói: “liếc thay! Lời luận bàn của phu tử về người quân tử. Xe 
bốn ngựa cũng không đuổi kịp lời đã nói ra! Văn cũng như chất; chất 
cũng như văn. Da đã cạo lông của con cọp, con beo cũng như da đã cạo 
lông của con chó, con dê thôi. 


BÌNH GIẢI: 


Quan đại phu nước Vệ là Cức Tử Thành chủ trương rằng: người quân tử, 
chỉ cần chất là đủ, không cần gì đến văn. Chất là tài năng, đức hạnh tiềm 
tàng ở trong; văn là đáng vẻ nghiêm trang, lịch sự, khiêm tốn, nhã nhặn bên 
ngoài. 
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Trong khi đó, thầy trò Đức Khổng Tử chủ trương: phải đầy đủ cả văn lẫn 
chất mới thành người quân tử (Văn chất bân bân, nhiên hậu quân tử -% 
3/12. ?A 14-7... (Văn chất tốt đẹp thì sau mới nên quân tử.) 


Vì thế, Tử Cống đã phản đối Cức Tử Thành, cho rằng ông đã lập thuyết 
sai lầm, có hại cho học thuật đời sau. Một lời sai đã nói ra, xe tứ mã khó đuổi 
kịp. Tử Cống giải thích rõ thêm: văn và chất cần thiết như nhau. Văn cần có 
chất đi kèm, chất cần có văn hỗ trợ. Một người dù có tài đức (đủ chất) nhưng 
dáng vẻ bề ngoài quê mùa cục mịch hoặc dơ dáy lôi thôi (thiếu văn), thì chẳng 
ai tín nhiệm người ấy để mời hợp tác, hay trao cho quyền bính. Văn và chất 
của người quân tử cũng ví như lớp lông và lớp da của con cọp, con beo. Nếu da 
cọp beo (chất) mà cạo bỏ lớp lông đẹp (văn) đi, thì cũng như là da chó dê cạo 
bỏ lông mà thôi. Nào có quý hơn gì? 


9. 


%&AH#i®#H: #1X. HT: hy? 

5ñ #43‡IH: ä&i⁄-#? 

H: —› Š3“X›: s>fJJ.fuử,? 

‡ỊH: 812K, #5\ẨKX? nU 4X. 5L 
*&? 

Ai Công vấn ư Hữu Nhược viết: “Niên cơ, dụng bất túc, như chỉ hà?” 
Hữu Nhược đối viết: “Hạp triệt hồ?” 

Viết: “Nhị, ngô do bất túc, như chỉ hà kỳ triệt đã?” 


Đối viết: “Bách tính túc, quân thục dữ bất túc? Bách tính bất túc quân 
thục dữ túc?” 


Dịch nghĩa: 


Vua Ai Công hỏi Hữu Nhược rằng: “Năm nay mất mùa, không đủ chỉ 
dùng, phải làm sao?” 


Hữu Nhược đáp rằng: “Sao chẳng lấy thuế triệt?” 
Vua nói: “Lấy hai phần, ta còn không đủ, sao lại lấy thuế triệt thôi?” 
Đáp rằng: “Dân chúng đủ ăn, thì vua chẳng đủ với ai? Dân chúng chẳng 


đủ ăn, thì vua đủ với a1?” 
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BÌNH GIẢI: 


Vua Ai Công nước Lỗ than thỏ với Hữu Nhược, đệ tử của Đức Khổng Tủ, 
về tình trạng không thu đủ tiền thuế để chi dùng. Hữu Nhược nhắc vua về 
phép thu thuế triệt. Triệt là một thứ thuế được đặt ra vào đời Chu, trong đó, 
nhà nước lấy một phần mười trên hoa lợi mùa màng của dân chúng. Vào năm 
được mùa, dân thu được hoa lợi nhiều, thuế ấy được nhiều. Năm nào mất 
mùa, dân thu được ít, thuế ấy sẽ được ít. Giờ đây, vì được ít quá, nhà vua đã 
lấy tới hai phần mười, tức là lấy gấp hai lần theo tiêu chuẩn thuế triệt; vậy 
mà vẫn chưa đủ tiêu! 

Nghe nói vậy, Hữu Nhược mới cảnh tỉnh nhẹ nhà vua, có ý nhắc khéo rằng 
việc chi tiêu của triều đình phải tiết kiệm tùy theo tình trạng kinh tế của 
dân, không thể phung phí hao tổn, trong khi dân chúng đói kém. Nếu dân no 
đủ, chắc chắn vua phải đầy đủ; còn nếu dân thiếu thốn, thì vua phải hạn chế 
chi tiêu theo, chứ đòi đầy đủ với ai? Nguồn lợi của dân mà bị nhà nước vắt 
kiệt, ắt xảy ra đại loạn hoặc mất nước. 


10. 
-ƒ 7k RÌ  qế , 3» ° TH : 3 x4 , 4È ấ, , x lỗ 
lu. z#@#3, &2>z#‡}#Èð#Z:¡ L3 2, x## 
Tử Trương vấn sùng đức, biện hoặc. Tử viết: “Chủ trung tín, tỷ nghĩa, 
sùng đức dã. Ái chỉ, dục kỳ sinh; ố chi, dục kỳ tử; ký dục kỳ sinh, hựu 
dục kỳ tử, thị hoặc dã.” 

Dịch nghĩa: 


Tử Trương hỏi về việc tôn trọng đức hạnh, làm rõ sự mê lầm. Đức Khổng 
Tử nói: “Chuyên chú vào điều trung tín, làm theo điều nghĩa, đó là tôn 
trọng đức hạnh. Yêu ai thì muốn cho sống; ghét ai thì muốn cho chết; đã 
muốn cho sống lại muốn cho chết, chính là mê lầm vậy.” 


` s 
BINH GIAI: 

Tử Trương vốn có khuynh hướng về đường làm quan để hưởng bổng lộc, 
cho nên lời dạy của Đức Khổng Tử cho Tử Trương vẫn có thâm ý hướng về sự 
nghiệp của ông ta. Ngài cho biết việc tôn trọng đức hạnh hướng về hai điểm, 
chuyên chú vào điều trung tín và làm theo điều nghĩa. 
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Chuyên chú vào điều trung tín: 

Trung là lòng thành thực, không dối trá. Tín là giữ sự thành thực đối với 
người khác, không dối trá, lừa gạt người. 

Làm theo điều nghĩa: 

Điều nghĩa là sự tốt đẹp trong việc giao thiệp cư xử với người khác. Giữa 
vua và bầy tôi có nghĩa quân thần; giữa vợ chồng có nghĩa phu phụ, giữa anh 
em bạn bè có nghĩa huynh đệ bằng hữu; giữa bà con trong nước với nhau có 
nghĩa đồng bào v.v... Nghĩa luôn luôn đi với tình. Tình là sự luyến mến tinh 
thần, nghĩa là sự cư xử thích hợp. Người đời thường thấy lợi thì quên điều 
nghĩa. Người quân tử tôn trọng đức hạnh phải luôn luôn đặt điều nghĩa trên 
điều lợi. 

Những người tham gia vào việc cai trị để tìm bổng lộc như Tử Trương 
rất dễ bỏ đức hạnh, tức là bỏ điều thành thực và hay dối trá người khác, lại 
thường thấy lợi quên nghĩa. Vì thế, Đức Khổng Tử nhấn mạnh những điều 
này cho Tử Trương. 

Ngoài ra, trong đời sống chính trị thường xảy ra chuyện yêu ghét. Kẻ nào 
làm lợi cho mình thì yêu; kẻ nào làm hại đến quyền lợi, địa vị, danh tiếng của 
mình thì ghét. Khi yêu ai thì muốn cho kẻ đó sống lâu. Cùng kẻ đó, khi mình 
ghét, thì lại muốn cho chóng chết, nhanh chừng nào tốt chừng ấy. Đó là một 
điều mê lầm to lớn mà kẻ học đạo quân tử phải biết. 

Số phận của con người sống lâu hay chóng, bao giờ chết; con người không 
thể định đoạt được (Tử sinh hữu mệnh). Không phải muốn cho ai sống lâu, 
người ấy được sống; không phải muốn cho ai chóng chết, người ấy phải chết; 
trừ phi ai đó dùng tới biện pháp trái đạo. Sự sống chết của con người, y học 
có giỏi bao nhiêu cũng không thể can thiệp tích cực được. Điều đó thuộc về 
quyền năng bí mật của Đấng Tạo Hoá. Người nào can thiệp vào bằng ý muốn 
là mê lầm vậy. 


11. 
7£ # 2à BỊ &2+34L-ƒf.. 34L ƒ3ÌH: 8®. EE., 
áo Ÿ ‹ 
4A+H: ## !iš42# #3, EXE› 44, Ÿ^ 
T†.;: #Ðš. 8i m3? 


Tề Cảnh Công vấn chính ư Khổng Tử. Khổng Tử đối viết: “Quân quân, 
thần thần, phụ phụ, tử tử.” 
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Công viết: “Thiện tai! Tín như quân bất quân, thần bất thần, phụ bất 
phụ. tử bất tử, tuy hữu túc, ngô đắc nhi thực chư?” 


Dịch nghĩa: 


Tề Cảnh Công hỏi về chính trị với Đức Khổng Tử. Đúc Rhổng Tử đáp 
rằng: “Vua ra vua, bề tôi ra bề tôi, cha ra cha, con ra con.” 


Công nói:”Tốt lành thay! Không ngờ gì như vua không ra vua, bề tôi 
không ra bề tôi, cha không ra cha, con không ra con, tuy có thóc lúa, ta 
có được ăn chăng?” 


` . 
BINH GIAI: 

Chính trị có nhiều việc cho mỗi cấp độ cai trị. Ở đây người hỏi là Tề Cảnh 
Công, một vị vua chư hầu lớn, cho nên câu trả lời của Đức Khổng Tử về chính 
trị là một câu thuộc về đạo lược. Dưới đạo lược là chính lược, dưới chính lược 
là chính thuật. 

Đạo lược dành cho vua; chính lược dành cho các quan khanh; chính thuật 
dành cho các quan chức cấp nhỏ thi hành chính sách. 

Đạo lược là sách lược về đạo. Đó là đường lối cao cấp thống suất cả đất 
nước. Đạo lược về chính trị dành cho một vị vua là: 

Vua phải cho ra vua, bấy giờ bề tôi mới ra về tôi. 

Cha phải cho ra cha, thì con mới ra con. 

Đối với đất nước, vua là vua; đối với gia đình vua cũng là cha; cho nên đạo 
lược bao gồm cả vua lẫn cha. 

Ai cũng biết, bề tôi phải theo mệnh vua, phải trung thành với vua. Nhưng 
nếu vua chẳng ra vua, làm sao đồi hỏi bề tôi phải trung thành và theo mệnh 
vua được? Vua phải cho ra vua, tức là vua phải thi hành bổn phận của vua. 
Bổn phận của vua là thương yêu dân, hết lòng phục vụ dân. Nếu vua thi hành 
đúng bổn phận của mình, ắt bề tôi cũng vâng lệnh vua mà phục vụ dân. Bấy 
giờ dân sẽ được an lạc, thái bình. 

Ai cũng biết con phải hiếu với cha, nhưng nếu cha chẳng ra cha, sao đòi 
hỏi con phải hiếu với cha được? Cha phải cho ra cha tức là cha phải thi hành 
bổn phận của cha. Bổn phận của cha là thương yêu con, chăm sóc con, lo cho 
con cơm ăn, áo mặc và giáo dục con tử tế. Nếu cha thi hành đúng bổn phận 
của mình thì con sẽ hết lòng với cha. Bấy giờ gia đình sẽ êm ấm. 

Nếu vua sống cho ra vua, thì vua sẽ nên gương cho những người cha trong 
các gia đình cả nước cũng bắt chước theo. Bấy giò, đất nước sẽ an lạc, gia đình 
được êm ấm. Đó là tất cả bí quyết của đạo lược dành cho chính trị cao cấp. 
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Nếu trong một đất nước, từ trên xuống dưới, vua không ra vua, bề tôi 
không ra bề tôi, cha không ra cha, con không ra con, thì đất nước ấy ắt đại 
loạn; mặc dù trong kho có nhiều thóc lúa, nhưng còn có đủ thời gian để ăn 
nữa hay không? 


12. 
fƒ†H: Hànj#3ƒ3Z3X*#,› 3t, st ! ƒ7Zk£ƒ7 83. 
Tủ viết: “Phiến ngôn khả dĩ chiết ngục giả, kỳ Do dã dư!” Tử Lộ vô túc 
nặc. 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng Tử nói: “Nửa lời nói có thể giải quyết xong vụ án kiện, anh 
Do đấy mà!” Tử Lộ không chấp nhận chần chừ. 


BÌNH GIẢI: 


Tử Lộ là một người có tính cả quyết, ngay thẳng, mau mắn trong lời nói và 
việc làm. Ông đã chấp nhận làm một điều gì thì làm ngay, không chần chừ, 
để lâu (vô túc nặc). Vì vậy, đối với những án kiện đến tay ông, ông phán đoán 
rõ ràng và giải quyết một cách mau lẹ, không cần nghe đi nghe lại, không 
cần nói đi nói lại. Sự minh sát của ông có thể được nhận ra trong nửa lời nói. 


13. 
#1: hờ: Š3ÄMAdt,, sử, đ 2A I 


Tủ viết: “Thính tụng, ngô do nhân dã. Tất dã, sử vô tụng hồ?” 

Dịch nghĩa: 
Đức Rhổng Tủ nói: ”Xử kiện, ta cũng như người. Ắt là phải khiến cho 
đừng kiện cáo nữa chứ?” 

BINH GIAI: 


Đức Khổng Tử đã có thời giữ chức quan Tư khấu (Bộ trưởng Tư pháp) ở 
nước Lỗ. Tư khấu là chức quan phụ trách về hình luật, dĩ nhiên ngài biết vận 
dụng luật pháp để giải quyết những vụ kiện như quan toà; có thể nói còn xuất 
sắc hơn những quan toà nữa, vì ngài đứng đầu ngành luật pháp nước Lỗ. 

Tuy nhiên, điều ngài ưu tư là phải làm sao khiến cho dân sống hoà thuận, 
đừng đưa nhau kiện cáo nữa, mới hay! Muốn cho dân đừng kiện cáo nhau 
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thì phải sống trong luật pháp, tôn trọng quyền lợi của nhau. Đó là công việc 
chính trị to tát bao gồm nhiều phương diện, đặc biệt nhất là phương diện giáo 
dục. 


14. 

Ä4ikRÌfĂẮ_. ƒÝH: 2 &lễ› ÍT72ZVÀÄ:. 

Tử Trương vấn chính. Tử viết:“Cư chi vô quyện, hành chi dĩ trung.” 
Dịch nghĩa: 


Tử Trương hỏi về việc chính trị. Đức Khổng Tử nói:”Phụ trách công việc 
thì không mệt mỏi, thi hành công việc thì thành thực.” 


BÌNH GIẢI: 


Người đang làm chính trị tức là đang phụ trách một công việc nào đó trong 
guồng máy cai trị, thì lúc nào cũng để tâm vào việc ấy không mệt mỏi, không 
chếnh mảng. Có luôn để tâm vào công việc mới phát huy được sáng kiến mới, 
mới nhận ra những điểm thiếu sót, sai trái mà chỉnh sửa. Mỗi khi thi hành 
công việc do cấp trên giao phó thì thành thực trong hành vi, làm tận tình đến 
nơi đến chốn, không dối trá cấp trên, không lừa gạt cấp dưới, tiến hành công 
việc cho được thập phần mỹ mãn. 


1ã. 
7H: #7 HðäÀA*Š,›; XW%ÃÁA*3Zz;: ÐÁŠK ZÃ ó 
Tửa viết: “Quân tử thành nhân chi mỹ, bất thành nhân chỉ ác. Tiểu 
nhân phản thị.” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng Tử nói:”Quân tử thành tựu điều tốt đẹp cho người, không 
thành tựu điều xấu cho người. Tiểu nhân thì trái lại.” 


BÌNH GIẢI: 


Người quân tử luôn sống trong điều nhân, coi mọi người là anh em, cho 
nên muốn làm điều tốt đẹp cho người cũng như cho mình. Trái lại, tiểu nhân 
chỉ nghĩ đến mình, bao giờ cũng muốn mình vượt trội hơn người, thấy ai bằng 
mình hay hơn mình thì ghen ty, cho nên sẵên sàng làm điều xấu cho người, 
không bao giờ muốn cho người được hơn mình. 
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16. 
#/§ 7ƒ R8 44L'ƒ.. 14L ƒ 3H: Ẳ# mử,, ƒ 6h 2A 
4E; S1 #1? 
Quý Khang Tử vấn chính ư Khổng Tử. Khổng Tử đối viết: “Chính giả 
chính dã. Tử suất dĩ chính, thục cảm bất chính?” 

Dịch nghĩa: 


Quý Khang Tử hỏi Đức Khổng Tủ về chính trị. Đức Khổng Tử đáp rằng: 
”Chính trị là làm cho chính đáng. Ông làm gương chính đáng, ai dám 
không chính đáng?” 


BÌNH GIẢI: 


Quý Khang Tử, một đại thần rất có thế lực ở nước Lỗ, hỏi Đức Khổng Tử 
về việc chính trị. Đức Khổng Tử đã trả lời rất vắn tắt và đơn giản: “Chính trị 
là làm cho chính đáng.” Câu này nói lên lập trường rõ rệt nhất của đạo Nho 
về chính trị và nó có giá trị muôn đời. 

Quốc gia là một tổ chức lớn lao bao gồm nhiều thành phần, nhiều đoàn 
thể, nhiều loại người, dĩ nhiên có rất nhiều công việc. Chính trị là sắp xếp, 
cai trị tổ chức lớn đó cho ổn định tốt đẹp: mỗi loại người một công việc khác 
nhau, hỗ trợ cho nhau, nương tựa vào nhau, dẫn dắt nhau, nuôi nấng nhau, 
giữ gìn an ninh cho nhau để mọi người cùng nhau tổn tại, cùng nhau thăng 
tiến, cùng nhau sống hoà vui. Tuy có nhiều công việc, nhưng tất cả mọi công 
việc đều đòi hỏi phải làm một cách chính đáng, thẳng thắn. Nếu thiếu chính 
đáng trong một thành phần nào, lãnh vực nào, chỗ ấy sẽ có rối loạn ngay. 

Nếu như trên từ vua xuống tới các quan, rồi các gia đình đều thiếu chính 
đáng, dối gạt lẫn nhau, quốc gia đó ắt bại vong lập tức. Trong sớm chiều, quân 
thù sẽ tiến vào làm cỏ quốc đô, và mọi người sẽ trở thành thân trâu ngựa. 

Vì thế, tóm tắt của việc chính trị chỉ là làm mọi công việc chính đáng mà 
thôi. Thế mà điều kiện tiên quyết để cho mọi người trong nước đều sinh hoạt 
chính đáng là người lãnh đạo tối cao phải nêu gương chính đáng trước. Nay 
Quý Khang Tử thay vua cầm quyền lãnh đạo đất nước mà nêu gương chính 
đáng, thì còn ông quan thuộc cấp trong triều đình nào dám không chính 
đáng? Các quan trong triều đã chính đáng thì các quan chức địa phương nào 
dám không chính đáng? Cả guồng máy cai trị từ trên xuống dười, từ trung 
ương đến địa phương đều chính đáng, thì toàn thể dân chúng đều như cỏ phải 
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nghiêng theo ngọn gió chính đáng mà sinh hoạt. Thế là việc chính trị được 
toàn hảo. 


17. 


£j 7? šš¿., E447. 1Lƒ3H: 7324, 
šÈ f2 #45 I 
Quý Khang Tử hoạn đạo, vấn ư Khổng Tử. Khổng Tử đối viết: “Cẩu tử 
chi bất dục, tuy thưởng chi bất thiết.” 

Dịch nghĩa: 
Quý Khang Tử lo lắng về nạn trộm cắp, hỏi Đức Khổng Tử. Đức Khổng 
Tử đáp rằng: “Vì bằng ông không tham muốn, tuy có thưởng, cũng không 
có trộm cắp.” 


BÌNH GIẢI: 


Ở trên, trả lời cho Quý Khang Tử về chính trị, Đức Khổng Tử đã đứng ở 
quan điểm đạo lược. Bây giờ trả lời về nạn trộm cướp, ngài cũng nói ở trình 
độ ấy. 

Đối với người thường, người ta cho rằng để chống nạn trộm cướp thì phải 
tăng cường an ninh bảo vệ và dùng biện pháp nghiêm ngặt răn đe. Nhưng 
Đức Khổng Tử cho rằng chỉ cần người trên bỏ lòng tham muốn, tự khắc trong 
dân chúng không còn nạn trộm cắp nữa. Tại sao vậy? 

Bởi vì, có nạn trộm cắp là do có người thiếu thốn. Sở dĩ có người thiếu thốn 
vì xã hội đầy bất công. Xã hội đầy bất công vì quan lại tham nhũng, thiếu đạo 
đức, lấy của dân chúng. Quan lại tham nhũng vì theo gương tham dục của 
vua, tế tướng và các đại thần, đồng thời phải cung phụng, đút lót cho các bậc 
trên ấy. 

Nay vua, tể tướng bỏ lòng tham muốn, sống giản dị, hết lòng phục vụ dân 
chúng, không nhận của đút lót, thì quan lại các cấp lớn nhỏ đều theo gương 
ấy mà không tham lam. Thế là dân chúng no đủ, xã hội ổn định, sao còn nạn 
trộm cắp? Ca dao thường nói: 


“Con ơi, mẹ bảo con này. 
Cướp đêm là giặc, cướp ngày là quan.” 
Sở dĩ có nạn trộm cướp ban đêm bởi vì ban ngày có nạn quan lại bóc lột dân 
chúng. Bóc lột là cướp ngày, còn tệ hơn trộm đêm nữa. 
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Đức Khổng Tử là một hiền triết cho nên quan điểm của ngài thường được 
nhìn ở tầm cao là đạo lược. Hiền triết có cái nhìn sâu sắc toàn diện và sống 
đúng với quan điểm của mình, cho nên hiển triết không bàn ngang tán dọc 
như triết gia. Triết gia nói được một câu đúng thì hai câu sai. Còn hiền triết 
nói câu nào đúng câu ấy nhưng khó thực hiện, người đời khó lòng theo được. 
Nếu vua quan theo được, thiên hạ đã không loạn lạc. Nước Trung Hoa mà 
theo được Khổng, Lão thì đã không có thời Xuân Thu, Chiến quốc! 


18. 
#£/# #7 MúÉ#+31L-ƒ H : ‡h#t &iÍ, vÀ3UHIH., TỊ 
sa? 
jLƒ‡#‡H: #1, §H#? #4. mRKýế£ I 
8f?+xjk8: >7: # tờ EL4E. 
Quý Khang Tủ vấn chính ư Khổng Tủ, viết:“Như sát vô đạo, đĩ tựu hữu 
đạo, hà như?” 
Khổng Tử đối viết: “Tử vi chính, yên dụng sát? Tử dục thiện, nhi dân 
thiện hỹ. Quân tử chi đức phong, tiểu nhân chi đức thảo. Thảo thượng 
chỉ phong tất yến.” 

Dịch nghĩa: 


Quý Khang Tử hỏi Đức Khổng Tủ về chính trị, rằng: “Như giết kẻ vô đạo 
để kẻ khác nên có đạo, được chăng?” 


Đức Khổng Tử đáp: “Ông làm chính trị, sao cần dùng việc giết? Ông 
muốn tốt lành, thì dân sẽ tốt lành. Năng lực của quân tử như gió, năng 
lực của tiểu nhân như cỏ. Gió thổi trên cỏ ắt cỏ nép xuống.” 


BÌNH GIẢI: 

Quý Khang Tử nêu ý kiến với Đức Khổng Tử, muốn giết một số kẻ bất 
lương (vô đạo) để răn đe, khiến dân chúng trở nên những người lương thiện 
(hữu đạo). Dĩ nhiên đây là phương pháp cai trị bá đạo, được áp dụng phổ biến 
trong thời bấy giờ (thời Ngũ bá): dùng hình pháp nghiêm ngặt để dân chúng 
sợ sệt mà không dám phạm pháp. 

Tuy nhiên, đấy chỉ là biện pháp ngọn, hiệu quả rất ít. Biện pháp gốc của 
Đức Khổng Tử là: người trên hãy thực hiện điều tốt lành, ắt dân chúng sẽ bắt 
chước làm điều tốt lành. Khi đã nên một phong trào, thiên hạ sẽ đua nhau 
làm lành. Đức hạnh của người quân tử ở cương vị cai trị chẳng khác gì năng 
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° .“z Z si: ^ * ° ^ Z “Z ^“ 
lực của gió. Đức hạnh của tiểu nhân ở địa vị dân chúng như sức sống của 
ngọn cỏ. Gió thổi mạnh trên cỏ, ắt cỏ phải nép xuống theo chiều gió. 


19. 
fjkR|: +?J4w3ƒ*Jšf2 tt 4? 
ƒH: Jiải, f9 iiš ấ ? 
Ýik#IH: #34], #@#R]. 
1H: XMjd,. dÈit,. ki: ñ Hmm3ƒš › 
# mg, ,. Jếvy) FÀÁ › #&‡}£»‡l,; É#»k¿ ti. X 
M#: 6t cmiiii,. #3 R®š,. 42h], 6É 
2]. 
Tử Trương vấn: “Sĩ hà như, tư khả vị chỉ đạt hỹ?” 
Tử viết: “Hà tai nhĩ sở vị đạt giả?” 
Tử Trương đối viết: “Tại bang tất văn, tại gia tất văn.” 
Tử viết: “Thị văn dã, phi đạt dã. Phù, đạt dã giả, chất trực nhi hiếu 
nghĩa, sát ngôn nhi quan sắc; lự đĩ há nhân; tại bang tất đạt, tại gia tất 
đạt. Phù văn giả, sắc thủ nhân, nhi hạnh vĩ; cư chỉ bất nghĩ; tại bang tất 
văn, tại gia tất văn.” 

Dịch nghĩa: 


Tử Trương hỏi: “Người có học như thế nào có thể gọi là thông suốt?” 
Đức Khổng Tử nói: “Ngươi gọi thế nào là người thông suốt?” 

Tử Trương đáp: “Trong nước có tiếng tăm, trong nhà có tiếng tăm.” 
Đức Khổng Tử nói: “Thế là có tiếng tăm thôi, chẳng phải thông suốt. 
Phàm là người thông suốt thì tư chất thẳng thắn mà ưa làm điều nghĩa, 
xét rõ được lời nói mà nhìn rõ được hình sắc; biết nghĩ ngợi để hạ mình 
dưới người; trong nước ắt thông suốt, trong nhà ắt thông suốt. Phàm 
người có tiếng tăm thì giữ điều nhân ở ngoài mặt mà tính hạnh trái 
nhân; sinh hoạt không nghỉ ngờ gì; trong nước có tiếng tăm, trong nhà 
có tiếng tăm.” 


BINH GIAI: 

Qua những lời đối thoại ở trên giữa Đức Khổng Tử và Tử Trương, chúng 
ta thấy rõ Tử Trương chỉ là người chú trọng tới bề ngoài. Đó là con người bản 
chất khinh phù (nhẹ dạ, chú trọng tới bề nổi), không có bản chất đạo đức đích 


thực. 
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Ông ta muốn hỏi thầy về sự thông suốt, sự thành tựu của một kẻ sĩ, của 
một ông quan (cần bổng lộc). Ông ta quan niệm một người thông suốt (đạ£ 
nhân) là người được nổi tiếng trong nước cũng như trong nhà, một người nổi 
tiếng trong triều hay nổi tiếng khi làm gia thần cho một dòng họ quyền thế 
(cố như họ Quý). 

Biết rõ ý Tử Trương, Đức Khổng Tử bảo rằng việc có tiếng tăm không phải 
là thông suốt hay thành tựu đạo lý. Người thông suốt đạo lý phải có tư chất 
ngay thẳng và ưa đối xử nghĩa khí với mọi người; không những thế, người 
ấy có khả năng thấu suốt được ngôn ngữ và dáng bộ hình sắc người khác để 
biết rõ tâm ý thật ở bên trong, lại biết suy nghĩ để giữ sự khiêm tốn với người 
khác. Như thế, mới đáng gọi là người thông suốt đạo lý, thành tựu học vấn. 

Còn người chú trọng vào tiếng tăm thì chỉ có giả bộ bề ngoài nhân đức 
nhưng hành vi lại trái nhân đức; sống như thế mà cứ bình tĩnh như không, 
không nghi ngờ, không xét lại hành vi của mình. Đó là kẻ hữu danh vô thực, 
dù có tiếng tăm khắp nơi, nhưng không phải là bậc đạt nhân quân tử. 


20. 
SE ĐME2©#E 2T. Bỉ SCM #45, TRE, 3E 


ke O 
ƒH: ä! k4? 3/6? xi4, 
1Á 2 › 3È iã§ RE $ #R ? — %2 4 › & 3 ý y4 3 
ðL. 3FZÄ##? 
Phàn Trì tùng du ư Vũ Vu chi hạ, viết: “Cảm vấn sùng đức, tu thắc, biện 
hoặc.” 
Tử viết: “Thiện tai vấn! Tiên sự hậu đắc, phi sùng đức dư? Công kỳ ác, 
vô công nhân chỉ ác, phi tu thắc dư? Nhất triêu chi phẫn, vong kỳ thân 
dĩ cập kỳ thân, phi hoặc dư?” 

Dịch nghĩa: 
Phàn Trì theo thầy dạo chơi ở dưới đàn Vũ Vu, nói rằng: “Đám hỏi về 
việc tôn trọng đức hạnh, sửa điều lỗi và phân tích điều mê lầm.” 
Đức Khổng Tử nói: “Tốt lành thay câu hỏi ấy! Phụng sự trước, sau mồi 
đạt được kết quả, chẳng phải tôn trọng đức hạnh ư? Sửa trách điều xấu 


2 ` ^ Đ Z TT ^” 2 `. z . 92, s. sâu ss 
của mình, không sửa trách điều xấu của người, chẳng phải sửa điều lỗi 
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ư? Cơn giận một sớm để nhãng quên thân mình lại liên lụy đến người 
thân, chẳng phải mê lầm ư?” 
` ° 
BINH GIAI: 

Phàn Trì là đệ tử trung thành của Đức Khổng Tử, thường đánh xe cho 
thầy. Nay thầy trò cùng dạo chơi ở dưới đàn Vũ Vu, là nơi vua Lỗ tế Trời; 
nhân đó, Phàn Trì mới hỏi thầy về những điểm đưa con người đến hoàn thiện. 
Điều này rất hợp ý Đức Khổng Tử cho nên ngài ngợi khen và phân giải. 

Người muốn tôn trọng đức hạnh thì trước tiên phải nghĩ đến phụng sự 
(tiên sự). Gần thì phụng sự cha mẹ, xa thì phụng sự đất nước, dân chúng. 
Quên mình mà lo phụng sự sẽ nên người đức hạnh. 

Người muốn trở nên hoàn thiện thì ưu tiên sửa trách điều xấu của mình 
hơn là để ý sửa trách điều xấu của người khác. 

Còn biện biệt điều mê lầm thì điều mê lầm gần gũi nhất là: giận mất khôn. 
Do giận dữ nổi lên nhất thời mà có thể thiệt thân, lại còn liên lụy đến cha mẹ 
và những người thân khác như vợ con, anh em v.v... Đó là điều mê lầm lớn 
cần phải tránh xa vậy. 


21. 

3È 1# l]{ˆ . ÝƒH: ^ ‹ 

tÌ#m. ÝH: #m”Ä . 

3# ki. ÝH: Ä ñ##ð tr. f8blÈ 3H. 

3# 1# 1É. , 1x. Ý#5H : ?R +”, , -š#_N* 4k -#m P] #t ° T 

H: “Ã&ñ4#jö‡i‡đ. iltE#ñ.” TW? 

TXH: 8Äš#! 8#&T, IT©#. XÊM, 

XE4il&: NKT. HUOYN. XE, XE 

tế £ o 

Phàn Trì vấn nhân. Tử viết: “Ái nhân.” 

Vấn trí. Tử viết: “Tri nhân.” 

Phàn Trì vị đạt. Tử viết: “Cử trực, thố chư uổng, năng sử uổng giả trực.” 
Phàn trì thối, kiến Tử Hạ viết: “Hướng dã ngô kiến ư Phu tử nhi vấn trí. 
Tử viết: 'Cử trực, thố chư uống, năng sử uống giả trực.` Hà vị dã?” 

Tử Hạ viết: “Phú tai ngôn hồ! Thuấn hữu thiên hạ, tuyển ư chúng, cử 
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Cao Dao; bất nhân giả viễn hỹ. Thang hữu thiên hạ, tuyển ư chúng, cử 
Y Doãn; bất nhân giả viễn hỹ.” 

Dịch nghĩa: 
Phàn Trì hỏi về điều nhân. Đức Khổng Tử nói: “Yêu người.” 
Hỏi về điều trí. Đúc Khổng Tử nói: “Biết người.” 
Phàn Trì chưa thông suốt. Đức Khổng Tử nói: “Cất nhắc người ngay 
thẳng, tách rời kẻ gian tà, có thể khiến kẻ gian tà thành người ngay 
thẳng.” 


Phàn Trì lui, gặp Tử Hạ nói: “Lúc nãy, tôi gặp thầy hỏi về điều trí. Thầy 
nói: 'Cất nhắc người ngay thẳng, tách rời kẻ gian tà, có thể khiến kẻ gian 
tà thành người ngay thẳng.` Là nghĩa thế nào?” 


Tử Hạ nói: “Lời nói ấy rộng rãi thay! Vua Thuấn có thiên hạ, tuyển chọn 
trong dân chúng, cắt cử ông Cao Dao, kẻ bất nhân phải lánh xa. Vua 
Thang có thiên hạ, tuyển chọn trong dân chúng, cắt cử ông Ÿ Doãn, kẻ 
bất nhân phải lánh xa.” 


BÌNH GIẢI: 

Nhân là yêu người. Yêu người là muốn cho người nên tốt. 

Trí là biết người. Biết người hay, người dở, người tốt, người xấu để sử dụng 
người đúng công việc, làm cho nước nhà thịnh vượng, lại còn tạo điều kiện để 
giáo dục được muôn người, mới là cái biết hết mức của một nguyên thủ quốc 
gia. 

Muốn cho đất nước được thịnh vượng, muốn giáo dục mọi người trong nước 
nên tốt, bậc nguyên thủ quốc gia phải biết dùng người ngay thẳng và thải bỏ 
kẻ tà vạy. Người ngay thẳng được đề cao thì kẻ tà vạy không dám bén mảng 
đến việc nước và lại phải tự sửa mình khỏi điều tà vạy để mong có điều kiện 
mà thăng tiến. Thế là guồng máy cai trị càng ngày càng thêm được nhiều 
người ngay thẳng, tài đức giúp dân, và những sự tà vạy, xấu xa trong nước 
cũng dần dần tan biến đi. 

Ngày xưa, Vua Thuấn cất nhắc ông Cao Dao là một hiền thần ngay thẳng 
mà đất nước được phồn vinh, các tiểu quốc lân bang phải khâm phục. Vua 
Thang cất nhắc ông Y Doãn cũng là một hiển thần ngay thẳng mà nhà 
Thương vững bền. Vì thế, vua Thuấn, vua Thang được tiếng là những bậc đại 
trí trong lịch sử Trung Hoa cổ đại. 
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Lời dạy của Đức Khổng Tử về người trí có một phạm vi rộng lớn tầm cõ 
quốc gia như thế, cho nên Tử Hạ hết lời ngợi khen. Hiểu cho hết mức chữ 
nhân, chữ trí và biết cách vận dụng thì có khả năng hưng quốc, đem lại lợi 
ích cho nhân quần xã hội biết bao! Lời của Đức Khổng Tử quả là thể hiện một 
tâm sự ưu thời mẫn thế lắm vậy. 


22. 
ƒñRÌ4. ƒ#H: ##mšï+., Ẩ1JRỊiE, 2# 
Tử Cống vấn hữu. Tử viết: “Ïrung cáo nhi thiện đạo chỉ; bất khả tắc chỉ, 
vô tự nhục yên.” 

Dịch nghĩa: 


Tử Cống hỏi về bạn bè. Đức Khổng Tử nói: “Chỉ bảo thành thực mà 
hướng dẫn khéo léo; không được thì thôi; đừng để bị nhục nhã.” 


BÌNH GIẢI: 


Trong việc giao thiệp với bạn bè, giữ tình nghĩa tốt đẹp, thân thiết là cần. 
Nếu bạn có làm điều gì sai trái thì mình nên thành thực chỉ bảo, lại khéo léo 
hướng dẫn bạn đi sang đường tốt. Ví bằng mình đã hết lòng mà bạn không 
nghe thì thôi; chẳng nên nói nhiều làm phật ý bạn mà mình lại mang nhục, 
đến nỗi sinh ra oán thù. 


25. 

#W ƒH: #7y)x@^x: 4⁄34. 

Tăng Tủ viết: “Quân tử dĩ văn hội hữu, dĩ hữu phụ nhân.” 
Dịch nghĩa: 


Tăng Tử nói: “Người quân tử lấy văn học để họp bạn, lấy bạn để giúp 
làm điều nhân.” 


BÌNH GIẢI: 


Người ta có nhiều cách họp bạn. Khác với kẻ tiểu nhân có thể họp bạn bên 
đám cờ bạc hay cuộc rượu chè v.v..., người quân tử lấy văn học, chữ nghĩa làm 
cơ hội họp bạn để cùng nhau nói chuyện đạo lý, nghệ thuật và phác họa đời 
sống lý tưởng. Đồng thời, người quân tử cũng nhờ bạn giúp đỡ, góp ý trong 
việc làm điều nhân. 
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Tử Lộ đệ thập tam 


1. 
jð7áPRlø 7H: &È. Z2. 
‡  H: ##†j. 
Tử lộ vấn chính. Tủ viết: “Tiên chỉ, lao chỉ.” 
Thỉnh ích, viết: “Vô quyện.” 

Dịch nghĩa: 


Tử Lộ hỏi về chính trị. Đức Khổng Tử nói: "Hãy làm trước, hãy chịu nhọc 
nhần.” 
Xin hỏi thêm, ngài nói: “Không mệt mỗi.” 
S bạ 
BINH GIAI: 

Đã có nhiều người hỏi Đức Khổng Tử về chính trị. Mỗi lần, câu trả lời của 
ngài một khác, nhưng đều nói lên một khía cạnh nào đó của việc cai trị. 

Đối với Tử Lộ là một người đầy thiện chí và có dũng lực, ngài nêu ra bí 
quyết: “Hãy làm trước, hãy chịu nhọc nhằn.” Việc chính trị xưa nay sở dĩ kém 
thành công bởi vì người lãnh đạo chỉ biết “chỉ tay năm ngón” và “phán bảơ” 
cấp dưới thi hành. Khi công việc đã tiến hành, người lãnh đạo cũng không 
cần để mắt vào kiểm soát xem chính sách có hợp lòng dân không, có được thi 
hành đúng đắn không. Chung cuộc người lãnh đạo lại tin vào báo cáo của 
cấp dưới, còn thực chất nền cai trị có tốt đẹp không, dân chúng có hưởng ứng 
không, có được no đủ, có được bảo đảm an ninh không, cấp lãnh đạo không 
biết rõ. 

Giờ đây, bí quyết của Đức Khổng Tử dạy cho Tử Lộ là: “Hãy làm trước, hãy 
chịu nhọc nhằn.” Nhà cầm quyền muốn dân làm điều thiện, hãy làm thiện 
trước. Muốn dân tôn kính cha mẹ và các bậc trưởng thượng, hãy tôn kính cha 
mẹ mình và các bậc trưởng thượng trong dân trước. Muốn dân chúng đừng 
sa vào các tệ nạn xã hội (rượu chè, cờ bạc... ) thì chính mình phải làm gương 
sống mẫu mực trước. Muốn dân chúng đừng trộm cắp thì chính mình không 
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tham lam của công, không nhận của đút lót, biếu xén... Muốn cho dân tận 
tâm tận lực tham gia vào các việc công ích, nhà cầm quyền phải bắt tay vào 
việc, đồng cam cộng khổ với dân. 

Dĩ nhiên, việc làm trước và chịu nhọc nhằn đó phải xuất phát từ sự thực 
tâm, không phải đóng kịch; do đó, việc phục vụ phải được tiến hành không 
biết mệt mỏi, không chán nản (vô quyện). 

Nếu dân chúng thấy nhà cầm quyền ra tay trước và chịu nhọc nhằn vì 
dân, chắc chắn dân sẽ hy sinh tất cả sức lực của cải và đem cả sinh mệnh của 
mình ra mà thi hành lệnh trên, lấy cả gia đình mình làm phên giậu che chắn 
cho sinh mệnh của nhà cầm quyền. Như thế, việc chính trị sẽ thành tựu tốt 
đẹp. 


2. 


††t33%#Ã%. Mm. ƒH: #5]: 348, 
4 ¿ 
H: 54+ 3 m2 ? 
H: Xi Øƒ#+, flỦ 5ƒ *#e.. A1? 
Trọng Cung vi Quý thị Tế, vấn chính. Tử viết: “Tiên hữu tư, xá tiểu quá, 
cử hiền tài.” 
Viết: “Yên trị hiển tài nhị cử chỉ?” 
Viết: “Cử nhĩ sở tri, nhĩ sở bất tri, nhân kỳ xả chư?” 
Dịch nghĩa: 
Trọng Cung làm quan Tể cho họ Quý, hỏi về chính trị. Đức Khổng Tử 
nói: “Trước là các quan hữu tư, tha thứ các lỗi nhỏ, cất nhắc người hiền 
tài.” 
Hỏi: “Làm sao biết người hiển tài mà cất nhắc?” 
Đáp: “Hãy cất nhắc người mà ngươi biết; những người mà ngươi không 
biết, người ta bỏ ?” 


BÌNH GIẢI: 


Làm quan Tể một thái ấp của họ Quý, tức là lãnh đạo việc cai trị mốt số 
dân cả ngàn hộ, tương đương với một phủ hay một tỉnh ngày nay. Dưới quyền 
quan Tể là các quan hữu tư trông coi các việc hành chính theo từng ban 
ngành. Vì thế, Đức Khổng Tử mới bảo Trọng Cung về cách cai trị có ba việc: 
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1. Trước hết là trao trách nhiệm cho các quan hữu tư, mỗi người thực hiện 
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chức vụ của mình một cách chu đáo. Quan Tể chỉ có việc theo dõi, đôn 
đốc và kiểm tra công việc của các quan hữu tư mà không cần phải trực 
tiếp điều khiển việc hành chính các sở, ty. Như thế, quan Tể tránh được 
sự mệt nhọc do ôm đồm công việc, tâm trí được thảnh thơi, lại tạo điều 
kiện cho các quan hữu tư phát huy sáng kiến. 


. Tha thứ các lỗi nhỏ cho các quan, cho các viên chức và cho cả dân chúng 


để biểu lộ lòng nhân từ. Như thế mọi người sẽ không phải lo lắng, sợ sệt, 
lén lút, sẽ không tìm cách chống đối và an tâm thi hành công việc. 


. Cất nhắc những người hiển tài vào các chức vụ trong guồng máy cai trị. 


Như thế, guồng máy cai trị sẽ dần dần loại bổ được những hạng bất tài 
vô hạnh, và dân chúng cũng nô nức học tập, thăng tiến đạo đức để được 
tiến cử vào guồng máy công quyền. Để tạo nên một phong trào “cử hiển”, 
quan Tể chỉ cần cất nhắc một hai người hiền tài mà chính mình biết; 
sau đó, tự khắc chính họ sẽ tiến cử lẫn nhau, đồng thời dân chúng cũng 
sẽ tìm cách giới thiệu những người hiển tài còn ẩn dật trong dân. Thế 
là các người hiển tài sẽ tán thưởng và đua nhau kéo về hỗ trợ, giúp đỡ. 
Được những người hiển tài ra giúp và được dân chúng nô nức ủng hộ, 
việc chính trị sẽ thành công tốt đẹp và thái ấp sẽ ổn định, an ninh, thịnh 
vượng, phát triển về mọi phương diện. 


JJiH: f8i ii m%W»%M, Ÿ7jX#L? 
†ƒH: Mử,##-Ƒ ! 
74H: f#X4‡#\? + itb,. &##? 
#ƒä\ dd, ! #8 Ÿ 2©} Sun, bJ34e,. 6 

1#“, RỊ š ®JÃ: ä J5; BỊ ®ð%: '#'. RỊ 
3# #8 S#f#t: 7268. RỊZlŸ{7K*P: 8£, AI 

K.RWf‡3t#J. it -ƒ #>* j1] ä4U› ä2Z T7} 
*,. #8721 š: &WfjJjmm 44 ! 
Tử lộ viết: “Vệ quân đãi tử nhi vi chính, tử tương hề tiên?” 


Tử viết: “Tất dã chính danh hồ.” 
Tủ Lộ viết: “Hữu thị tai? Tử chi vu dã. Hề kỳ chính?” 
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Tử viết: “Dã tai Do dã! Quân tử ư kỳ sở bất tri, cái khuyết như dã. Danh 
bất chính, tắc ngôn bất thuận; ngôn bất thuận, tắc sự bất thành; sự bất 
thành tắc lễ nhạc bất hưng; lễ nhạc bất hưng tắc hình phạt bất trúng; 
hình phạt bất trúng tắc dân vô sở thố thủ túc. Cố quân tử danh chi tất 
khả ngôn dã, ngôn chỉ tất khả hành dã. Quân tử ư kỳ ngôn, vô sở cẩu 
nhỉ dĩ hỹ.” 

Dịch nghĩa: 
Tử Lộ nói: “Vua Vệ tiếp đãi thầy mà mời làm chính trị, thầy tiến hành 
điều gì trước?” 
Đức Khổng Tử nói: “Ắt là phải chính danh thôi.” 
Tử lộ nói: “Có thế sao? Thầy làm không hợp lẽ rồi. Sao lại chính?” 
Đức Khổng Tử nói: “Anh Do quê mùa thay! Người quân tử hễ thấy điều 
øì không biết, đáng lẽ phải bỏ trống. Danh mà không chính thì lời nói 
chẳng thuận, lời nói chẳng thuận thì việc chẳng thành, việc chẳng thành 
thì lễ nhạc không dấy lên, lễ nhạc không dấy lên thì hình phạt chẳng 
trúng, hình phạt chẳng trúng thì dân không biết bỏ tay chân ở đâu (sống 
ra sao). Vậy nên người quân tử nêu danh ắt có thể nói ra được, nói ra 
được ắt có thể làm được. Người quân tử nói ra lời không chỗ nào là không 
thận trọng ấy vậy.” 


BÌNH GIẢI: 


Câu chuyện trao đổi giữa Tử Lộ và Đức Khổng Tử về chính trị nước Vệ ở 
trên diễn ra khi nước Vệ đang ở trong một cuộc biến động chính trị lớn: cha 
con tranh giành ngôi vua. Từ nơi lưu đày, Khối Quý đem quân về dành ngôi 
vua với con là công tử Triếp. Trong cục diện đó, cha chẳng cư xử ra cha, con 
cũng chẳng cư xử ra con, mẹ cũng chẳng cư xử ra mẹ (như trường hợp bà Nam 
Tủ). 

Để giải quyết tình hình ấy, Tử Lộ giả định rằng nếu vua Vệ mời Đức 
Khổng Tử làm chính trị thì ngài tính làm sao. Đức Khổng Tử chủ trương 
trước hết phải thực hiện sự chính danh: Cha cư xử ra cha, con cư xử ra con... 

Tử Lộ cho cách giải quyết của thầy là quá xa vời (vu khoái), không hợp 
lẽ và cũng không thích ứng với tình hình. Đức Khổng Tử đã chê Tử Lộ là 
quê mùa vì không thấy được sự lý của chính trị. Chính trị là việc đem lại sự 
chính đáng cho mỗi người cho nên phải khởi từ sự chính danh. Mang danh 
hiệu một ông vua, một ông quan, một người làm cha, một người làm con... thì 
phải làm hết bổn phận và thể hiện đúng danh hiệu của mình. Nếu vua không 
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xứng danh vua thì bề tôi cũng bắt chước mà không thi hành đúng bổn phận; 
nếu cha không xứng danh cha, thì con cũng chẳng làm đủ bổn phận người 
con. Danh hiệu đã không chính đáng thì lời nói không thuận lẽ, không được 
tôn trọng. Do đó việc nước, việc nhà sẽ không thành. Việc không thành thì 
lễ nhạc, pháp độ cai trị sẽ không được thiết lập và phát triển tốt (bất hưng). 
Lễ nhạc pháp độ không được thiết lập tử tế thì lấy đâu chuẩn mực mà sửa 
phạt những điều lỗi lầm; như thế tức là hình phạt không trúng. Hình phạt 
đã không trúng sẽ tạo nên nhiều mối oan ức, bất bình, hoang mang thì dân 
chúng còn biết sống làm sao cho phải (dân vô sở thố thủ túc). 

Vấn đề chính danh quan trọng cho việc chính trị như thế, cho nên người 
quân tử khi nêu danh phải có lời nói phù hợp với danh; đã có lời nói thì phải 
hành động đúng như vậy. Do đó, người quân tử nói ra điều gì phải hết sức 
thận trọng không thể cẩu thả được. 

4. 

;: © 3 => w 
3*1# 3Ñ 74, co TH: đổ 3t ko 
đF#*3Ị. BH:  KÐ#N. 
3k, 1H: Ji, 3/81 E3ƒj, RỊK,X 
x⁄ _]_—- BS. _]_—- 

TL #ðjL: Lb3ýấ: RỊK Xi: E3ƒfš, R|KU& 
#  Hlš.. k‡ex., R|lvg2>,, 3*Ã Jƒ ứ £ 
®&› 8 W?##! 
Phàn Trì thỉnh học giá. Tử viết: “Ngô bất như lão nông.” 
Thỉnh học vi phố Viết: “Ngô bất như lão phố”” 
Phần Trì xuất, Tủ viết: “Tiểu nhân tai Phàn Tu dã! Thượng hiếu lễ, tắc 
dân mạc cảm bất kính. Thượng hiếu nghĩa, tắc dân mạc cảm bất phục. 
Thượng hiếu tín, tắc dân mạc cảm bất dụng tình. Phù như thị, tắc tứ 
phương chỉ dân, cưỡng phụ kỳ tử nhi chí hÿ, yên dụng giá?” 

Dịch nghĩa: 
Phàn Trì xin học trồng lúa. Đức Khổng Tử nói: “Ta không bằng ông già 
làm ruộng. ” 
Xin học làm vườn, ngài nói: “Ta không bằng ông già làm vườn.” 


Phàn Trì ra, Đức Khổng Tử nói: “Phàn Tu thật là nhỏ mọn thay! Người 
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trên ưa thích lễ, thì dân chẳng dám không kính trọng. Người trên ưa 
thích nghĩa, thì dân chẳng dám không tuân phục. Người trên ưa giữ 
niềm tin, thì dân chẳng dám không cư xử tình cảm. Phàm như vậy, thì 
dân bốn phương sẽ cống địu con cái mà đến vậy, sao phải đi trồng lúa?” 


BÌNH GIẢI: 


Phàn Trì xin học trồng lúa, học làm vườn với Đức Khổng Tử. Dĩ nhiên, Đức 
Khổng Tử không thể dạy cho Phàn Trì về hai môn học này. Thời ấy, chưa có 
môn nông học. Người ta trồng lúa, trồng rau chỉ theo kinh nghiệm của người 
trước truyền lại cho người sau. Đức Khổng Tử chỉ nghiên cứu về lễ nhạc, về 
đạo làm người với mục đích xây dựng một xã hội có trật tự ổn định. Vì thế, 
cái học của Ngài thích hợp cho việc trị nước, an dân. Đức Khổng Tử trả lời 
cho Phàn Trì rằng ngài không bằng ông già làm ruộng, làm vườn là ngài nói 
thật, không có ý mỉa mai gì. 

Tuy nhiên, điều đáng tiếc là ngài cho sở thích của Phàn Trì là nhỏ mọn. 
(Tiểu nhân tai Phàn Tu dã!) Ngài chỉ muốn các đệ tử của ngài trở thành quân 
tử là những người có đạo đức ở địa vị lãnh đạo, cai trị dân. Ngài nói đại ý: 
người lãnh đạo mà chuyên chăm về lễ, nghĩa, tín thì dân sẽ kính phục mà mọi 
người bốn phương đều quy hướng ủng hộ. Cần gì phải học trồng lúa? 

Rõ ràng Đức Khổng Tử có cùng một tâm lý chung với dân chúng lúc bấy 
giờ là trọng sĩ, đề cao quan chức. Tâm lý ấy đã có từ ngàn xưa và cho đến ngày 
nay vẫn vậy. Trong tứ dân “sĩ, nông, công, thương”, người xưa đã xếp sĩ đứng 
đầu. Người bình dân Việt Nam cũng không ra ngoài thông lệ ấy. Ca dao nói: 


“Chẳng tham ruộng cả ao liền 
Tham vì cái bút, cái nghiên anh đồ.” 

Tham cái bút, cái nghiên vì hy vọng anh đồ sẽ có cơ hội thi đỗ làm quan. 
Chỉ khi nào gặp lúc kinh tế khủng hoảng người ta mới đảo lại bậc thang giá 
trị: “Nhất sĩ, nhì nông; hết gạo chạy rông, nhất nông nhì sĩ.” 

Cái học làm quan ấy càng ngày càng được thượng tôn ở các triều đại về 
sau. Qua các khoa thi, triều đình tuyển những người giỏi thi ca từ phú và lý 
luận, cho đậu cử nhân, tiến sỹ rồi bổ ra làm quan cai trị dân. Vì thế cái học 
thực nghiệp về các ngành kinh tế, khoa học không phát triển lên được. Có 
phải cái tâm lý chung ấy của người Á Đông đã khiến khu vực này chậm tiến 
hơn so với các nước Tây phương nên về sau đã bị Tây phương khống chế về 
khoa học kỹ thuật? 
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Có phải do hoàn cảnh lịch sử, xu hướng thời đại đã chỉ phối tư tưởng con 
người cho nên một bậc thầy như Đức Khổng Tử mà cũng coi nhẹ nghề nông 
như vậy? 


5. 
ẢƒH: %3 =1, j2Jv\M, Si. JÈ2'0W92, 
8E-#3J: 2:2, 7R&vA%#%5? 
Tử Viết: “Tụng Thị tam bách, thụ chi dĩ chính, bất đạt, sứ ư tứ phương, 
bất năng chuyên đối, tuy đa, diệc hề dĩ vĩ?” 

Dịch nghĩa: 
Đức Khổng Tử nói: “Đọc thuộc ba trăm bài kinh Thĩ, được trao cho việc 
cai trị, chẳng thành tựu; được sai đi bốn phương, chẳng có khả năng ứng 


.. Ầ ` ^A TA ` 
đối; tuy nhiều mà để làm gì?” 


` ° 
BINH GIAI: 

Kinh Thi được xem như túi khôn của người Trung Hoa thời cổ, nói nhiều 
việc với nghĩa lý rành rẽ. Người có học mà thấm nhuần Kinh Thi sẽ giỏi việc 
tề gia, trị quốc. 

Nhưng nếu người thuộc Kinh Thi được trao cho quan chức mà cai trị dân 
không thành, được cử đi sứ các nước để lo việc ngoại giao mà chẳng có khả 
năng ứng đối, khiến cho việc ngoại giao thất bại, làm thiệt hại đến quyền lợi 
nước nhà, như vậy thì tuy có học nhiều cũng vô ích, chẳng làm được việc gì. 


6. 


7JH: #*#r. ®4m⁄i: ý St, #4 £#&. 
Tử Viết: “ly thân chính, bất lệnh nhi hành, kỳ thân bất chính, tuy lệnh 
bất tùng.” 

Dịch nghĩa: 
Đức Khổng Tử nói: “Thân mình chính đáng, không ra lệnh cũng làm; 
thân mình không chính đáng, tuy ra lệnh cũng không theo.” 

BÌNH GIẢI: 


Đức Khổng Tử nói câu trên dành cho những người ở địa vị lãnh đạo. Người 
lãnh đạo mà sống chính đáng trong ngôn ngữ, trong hành vi, mặc dầu không 
ra lệnh cho dân phải sống theo luật pháp, phải hy sinh vì quyền lợi đất nước, 
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thì dân cũng tự nguyện theo gương người lãnh đạo sống đúng luật pháp, tự 
nguyện hy sinh vì lợi ích chung. Nếu người lãnh đạo mà sống không chính 
đáng, miệng nói điều hay thân làm điều đở; tuy có ra lệnh cho dân sống theo 
luật pháp thì dân cũng không tuân theo. 

Hành vi của người lãnh đạo là kim chỉ nam cho dân chúng. Bí quyết của 
việc chính trị, căn bản của sự ổn định và thăng tiến xã hội nằm ở đây vậy. 


⁄, 
ƒÝH: ›: fi>mĂM. WÄăắ,. 


Tủ Viết: “Lỗ Vệ chi chính, huynh đệ dã.” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng Tử nói: “Nền chính trị của nước Lỗ và nước Vệ như anh em 


^ ” 


vậy. 


BÌNH GIẢI: 


Nước Lỗ và nước Vệ đều là chư hầu nhà Chu. Thuở xưa, nước Lỗ là đất 
phong cho Chu Công; nước Vệ là đất phong cho Khang Thúc. Chu Công và 
Khang Thúc là anh em ruột, con của Chu Văn Vương. Do đó, nước Lỗ và nước 
Vệ có cùng một truyền thống văn hoá, lễ nghĩa như nhau. 

Trải qua 500 năm, đến thời Xuân Thu, cả hai nước Lỗ, Vệ cùng suy vi, rối 
loạn như nhau; các vua của hai nước đều suy nhược, bị quyền thần lấn lướt. 
Vì thế, Đức Khổng Tử mới nói: “Nền chính trị của nước Lỗ và nước Vệ như 
anh em vậy.” Tuy cả hai nước đều đang suy loạn, nhưng cùng có một truyền 
thống văn hoá lễ nghi tốt, ví như biết chấn chỉnh lại thì cả hai nước đều có cơ 
hội phục hưng được. 


8. 
j?HiHj2`-Ÿ đi. l7: H: NưG 
!1?› H: “J#%#4.‹. 58: H: “jš&. 
Tử vị Vệ công tử Rinh thiện cư thất. Thủy hữu viết: “Cẩu hợp hỹ.” Thiểu 
hữu viết: “Cẩu hoàn hỹ.” Phú hữu viết: “Cẩu mỹ hỹ.” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng Tử bảo rằng công tử Kinh nước Vệ khéo sống trong gia dình. 
Lúc ban đầu có của thí nói: “Tạm được rồi.” Lúc có thêm một chút thì nói: 
“Tạm đây đủ rồi.” Lúc giàu thì nói: “Tạm tốt đẹp rồi.” 
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BÌNH GIẢI: 


Đức Khổng Tử bảo công tử Kinh nước Vệ là người khéo sống trong gia 
đình, có nghĩa là khen công tử Kinh biết nghệ thuật sống. Người biết nghệ 
thuật sống không vọng cầu, không tham lam, không mơ tưởng điều gì quá 
phận mình, cho nên luôn được an vui. Có ít sống theo ít, có nhiều sống theo 
nhiều, đó là nghĩa lý của sự tri túc (biết đủ). “Tri túc, tiện túc, đãi túc, hà thời 
túc” - Biết đủ, được đủ, đợi đủ, bao giờ mới đủ.” (Nguyễn Công Trứ) 








Lúc ban đầu, chưa có nhiều của cải, công tử Kinh nói: “Tạm được rồi; tức 
là ông ta biết chấp nhận thực tại, biết như thế là đã được. Nhờ thế mà ông 
được thảnh thơi. Đến lúc có thêm một chút nữa, ông cảm thấy thoả nguyện, 
cho nên mới nói: “Tạm đầy đủ rồi.” Khi giàu có hơn, ông lại nói: “Tạm tốt đẹp 
rồi.” Ba gia đoạn trong đời, ba tình cảnh khác nhau, thế mà trong tình cảnh 
nào ông cũng thấy hài lòng. Như thế thật là phù hợp với tư tưởng trong sách 
Trung Dung: “Quân tử tố kỳ vị nhi hành, bất nguyện hồ kỳ ngoại. Tố phú 
quý, hành hồ phú quý. Tố bần tiện, hành hồ bần tiện, tố di địch, hành hồ di 
địch, tố hoạn nạn, hành hồ hoạn nạn. Quân tử vô nhập nhỉ bất tự đắc yên. 
- #T?XBmfT:› ®I/,fX2}. &SÑ6N› fTŸ#8WÑ: XÑR:› i7ƒ 
fÈ: Ä⁄3⁄X, i1? &*‹:i Xãäš:, 1ƒ 831. 867 &^Am X HfỶR !- 
Người quân tử hành động trong địa vị hiện tại của mình, không mong ước gì 
ở ngoài. Vốn sẵn giàu sang, hành động theo giàu sang; vốn sẵn nghèo hèn, 
hành động theo nghèo hèn; vốn sẵn là mọi rợ, hành động theo mọi rợ (quê 
mùa); vốn sẵn hoạn nạn, hành động theo hoạn nạn. Người quân tử không vào 
đâu mà không được vui lòng.” (Trung Dung, chương 14). 

Sống như vậy mới đúng là một đạt nhân quân tử. Giá như công tử Kinh 
được ở ngôi vua, hẳn là dân nước Vệ được phúc trạch rất nhiều. 


9. 


ƒiäfTỦ. tư. ƒH: /R&ä I 
tr: ELX&› X#IznR? 
EÍ: TS Cc 
H: ELS%› %4†?J2n1? 
KỊ: Sa 
Tủ thích Vệ, Nhiễm Hữu bộc. Tử viết: “Thứ hỹ tai!” 
Nhiễm Hữu viết: “Ký thứ hý, hựu hà gia yên?” 
Viết: “Phú chỉ.” 

310 


LUẬN NGỮ 





Viết: “Ký phú hỹ, hựu hà gia yên.” 
Viết: “Giáo chi.” 
Dịch nghĩa: 
Đức Khổng Tử đi đến nước Vệ, Nhiễm Hữu cầm cương xe. Đức Khổng 
Tử nói: “Đông đúc thay!” 
Nhiễm Hữu nói: “Đã đông đúc rồi, phải thêm gì nữa?” 
Ngài nói: “Làm cho giàu có.” 
Lại nói: “Đã giàu có rồi, phải thêm điều gì nữa?” 
Đáp: “Hãy giáo hoá.” 
BÌNH GIẢI: 


Đức Khổng Tử và Nhiễm Hữu đi đến nước Vệ, thấy cảnh tượng dân chúng 
đông đúc sinh hoạt, ngài cất tiếng ngợi khen: “Đông đúc thay!” Vào thời ấy, 
cảnh tượng dân chúng đông đúc là một dấu hiệu cho thấy một đất nước có nền 
chính trị tương đối tốt và có tiềm năng thịnh vượng. 

Bấy giờ, thiên nhiên với nhiều tài nguyên rộng rãi bao la, núi cao, rừng 
rậm, sông dài; lại có nhiều muông thú trên rừng núi, nhiều cá tôm dưới sông 
biển. Thế mà, con người lại ít, không đủ nhân lực khai thác thiên nhiên. Y 
học chưa phổ biến, tiến bộ, pháp vệ sinh kém cỏi, cho nên con người có sinh 
nhưng nuôi được ít, người ta bị chết non, chết sớm rất nhiều. Vì thế, mối lo 
lắng đầu tiên của người cai trị là làm sao để có dân số đông đúc, có sức khỏe; 
trai gái tới tuổi trưởng thành thì có vợ có chồng. Đó là vấn đề “thứ ch? (làm 
cho dân đông) trong chính trị. 

Khi dân đã đông đúc rồi, việc thứ hai của người cai trị là làm cho dân được 
giàu có, đủ ăn đủ mặc. Muốn vậy, phải tìm phương cách phát triển kinh tế về 
mọi mặt: nông nghiệp, công nghiệp, thương nghiệp. Đó là vấn đề “phú chỉ. 
Dân chúng giàu có, không có người đói rét, đất nước mới có thể ổn định, bình 
an. 

Khi dân đã giàu có rồi, việc thứ ba của người cai trị là phát triển giáo dục 
để dạy dỗ dân về lễ nghĩa, liêm sỉ..., đặt ra những thuần phong mỹ tục, chỉnh 
sửa phong hoá để kiến tạo một nền văn hoá tốt đẹp giàu nhân tính. Đó là vấn 
đề “giáo chỉ”. 

Trong lời nói thì có sự phân định từng bước tiếp nối nhau như thế, theo 
như câu hỏi và câu trả lời của Nhiễm Hữu và Đức Khổng Tử, nhưng trên thực 
tế, ba vấn đề đó đi song song với nhau. Người cai trị cần phải có kế hoạch tốt 
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vừa khiến cho dân được đông đúc, vừa khiến cho dân được giàu có, vừa giáo 
hoá dân trở nên những người lương thiện, phát triển nhân tính tốt đẹp. Tóm 
lại, quan niệm về chính trị của Nho giáo bao gồm ba điểm liên kết: thứ, phú, 
giáo. 


10. 


ƒH: )H®%x5#› #ÃHmtTl, <# |. 
Tử viết: “Cẩu hữu dụng ngã giả, cơ nguyệt nhi dĩ khả dã, tam niên hữu 
thành.” 


Dịch nghĩa: 


Đức Khổng Tử nói: “Ví bằng dùng đến ta, trong vòng một tháng tới một 
năm thì đã khá, ba năm thì thành công.” 


BÌNH GIẢI: 


Đức Khổng Tử dự tính rằng, nếu như có vị vua nào dùng ngài làm chính 
trị, chỉ trong vòng một tháng tới một năm thì đất nước đã ổn định khá, sau 
ba năm thì việc trị nước sẽ thành đạt. Bấy giò, xã hội có trật tự ổn định, dân 
chúng no đủ, không có trộm cướp giặc giã, ngoại bang kính nể mà không xâm 
lăng. Đạo đức văn hố được tài bồi, đất nước bình an và bắt đầu thăng tiến, 
phát triển. 


11. 
TJH: “ẾA 5? F., 7#R*JyJlặ7X4*k#W&@. ” 
# ủ, I 
Tử viết: “Thiện nhân vi bang bách niên, diệc khả dĩ thăng tàn, khử sát 
hỹ. Thành tai thị ngôn dã. ” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng Tử nói: “Bậc thiện nhân trị nước một trăm năm, cũng có thể 
cảm hoá được kẻ tàn bạo, bỏ được sự giết chóc. Lời nói đó đúng đắn thay.” 
` =- 
BINH GIAI: 
Vào thời Đức Khổng Tử, trong dân gian đã lưu truyền một câu cổ ngữ: 
* Bậc thiện nhân trị nước một trăm năm cũng có thể cảm hoá được kẻ tàn bạo, 
bỏ được sự giết chóc.” Đức Khổng Tử khen ngợi lời nói đó thật đúng đắn. 


Câu cổ ngữ trên nói lên một trường hợp giả định: Giả như có các bậc lãnh 
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đạo thật tốt lành thay nhau trị nước trong khoảng một trăm năm, thì chính 
sách tốt đẹp và tấm gương đạo đức của các vị ấy có thể khiến cho đất nước 
không còn những kẻ tàn bạo nữa, mọi người đều trở nên thuần lương và án 
lệnh chém giết có thể bỏ được, không cần dùng đến để răn đe dân chúng nữa. 

Trên thực tế, dường như chuyện giả định đó chưa từng được diễn ra. Trong 
những năm gần đây, trên thế giới đã có một số nước bỏ án tử hình vì thấy việc 
giết người đền tội là vô nhân đạo. Tuy nhiên, đã có nước sau khi bỏ án tử hình 
được vài năm, lại tái lập vì thấy đạo tặc sát nhân gia tăng. 

Bồ án tử hình là niềm mơ ước của nhân loại, là điều tốt đẹp trong sự 
nghiệp chính trị, nhưng sự kiện đó chỉ thành tựu khi liên tiếp có những bậc 
thiện nhân trị nước trong cả trăm năm. 


12. 
ÝjJH:+z1+t3. Mtfmit. 


Tủ viết: “Như hữu vương giả, tất thế nhi hậu nhân.” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng Tử nói: “Nếu như có bậc vương giả cai trị, ắt một thế hệ sau 
mới có nhân đạo.” 


BÌNH GIẢI: 


Bậc “vương” được Đức Khổng Tử nói đến ở đây không phải là một ông 
vua tầm thường, mà là một thánh nhân. Nhưng vị thánh nhân này lại cũng 
không hiểu theo nghĩa phổ thông là một người đạo đức tốt lành. Vương ở đây 
là một thánh nhân có tài đức của một người lý tưởng, đứng vào hàng Tam tài: 
Thiên, Địa, Nhân. Con người lý tưởng ấy có tài đức sánh với tài thiên (năng 
lực càn: ánh sáng, dưỡng khí...) và tài địa (năng lực khôn: dưỡng chất nuôi 
nấng vạn vật), lại yêu thương phục vụ mọi người hết mực. 

Cho nên, trong học thuyết lý tưởng của Nho giáo, có thể nói bậc “vương” 
này “quán Tam tà? (thông suốt ba tài năng Trời, Đất, Người). Vì thế, chữ 
vương được hình tượng hoá bằng ba gạch song song, có một vạch xuyên suốt 
từ trên xuống dưới: +. 

Bậc vương hay thánh nhân này có tâm tư thành thật như Trời (đấng tối 
cao). Sách Trung Dung đã diễn tả bậc thánh nhân này như sau: “Duy thiên hạ 
chí thành vi năng tận kỳ tính. Năng tận kỳ tính, tắc năng tận nhân chỉ tính. 
Năng tận nhân chi tính, tắc năng tận vật chi tính. Năng tận vật chỉ tính, tắc 
khả dĩ tán thiên địa chỉ hoá dục. Khả dĩ tán thiên địa chỉ hoá dục, tắc khả 
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dĩ dữ thiên địa tham hỹ. - 9# "F #ửA\., 3? Äã‡.*: ñã3C.H, RỊ 8E ä 
ÄX2j#È;: ?ẰÄA>d, R8 34)>}: 0E Ä3> +, RỊJ] vÀ3ŸX3b> 1L 
?¡ sỊA3ÊX du> 1U , BỊ y} #tX 3b ‹. (Chỉ có bậc chân thành hết 
mức trong thiên hạ mới có thể hiểu biết trọn vẹn bản tính của mình. Có thể 
hiểu biết trọn vẹn bản tình của mình, thì mới có thể hiểu biết trọn vẹn bản 
tính của người. Có thể hiểu biết trọn vẹn bản tính của người thì có thể hiểu 
biết trọn vẹn bản tính của vật. Có thể hiểu biết trọn vẹn bản tính của vật thì 
có thể giúp vào công việc nuôi nấng và chuyển hoá của trời đất. Có thể giúp 
vào công việc nuôi nấng và chuyển hoá của trời đất thì có thể cùng tham dự 
vào trời đất vậy.” (Trung Dung, chương 23) 


Như thế, bậc vương chí thành sánh với năng lực càn (trời) và năng lực 
khôn (đất) thành tam tài: thiên, địa, nhân. Sách Trung Dung lại nói đến kết 
quả của đức chí thành của bậc vương ấy như sau: “Cố chí thành vô tức. Bất 
tức tắc cửu, cửu tắc trưng, trưng tắc du viễn, du viễn tắc bác hậu; bác hậu tắc 
cao minh. Bác hậu, sở dĩ tải vật dã; cao minh, sở dĩ phúc vật dã; du cửu, sở dĩ 
thành vật dã. Bác hậu phối địa, cao minh phối thiên; du cửu vô cương. Như 
thử giả, bất hiện nhĩ chương, bất Bi nhỉ biến, vô vi nhi thành. - 3X # 3z #⁄ 
Ñ: RA. Ä RỊ|f@, f4R|fÁ::. 1&⁄+4RJ†1/7. Tỉ R9. lỆ/# ĐT 
1 $3... th 8 ĐỊ VÀ đã 12h, › #&2LØf V.J\13ù,. 1Ÿ Bú3ù,, 3H Bổ › 
1k2 #&il . 1u, SN m. X6) ', # Xufn ,. ” (Vậy nên bậc chí 
thành không ngừng nghỉ (trong việc thành tựu chính mình và tác thành mọi 
vật), không ngừng nghỉ thì lâu bền, lâu bền thì có hiệu nghiệm ở ngoài, hiệu 
nghiệm ở ngoài thì phổ cập ra xa, phổ cập ra xa thì rộng dày, rộng dày thì cao 
cả sáng láng. Rộng dày cốt để chở mọi vật, cao cả sáng láng cốt để che cho 
mọi vật, phổ cập bền lâu cốt để tác thành mọi vật. Rộng dày thì sánh với đất, 
cao cả sáng láng, thì sánh với trời, phổ cập bền lâu không giới hạn. Như thế 
ấy, không hiện ra mà vẫn tỏ rõ, không tác động mà vẫn tạo nên sự biến đổi, 
không có ý làm mà cũng thành tựu.” (Trung Dung, chương 26) 

Như vậy, nếu có được một bậc vương cai trị đất nước, bấy giờ vua mới được 
chính danh là vương (vị vua lý tưởng). Được bậc vương như thế lãnh đạo, sau 
khoảng một thế hệ (30 năm) thì nhân đạo sẽ phổ cập khắp nước. Mọi người sẽ 
đua nhau làm điều nhân đức, bấy giờ thiên hạ sẽ thực sự thái bình. 


Dĩ nhiên, đây chỉ là dự phóng của Đức Khổng Tử, một hiền triết tha thiết 
với cảnh tượng dân chúng đạo đức thái bình thịnh vượng. Trên thực tế, Đức 
Khổng Tử không dám nhận mình là bậc thánh nhân như thế; không những 
thế, từ thời Xuân Thu tới nay cũng chưa có bậc vương hay thánh nhân lý 
tưởng như vậy cai trị thiên hạ. Ngay vào thời hoàng kim, Đế Nghiêu, Đế 
Thuấn cũng chưa đạt đến mức như thết 
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Không có trong thực tế lịch sử, nhưng tại sao Đức Khổng Tử vẫn dự phóng 
như thế? Nói thế có phải là vu khoát chăng? Đành rằng khó có thể đạt được 
như thế, tuy nhiên Đức Khổng Tử vẫn nêu ra lý tưởng đó để cho các đệ tử cố 
gắng vươn tới. Mặc dù không đạt trăm phẩm trăm thì cũng hy vọng đạt được 
năm mươi phần, hay hai mươi phần cũng là tốt rồi. Đã gọi là học thuyết, bao 
giờ cũng phải nêu ra mức tuyệt đỉnh như vậy. 


15. 


†H: 3j##Ý#4. 2+1 †11'? 0b ##, 
sp 1E Á 5T 2 
Tử viết: “Cẩu chính kỳ thân hỹ, ư tùng chính hồ hà hữu? Bất năng chính 
kỳ thân, như chính nhân hà?” 

Dịch nghĩa: 
Đức Khổng Tử nói: “Ví thử chính được thân mình rồi, mới theo việc 
chính trị, có chăng? Không thể chính được thân mình, thì chính người 
sao được?” 


BÌNH GIẢI: 


Đức Khổng Tử đã từng chủ trương “chính trị là làm cho chính đáng” (chính 
giả chính dã - #3 1E 3h). Vì thế, làm chính trị tức là khiến cho thân mình và 
mọi người được trở nên chính đáng. Đức Khổng Tử chất vấn các đệ tử: Liệu có 
người nào biết chính đáng thân mình trước khi theo việc chính trị? 

Sở dĩ việc chính trị không thành công là vì người cai trị không thực hiện 
điều này. Ở tiết 1, Đức Khổng Tử từng nói với Tử Lộ: “Tiên chỉ, lao chỉ - 2#, 
> , 3>.” (Hãy làm trước, hãy chịu nhọc nhằn.) Ý tứ trong câu đó cũng 
giống như ý tứ trong tiết này. Nếu người cai trị không tu sửa thân mình cho 
chính đáng trước, sao có thể bắt người khác phải chính đáng? 


14. 
Jlỳưfiðj1› #ÝH: Ÿƒ# +? 3H: Ñđm. ƒH: # 
Sa, ! 3e, 5È R§vyÀ:¡ #3 #WBỊZ I 
Nhiễm Hữu thối triều, Tử viết:“Hà án dã?” Đối viết: “Hữu chính.” 
Tử viết: “Kỳ sự dã. Như hữu chính, tuy bất ngô đĩ, ngô kỳ dự văn chi.” 
Dịch nghĩa: 
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Nhiễm Hữu rời triều về, Đức Khổng Tử nói: “Sao muộn vậy?” Đáp rằng: 
“Có việc chính trị.” 

Đức Khổng Tử nói: “Đó là việc riêng thôi. Như có việc chính trị, tuy 
không có ta ở đó, thì ta cũng được dự nghe.” 


BÌNH GIẢI: 


Qua cuộc đối thoại ngắn ngủi trên giữa Nhiễm Hữu và Đức Khổng Tử, 
người ta có thể luận ra rằng lúc này họ Quý chuyên quyền, không kể đến vua 
Lỗ nữa. Triều đình đây là nhà riêng của họ Quý. Việc chính trị là việc riêng 
của họ Quý. Nhiễm Hữu là gia thần của họ Quý cho nên Nhiễm Hữu được 
tham dự bàn bạc. Nếu là việc quốc gia đại sự có vua Lỗ chủ trì, ắt Đức Khổng 
Tử cũng được mời dự nghe để triều đình tham vấn, tuy ngài không còn ở địa 
vị Nhiếp tướng sự hay Trủng tể. Sự kiện này chứng tỏ, từ khi Đức Khổng Tử 
từ nhiệm khỏi chức quyền, cha con Quý Hoàn Tử và Quý Khang Tử đã không 
còn coi vua Lỗ ra gì nữa. 


15. 
%2èR]: — ằ n1" vAWt‡t, Z3? 
đU Tô TT TẾ Ê H VAihieh chi Lự Vợ PT: ”. 
it. E5.” trin5 82 36t,,. R&#—* 
nu #2 ? 
— ằm &‡{› T13? 


`... .ẽ 5 sa. 
ZB -f Xt8› 9Ề }L š mm 3# Ÿ tễ dử, ° ` + -#_ S2 iễ 
“ốc ốc cố nha na. 


khi 

Định Công vấn: “Nhất ngôn nhi khả dĩ hưng bang, hữu chư?” 

Khổng Tử đối viết: “Ngôn bất khả dĩ nhược thị kỳ cơ dã. Nhân chỉ ngôn 

viết: “Vĩ quân nan, vi thần bất dị. Như tri vi quân chi nan dã, bất cơ hồ 

nhất ngôn nhi hưng bang hồ?” 

Viết: “Nhất ngôn nhi táng bang, hữu chư?” 

Khổng Tử đối viết: “Ngôn bất khả đĩ nhược thị kỳ cơ dã.” Nhân chỉ ngôn 

viết: 'Dư vô lạc hồ vi quân; duy kì ngôn, nhi mạc dư vi dã. Như kỳ thiện, 
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nhỉ mạc chi vi dã, bất diệc thiện hồ? Như bất thiện, như mạc chỉ vi dã, 
bất cơ hồ nhất ngôn nhi táng bang hồ?” 


Dịch nghĩa: 


Định Công hỏi: “Một lời mà có thể hưng thịnh được nước, có chăng?” 
Đức Khổng Tử đáp rằng: “Lời nói không thể bằng được như thế, nhưng 
gần như vậy. Người ta nói rằng: Làm vua khó, làm tôi không dễ. Nếu 
như biết làm vua khó, chẳng phải gần như một lời mà hưng thịnh được 
nước ?” 

Lại hỏi: “Một lời mà làm mất nước, có chăng?” 

Đức Khổng Tử đáp rằng: “Lời nói không thể bằng được như thế, nhưng 
gần như vậy. Người ta nói rằng: “Ta không vui được làm vua, chỉ vui vì 
lời nói của ta chẳng ai dám chống lại. Nếu như lời nói tốt lành mà không 
ai chống lại, chẳng tốt lành sao? Nếu như lời nói dở mà không ai chống 
lại, chẳng gần như một lời mà làm mất nước ư?” 


BÌNH GIẢI: 


Trả lời cho vua Định Công nước Lỗ hỏi về một lời nói có thể hưng thịnh 
đất nước, Đức Khổng Tử đáp đại ý thế này: Một lời nói không thể làm hưng 
thịnh đất nước ngay được nhưng có tác động gần như dần dần sẽ khiến cho 
đất nước hưng thịnh. 

Ngài đưa ra ví dụ, người ta thường nói câu này: “Làm vua khó, làm bề tôi 
không dễ.” Nếu như vua nghe lời đó mà chịu khó sửa mình, làm gương đạo 
đức cho các quan, lại tận tụy đêm ngày tìm phương thế thích hợp để trị quốc 
an dân; đồng thời các quan cũng theo vua hết lòng nỗ lực phục vụ đất nước; 
chắc chắn, chỉ trong một thời gian ngắn đất nước sẽ hưng thịnh. Như thế, câu 
nói “Làm vua khó, làm bề tôi không dễ” hẳn là một câu nói làm hưng thịnh 
đất nước. 

Trả lời cho câu hỏi của vua Lỗ Định Công về một câu nói làm mất nước, 
Đức Khổng Tử cũng đáp lại tương tự: Một lời nói không thể làm mất nước 
ngay, nhưng cũng gần như dần dần sẽ làm mất nước. Ngài cũng ví dụ, người 
ta thường nhắc câu này của một ông vua: “Ta không vui vì được làm vua, chỉ 
vui vì lời nói của ta chẳng ai dám chống lại.” Nếu như vua nói điều tốt, có lợi 
cho đất nước, mà ai cũng thuận theo, quả là thật tốt rồi. Nhưng nếu vua nói 
điều đở, có hại cho quyền lợi dân chúng mà không có vị quan nào dám chống 
lại, đám khuyên can, như thế vua lại lấy làm vui lòng; câu nói đó của vua hẳn 
là một câu nói làm mất nước rồi. 
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16. 
#2 Hé -ÝƒH: ở: t *. 


Diệp Công vấn chính. Tử viết: “Cận giả duyệt, viễn giả lai.” 
Dịch nghĩa: 


Diệp Công hỏi về chính trị. Đức Khổng Tử nói: “Những người ở gần được 
vui vẻ, những người ở xa tìm đến.” 


BÌNH GIẢI: 


Diệp Công là một quan chức cai trị huyện Diệp ở nước Sở. Có lẽ ông đã hỏi 
về chính trị với Đức Khổng Tử khi ngài ghé thăm nước Sở trên đường chu du 
liệt quốc. Đức Khổng Tử đã trả lời một cách vắn tắt nhưng ý tứ rất rộng rãi; 
đại ý rằng: một nền chính trị lý tưởng là làm sao cho những người ở gần được 
vui vẻ và những người ở xa nghe tiếng lành mà tìm đến. Những người ở gần 
là những người trực thuộc quyền cai trị của nhà cầm quyền. Những người ở 
xa là những người ở các nước chư hầu khác. 

Thực tế cho biết dân chúng chỉ vui vẻ khi được ấm no và sống thoải mái 
trong một bầu không khí thanh bình, không bị o ép, bắt nạt. Muốn được như 
vậy, nhà cầm quyền cần lưu ý đến những điểm sau đây: 

- Phải đặt quyền lợi và sinh mệnh của dân trên quyền lợi và sinh mệnh 

của mình. 

- Không được đặt gánh nặng trên dân, tránh sưu cao thuế nặng. 

- Pháp luật đặt ra cho dân thì nhà cầm quyền và gia thuộc phải tuân giữ 

trước. 

- Bảo vệ dân khỏi nạn trộm cướp, xâm hại. 

- Thi hành chính sách văn hoá giáo dục thích hợp để mở mang dân trí và 

phát triển đạo đức. 

- Phát triển kế hoạch kinh tế cho dân được thịnh vượng. 

- Lo trước cái lo của dân, vul sau cái vui của dân. v.v... 


Dân chúng sẽ được vui vẻ khi thấy nhà cầm quyền thương dân như cha mẹ 
thương con, cư xử thân thiết với dân như bạn hữu thâm tình. Bấy giò, những 
người ở nơi xa, các nhân tài, hiền sĩ ẩn dật trong chốn thôn dã sẽ tìm đến để 
được hưởng không khí thanh bình của một nền chính trị nhân hậu. Đó là kết 
quả của việc cai trị thành công, tốt đẹp vậy. 


17. 
ƒ8w#233., FEw. ƒH: &@Z‡i, &N )È‡#l: 
#:‡‡ 8] #‡t, R,;]*#lm]k #2. 
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Tử Hạ vi Cử Phủ Tế, vấn chính. Tử viết:“Vô dục tốc, vô kiến tiểu lợi. Dục 
tốc tắc bất đạt; kiến tiểu lợi tắc đại sự bất thành.” 

Dịch nghĩa: 
Tử Hạ làm quan Tể ấp Cử Phủ, hỏi về việc chính trị. Đức Khổng Tử nói: 
“Đừng muốn nhanh chóng, đừng nhắm tới lợi nhỏ. Muốn nhanh chóng 
thì không thành tựu; nhắm tới lợi nhỏ thì việc lớn không thành công.” 


BÌNH GIẢI: 


Theo dõi câu trả lời của Đức Khổng Tử dành cho Tử Hạ, chúng ta lại thấy 
một khía cạnh khác của việc chính trị. Có hai điều trở ngại cho việc thành 
công trong chính trị là: muốn nhanh chóng và nhắm tới lợi nhỏ. 

Người nào có bản tính hấp tấp, nóng nảy, làm việc gì cũng muốn nhanh 
xong thì làm chính trị sẽ hỏng. Tham gia vào chính sự, cần phải suy nghĩ kỹ, 
tính toán lợi hại về việc sắp làm; khi đã tiến hành, phải thong thả, bình tĩnh; 
việc trước, việc sau phải được tiến hành từng bước theo thứ tự, cần thận, chắc 
chắn. Bởi vì việc chính trị liên hệ tới toàn dân; nếu muốn nhanh chóng cho 
xong mà vội vàng, hấp tấp thì dễ hỏng việc; gây hậu quả thiệt hại cho nhiều 
người, nhiều thế hệ. 

Ngoài ra, người làm chính trị đừng nhắm tới lợi nhỏ. Lợi nhỏ là những mối 
lợi chỉ đem lại lợi ích trong một thời gian ngắn, hoặc đem lại lợi ích cho một 
thiểu số. Nếu chỉ nhắm tới lợi nhỏ, thi hành những kế hoạch nhỏ nhoi, hạn 
hẹp, cục bộ, thì những việc lớn lao ích nước lợi dân đâu có được để ý tới? Như 
thế việc lớn quốc gia kinh bang tế thế không thể thành công. 

Người làm chính trị cần phải biết tiên liệu, biết nhìn xa trông rộng, biết 
triển khai những kế hoạch có lợi ích lâu dài và tiến hành một cách vững chắc, 
thì sự nghiệp chính trị mới thành công, dân chúng cả nước trong nhiều thế 
hệ mới được thịnh vượng. 


18. 
#2A‡jL7H: ##ññJñô#: all Ým 74 
CA, 
tri #äXš>ñ#%#xX#+4x. A*#w7l. ƒ#*#4 
l. ñ##4‹ 


Diệp Công ngứ Khổng Tử viết:“Ngô đẳng hữu trực cung giả: kỳ phụ 
nhương dương, nhi tử chứng chi.” 
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Khổng Tử viết: “Ngô đẳng chi trực giả dị ư thị, phụ vị tử ẩn, tử vị phụ 
ẩn; trực tại kỳ trung hỹ.” 

Dịch nghĩa: 
Diệp Công nói với Đức Rhổng Tử rằng: “Xóm tôi có người ngay thẳng: 
người cha ăn trộm dê, người con ra làm chứng.” 


Đức Rhổng Tử nói: “Người ngay thẳng của xóm tôi khác thế: cha che 


A- 


giấu cho con, con che giấu cho cha, sự ngay thẳng ở bên trong thôi. 


BÌNH GIẢI: 


Diệp Công khoe với Đức Khổng Tử rằng ở nơi ông cai trị có người ngay 
thẳng, tộn trọng luật pháp, đến nỗi con đứng ra làm chứng (hay tố cáo) vềâ 
việc cha mình ăn trộm dê. 

Đức Khổng Tử bày tỏ quan điểm bằng cách nêu ra trường hợp người ngay 
thẳng ở quê hương mình “Cha che giấu cho con, con che giấu cho cha, ngay 
thẳng ở bên trong thôi.” Nói như vậy, Đức Khổng Tử có ý chê người ngay 
thẳng xóm Diệp Công quá khắc nhiệt, làm mất tình nghĩa giữa con với cha. 

Nếu vậy, phải chăng Đức Khổng Tử có lập trường vị tình riêng, bỏ qua luật 
pháp, mà bao che cho tội ác của cha hay con? Thưa rằng không phải thết 

Trong chương Lý Nhân ở trên, Đức Khổng Tử nói: “Sự phụ mẫu cơ gián, 
kiến chí bất tùng, hựu kính bất vi, lao nhi bất oán. - 2+ #‡#⁄3, R,& 
#, 43t ®i#› 2n? .” (Thờ phụng cha mẹ thì nhỏ nhẹ khuyên can. 
Thấy ý chí không theo mình thì vẫn kính trọng mà không lìa bỏ, chịu khó 
nhọc mà không oán trách.) (Lý nhân: tiết 18). 

Căn cứ vào đây, chúng ta thấy quan điểm của Đức Khổng Tử là: cha mẹ 
làm điều ác thì con phải khuyên can. Khuyên can nhưng vẫn kính trọng 
không lìa bỏ cha mẹ. Trong khi khuyên can có bị cha mẹ đánh mắng (khó 
nhọc) thì cũng không oán trách. Như thế, sự ngay thẳng của con nằm trong 
sự khuyên can đó. Nếu khuyên can không được, chuyện võ lở ra, đến nỗi 
chính quyền phải xử lý theo pháp luật thì đành chịu. Đạo hiếu đối với cha mẹ, 
đạo từ đối với con cái (phụ từ, tử hiếu) không chấp nhận con tố cáo cha mẹ 
hay cha mẹ tố cáo con cái. Nếu tố cáo, tình nghĩa cha mẹ con cái không còn 
nữa. Đó là giải pháp dung hoà của Đạo Nho vận dụng trong tình huống nan 
giải khi có sự xung đột giữa luật pháp và tình nghĩa gia đình. 


19. 
3t3# M4. ƒÝ#H: 8# 3+: j‡\l#öúL, #LAÁÄ. X62. 
33%, "| Sử.. 
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Phàn Trì vấn nhân. Tử viết:“Cư xử cung, chấp sự kính, dữ nhân trung. 
Tuy chi di địch, bất khả khí dã.” 


Dịch nghĩa: 
Phàn Trì hỏi về điều nhân, Đức Khổng Tử nói: “Tại nhà thì ở khiêm 
cung, tiếp nhận công việc thì kính cẩn, giao tiếp với người thì thật lòng. 
Tuy ở chốn mọi rợ, cũng không thể bỏ được.” 
Š = 
BINH GIAI: 


Ở đây, chúng ta lại thấy một khía cạnh khác của đức nhân, nhưng rất phổ 
thông, khi Đức Khổng Tử trả lời cho Phàn Trì một lần nữa. Người có nhân khi 
ở nhà rảnh rang với gia đình vẫn phải có thái độ khiêm cung; khi tiếp nhận 
công việc ngoài xã hội thì phải tôn kính đối với người giao việc cho mình và 
cẩn thận trong việc làm; khi giao tiếp với người khác, bất kể ai, thì phải thật 
lòng, không giả dối. 

Đó là ba điều cần thiết gắn liền với người nhân, không kể người ấy sống ở 
đâu, ngay cả khi ở chốn mọi rợ, giao thiệp với những người dốt nát, kém văn 
hoá cũng vậy. Nghĩa là, trong bất cứ không gian, thời gian nào, người có đức 
nhân vẫn một mực sinh hoạt thật tốt, không chê được. 


20. 
ñRÌH: #†4e3f”[ifi> +? 
H: ý?Œ 1#, 12tQ092.,; ®#£#®› n1j#W+ 


#(hị©X? 

: 82k #Ã› TỊ đã X8. 

: CR 3X? 

: 0 M{lầ› f7, #66824, ¿]*Á 3k ! 3p 78 *Ị vÀ 
ĐK ó 

H: %* 4w 3#? J+u? 

ƒH:*ẽ!-ñ2^Á., f#1x##, ! 


Tử Cống vấn viết: “Hà như tư khả vị chỉ sĩ hƑ?” 


` 
mi R 
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H 
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g 
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Tử viết: “Hành kỷ hữu sỉ, sứ ư tứ phương, bất nhục quân mệnh, khả vị 
sĩ hỹ.” 
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Viết: “ Cảm vấn kỳ thứ.” 
Viết: “Tông tộc xưng hiếu yên, hương đẳng xưng đễ yên.” 
Viết: “Oảm vấn kỳ thứ.” 


Viết: “Ngôn tất tín, hạnh tất quả, khanh khanh nhiên, tiểu nhân tai! Úc 
diệc khả dĩ vi thứ hỹ.” 
Viết: “im chỉ tùng chính giả hà như?” 
Tử viết: “Y! Đầu sao chi nhân, hà túc toán dã?” 

Dịch nghĩa: 
Tử Cống hỏi rằng: “Như thế nào mới có thể gọi là kẻ sĩ?” 
Đức Khổng Tử nói: “Hành vi của mình có hổ thẹn, đi sứ bốn phương 
không làm nhục mệnh vua, có thể gọi được là kẻ sĩ.” 
Hỏi: “Dám hỏi về bậc dưới.” 
Đáp: “Họ hàng ca ngợi là hiếu thảo, làng xóm ca ngợi là thuận hoà.” 
Lại hỏi: “Dám hỏi về bậc dưới nữa.” 
Đáp: “Nói ắt giữ niềm tin, hành động ắt cương quyết, là kẻ tiểu nhân hẹp 
hòi cố chấp đấy, nhưng xem ra cũng có thể được xem là bậc dưới nữa.” 
Lại hỏi: “Hiện nay những kẻ ra làm chính trị thì thế nào?” 
Đúc Khổng Tử nói: “Ôi! Hạng người khí cục hèn mọn ấy, sao tính đủ 
được?” 


BÌNH GIẢI: 


Tử Cống muốn hỏi thầy xem những người có học mà đã ra làm quan (kẻ 
sĩ) phải có những điều kiện nào mới xứng đáng với danh hiệu ấy. Đức Khổng 
Tử nêu ra hai điều kiện: 

- Được gọi là kẻ sĩ (ra làm quan) phải có đạo đức, tức là biết hổ thẹn về 
những hành vi xấu của mình. Vì biết hổ thẹn cho nên kẻ sĩ không dám 
làm điều gì xấu. Người không biết hổ thẹn thì có điều xấu nào cũng dám 
làm. 

- Được gọi là kẻ sĩ (ra làm quan) phải có tài, nhờ có thực tài lại giỏi ứng đối, 
khi đi sứ các nước mới không bị chê bai, bắt bẻ, mới không làm nhục sứ 
mệnh vua giao cho. 


Tử Cống hỏi thêm về kẻ sĩ bậc dưới, tức là hạng hai. Đức Khổng Tử cũng 
nêu ra hai điều kiện: 


- Được họ hàng ca ngợi là người hiếu thảo với cha mẹ. 
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- Được làng xóm ca ngợi là người thuận hoà với anh em. 


Người làm chính trị có hai điều kiện này, tuy kém tài, nhưng có đức, có thể 
đảm đương được việc nước. Đó là hạng kẻ sĩ thứ hai. 

Tử Cống lại hỏi về kẽ sĩ bậc dưới nữa, tức là hạng ba. Đức Khổng Tử cũng 
nêu ra hai điều kiện: 

- Nói ắt giữ niềm tin, tức là đã nói ra thì giữ lấy lời, không nuốt lời. 

- Hành động ắt cương quyết, không bê trễ, chân chừ. 

Loại người này chưa phải là bậc quân tử thông đạt, bởi vì hay hẹp hòi cố 
chấp (khanh khanh nhiên), không biết linh động quyền biến tùy theo thời cơ. 
Người như thế chỉ là hạng tiểu nhân thôi; bởi vì trong thực tế có những hành 
động không đáng phải cương quyết, cương quyết quá có thể bị vấp váp hoặc 
phật lòng mọi người. Tuy hành xử cứng nhắc thiếu khôn ngoan nhưng tuân 
thủ nguyên tắc hướng đến điều tốt, đó cũng tạm gọi là kẻ sĩ hạng ba. 

Còn đối với những người ra làm chính trị hiện nay (tức là thời Xuân Thu ở 
Trung Hoa), Đức Khổng Tử than thở rằng: “Ôi! Hạng người khí cục hèn mọn 
ấy, sao tính đủ được?” 

Nghĩa đen của bốn chữ “đẩu sao chi nhân” là bọn người có lòng dạ như 
cái đấu đong thóc, cái rá vo gạo; ngày nay, chúng ta gọi là bọn “giá áo túi 
cơm” (thân như cái giá mắc áo, bụng như cái túi đựng cơm); tức là bọn người 
tâm trí nhỏ nho, chỉ nghĩ đến cơm áo, đến địa vị, đến vinh thân phì gia, đến 
danh tiếng hão huyền; đâu có lượng cả bao dung đến những người nghèo hèn 
thấp cổ bé miệng; đâu có nghĩ đến quyền lợi đất nước, đến sự thái bình thịnh 
vượng của toàn dân. Họ để cho dân “sống chết mặc bay, tiền thầy bỏ tú?! Bọn 
đó thì quá nhiều, đâu đáng gọi là kẻ sĩ, làm sao tính cho xuế! 

Qua lời than thở của Đức Khổng Tử, ngày nay chúng ta mới biết rõ lý do 
đại loạn của thời Xuân Thu (722 - 480). Trong thời ấy, quyền bính của nhà 
Chu dần dần rơi vào tay các vua chư hầu và chế độ phong kiến đang dần dần 
trở thành chế độ quân chủ chuyên chế. Nước chư hầu nào mạnh thì xưng 
Bá chủ (Ngũ bá), nước nọ thôn tính nước kia. Chiến tranh liên tiếp, cương 
thường đổ nát, đạo lý suy đổi, dân chúng lầm than. Vào khoảng thời gian ấy, 
có tới 36 vụ giết vua, có 483 lần hành quân, các tội ác như cha con giết nhau, 
cướp vợ của nhau, anh em, vợ chồng hại nhau không kể xiết... (Theo Giản Chi 
và Nguyễn Hiến Lê: Đại cương Triết học Trung Quốc, Cảo Thơm xuất bản, 
trang 28). Bấy giờ, những người ra làm chính trị ở nước Lỗ và các nước chư 
hầu khác hầu hết không đáng gọi là kẻ sĩ hạng ba, mà chỉ là hạng “đẩu sao 
chi nhân” mà thôn! 
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21. 
TH: X#Êffh hờ, sêÀ,ÄECIR-Ƒ ( TLÀI HC, 
3B 3 2 ĐỊ 2R Xu, ¿ 
Tử viết: “Bất đắc trung hành nhi dữ chi, tất dã cuồng quyến hồ. Cuồng 
giả tiến thủ; quyến giả hữu sỏ bất vi dã.” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng Tử nói: “Chẳng được những người đi trong trung đạo để mà 
glao thiệp, chỉ có hạng người có chí cao và có khí tiết thôi. Hạng người có 
chí cao thì tiến lên; hạng người có khí tiết thì có chỗ không làm.” 


BÌNH GIẢI: 


Đức Khổng Tử nói câu này có ý nhắm vào các đệ tử của mình. Trong hàng 
đệ tử của ngài, không có hạng người đi trong trung đạo. Trung đạo là đường 
lối không thiên lệch. Trình Tử nói: “Bất thiên chỉ vị trung -  ®iã> ?8 ?” 
(Không thiên lệch gọi là trung.) (Trung Dung, Chu Hy chương cú). 

Người đi trong trung đạo, sinh hoạt không thiên lệch khỏi đạo Trời. Không 
thiên lệch khỏi đạo Trời là sống theo quy luật âm dương. Kinh Dịch nói:“Nhất 
âm, nhất dương chỉ vi đạo.” (Một âm, một dương gọi là đạo.) (Kinh Dịch: Hệ 
từ). Có sống trong đạo trời thì mới tu sửa được nhân đạo. Nhân đạo là đường 
lối sống tốt đẹp trong cõi người. Đạt được nhân đạo thì mới có khả năng tiến 
lên Thánh đạo, thành con người lý tưởng phối Thiên. 

Đức Khổng Tử có nguyện vọng hướng dẫn các học trò trở nên đạt nhân 
quân tử, thành tựu nhân đạo, để rồi tiến lên Thánh đạo. Tuy nhiên, ngài tỏ 
ý tiếc rằng trong hàng đệ tử không có hạng người đi trong trung đạo để ngài 
có thể truyền Thánh đạo. 

Trong hàng đệ tử của ngài chỉ có loại người có chí cao (cuồng giả) và loại 
người có khí tiết (quyến giả) thôi. Người chí cao thì hay ngông nghênh, thiếu 
khiêm cung. Người khí tiết thì thắng thắn, không nịnh bợ, không làm càn, 
nhưng thiếu linh hoạt quyền biến. 

Tuy nhiên, với hai hạng người đó, ngài cũng được an ủi rồi. Người chí cao 
thì có năng lực tiến lên. Năng lực này cần thiết cho người ta bước từ tiểu nhân 
lên quân tử, rồi dần dần tiến lên hiền thánh. Còn người khí tiết thì biết giữ 
mình, không dám làm điều gì trái đạo lý. Năng lực giữ mình ngay thẳng cũng 
có thể giúp từ bỏ đường trái mà bước sang đường ngay của bậc hiển thánh 
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được; mặc dầu cả thầy và trò đều phải kiên trì, nhẫn nại. Thầy kiên trì nêu 
gương và dạy dỗ. Trò nhẫn nại tu tập từng bước một. 

Thế là trong đám người cuồng quyến đó, Đức Khổng Tử đã truyền đạo 
được cho Nhan Hồi và Tăng Sâm; hai thế hệ sau có thêm Tử Tư và Mạnh 
Tủ; cộng lại thành Tứ phối (có thể sánh với thầy). Ngoài ra còn có Thập triết 
(mười vị hiểu biết thấu đáo) và Thất thập nhị hiền (72 người có đức hạnh tốt). 


22. 


ƒˆH: 8A 3 ẰŠH: “Am. X7] ‡‡tzZ 
co c@k!I “#ÝWXW/. Ä&ÈZŠ.” Ý7H: 
tứn L4. 


Tủ viết: “Nam nhân hữu ngôn viết: Nhân nhi vô hằng, bất khả dĩ tác vu 
y.` Thiện phù! “Bất hằng kỳ đức, hoặc thừa chi tu.ˆ Tử viết: “Bất chiêm 
nhỉ đĩ hỹ!” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng Tử nói: “Người phương Nam có câu rằng: “Người mà không có 
lòng giữ bền, không thể làm thầy cúng, thầy thuốc. Đúng lắm!” “Không 
giữ bền đức của mình, e rằng đương lấy xấu hổ.” Đức Khổng Tử nói: 
“Chẳng đoán xét mà thôi!” 


BÌNH GIẢI: 


Ở Trung Hoa, người phương Nam sống về nông nghiệp, có tiếng hiếu hoà, 
nhẫn nhục, bền bĩ hơn người phương Bắc. Nói chuyện với Tử Lộ, Đức Khổng 
Tử đã từng ngợi khen tính mạnh mẽ của người phương Nam. Ngài nói: “Khoan 
nhu dĩ giáo, bất báo vô đạo, Nam phương chỉ cưòng dã. Quân tử cư chi. - ?Š 
4#. ®S‡#&il : đụ *~ijâ+s,. 8Ÿ #2. (Lấy khoan dung mềm dẻo 
để dạy dỗ, không báo thù kẻ vô đạo, đó là sức mạnh của người phương Nam. 
Người quân tử sống với sức mạnh ấy.) (Trung Dung, chương 10). 

Theo sách Sử Ký của Tư Mã Thiên, Lão Tử là người nước Sở, thuộc phương 
Nam, nên đã chủ trương triết thuyết “Nhu nhược thắng cương cường - 233 
Jộ-75 718 . (Mềm yếu thắng cứng mạnh.” (Đạo đức kinh, chương 36). 

Vì hiếu hoà, nhẫn nhục, bền bĩ, người phương Nam được tiếng là gần gũi 
minh triết, cho nên có những câu ngạn ngữ khôn ngoan. Ỏ đây, Đức Khổng 
Tử khen câu ngạn ngữ: “Người mà không có lòng giữ bền, không thể làm thầy 
cúng, thầy thuốc” là đúng. 
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Vậy câu này có ý nghĩa gì? 

Người không có lòng giữ bền (vô hằng: không có hằng tâm) là người mà 
tâm tư hay bị ngả nghiêng, bị lôi kéo, không có lập trường rõ rệt, không 
chuyên chú vào một hướng nào, thay đổi ý kiến luôn luôn. Người đó không 
thể thành công trong đời. Ngạn ngữ Pháp nói: “Pierre qui roule namasse 
pas mousse.” (Hòn đá lăn hoài không kết được rong rêu.) Dĩ nhiên, một hòn 
đá cứ lăn lóc hết chỗ này đến chỗ nọ, chỉ có mòn đi, chứ đâu có rong rêu nào 
bám vào hay mọc lên được. Cũng vậy, người mà không giữ đạo thường hằng, 
không có hằng tâm bền chí, sẽ không tích lũy được số vốn kiến thức nào cho 
mình, cũng không tự tạo được kỹ năng gì; vì thế, chẳng làm nên sự nghiệp gì 
và không gom góp được tài sản nào. Người đó sẽ phải sống lây lất, nhờ vả hết 
người nọ đến kẻ kia. Đã chẳng lập được công nghiệp lớn lao thì chớ, đến như 
làm thầy cúng,thầy thuốc cũng không xong. Tại sao? 

Thầy cúng là người thay mặt gia chủ, dâng lễ vật và lời khấn nguyện đến 
các vong linh tổ tiên đã khuất. Thầy cúng chính là kẻ trung gian giữa người 
còn sống và người đã khuất, trong nền văn hoá và tôn giáo của người cổ ở 
Đông phương. Muốn đóng vai trò trung gian ấy, thầy cúng phải có lòng thành 
khẩn, giữ bền (hằng) đức hạnh và niềm tin vào thế giới siêu hình, mới có sự 
cảm ứng với các vong linh. Nếu không có lòng hằng, tâm trí lông bông, lời 
khấn nguyện và bộ điệu, cử chỉ không thành khẩn, ai tín nhiệm mà nhờ cúng 
vá! 

Còn thầy thuốc càng cần có hằng tâm lắm. Để làm thầy thuốc, phải có tâm 
chuyên nhất (hằng) mới có thể nghiệm xét và chiêm đoán bệnh tật, theo dõi 
diễn tiến của cơn bệnh, theo dõi diễn tiến của con người trước cơn bệnh, hay 
trước sự thay đổi của thời tiết, thay đổi của thực phẩm. Nếu không có tâm 
chuyên nhất nghiên cứu, học tập, thử nghiệm (vô hằng), làm sao có thể định 
bệnh chính xác và cho thuốc thích hợp? 

Vì thế Đức Khổng Tử đã phải khen câu ngạn ngữ của người phương Nam 
là đúng, là tốt lành (£hiện), đầy tính minh triết. Để làm sáng tỏ đạo hằng; 
ngài còn nhắc đến một câu Kinh Dịch. Câu này là hào từ Cửu Tam, tương 
truyền của Chu Công, trong quẻ Lôi Phong Hằng. Nguyên văn là: “Bất hằng 
kỳ đức, hoặc thừa chỉ tu; trinh, lẫn.” (Không giữ bền đức của mình, e rằng 
đương lấy xấu hổ; giữ mãi điều đó, đáng tiếc!)' Hào Cửu Tam chỉ người cương 
mãnh thái quá, lại bất trung, không hợp với đạo hằng, không giữ bền được 
đức của mình, có khi lại bị ngả nghiêng, bị lôi kéo mà đi đến những hành vi 
đáng xấu hổ. Nếu cứ giữ mãi tình trạng đó (£rinh), thì rất đáng tiếc (lẫn)! Lời 
Tiểu Tượng giải thêm rằng: “Bất hằng kỳ đức, vô sở dụng dã.” (Không giữ 
bền đức của mình, không có chỗ nào dùng vậy.) Người không giữ bền đức của 


1 Xin xem thêm quẻ Lôi phong hằng trong Dịch Học Tân Thư, cùng tác giả. 
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mình, không có lập trường rõ rệt, lại hay thay lòng đổi dạ, lấy chỗ nào mà 
dung thân, có ai chứa chấp cho nổi! 

Nhắc lại câu Kinh Dịch rồi, Đức Khổng Tử nói: “Chẳng đoán xét mà thôi..” 
Ngài có ý phê bình rằng: bởi vì không chịu đoán xét việc đời kỹ càng, cho nên 
người ta mới không giữ đạo hằng (vô hằng). Một khi người nào chịu khó học 
hỏi và chiêm nghiệm những tấm gương trong trường đời, trong lịch sử, sẽ biết 
rằng giữ đạo hằng là cần thiết cho sự thành công, lập nghiệp và cũng cần 
thiết cho việc tu đức để tiến lên bậc quân tử, thánh hiền. 


23. 

ÝJH: #8 4#mñzZb]|:› ;}È AE] “4t ‹ 

Tử viết: “Quân tử hoà nhi bất đồng; tiểu nhân đông nhi bất hoà!” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng Tử nói: “Quân tử hoà vui với người mà không cùng giống như 
người; tiểu nhân cùng giống như người mà không hoà vui với người.” 


BÌNH GIẢI: 


Quân tử là người sống trong đạo đức cho nên sẵn sàng dẹp bỏ ý riêng, 
bỏ sang một bên lối sinh hoạt khác biệt của mình để hoà vui với mọi người; 
chẳng những hoà trong cách ăn uống... mà còn hoà trong sinh hoạt phù hợp 
với phong tục, tập quán, văn hoá để làm vui lòng người; nhưng không hoàn 
toàn cùng lập trường, cùng quan điểm, cùng lý tưởng với người, nhất là không 
phụ họa, a dua với người trong những hành vi trái đạo lý. 

Trái lại, tiểu nhân là người sẵn sàng từ bỏ lập trường, quan điểm của 
mình để hùa theo người khác, phụ họa a dua với người, kể cả trong những 
hành vi xấu, cốt lấy lòng người nhất thời, nhằm thủ đắc quyền lợi, nhưng tâm 
hồn lại không hoà vui được với người. Tiểu nhân sẵn sàng gây nên sự xích 
mích tranh chấp, phản bội người khi không được như ý. 

“Hoà nhi bất đồng” còn chỉ thái độ của người quân tử sẵn sàng hoà hợp 
với người khác để tiến tới hạnh phúc chung như ổn định, thịnh vượng xã hội, 
nhưng không đồng quan điểm với người về lý tưởng riêng tư. Trường hợp 
này thường diễn ra trong những lãnh vực: chính trị, tôn giáo, triết lý, nghệ 
thuật... 


24. 
ƒñFEÌH: #‡£A ýƒ3ƒ*.., †? +? 
-ƒ†H: &⁄'T#.. 
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ĐA lý &>. †T4n? 

ÝJH: kWñJ,. #itA>É#3ƒ>, #Rñ# # 
cũ 

Tử Cống vấn viết: “Hương nhân giai hiếu chi, hà như?” 

Tử viết: “Vị khả dã.” 

“Hương nhân giai ố chỉ, hà như?” 

Tử viết: “VỊ khả dã. Bất như hương nhân chỉ thiện giả hiếu chi, kỳ bất 
thiện giả ố chỉ.” 








Dịch nghĩa: 


Tử Cống hỏi rằng: “Người trong làng đều ưa thích, người ấy ra sao?” 
Đức Khổng nói: “Chưa thể cho là được.” 

[Hỏi tiếp]: “Người trong làng đều ghét, người ấy ra sao?” 

Đức Khổng nói: “Chưa thể cho là được. Không bằng người thiện trong 
làng ưa thích, người xấu trong làng ghét.” 


BÌNH GIẢI: 


Tử Cống có ý hỏi rằng: Con người được mọi người trong làng đều ưa thích 
đã thật là người tốt chưa? Và con người bị mọi người trong làng đều ghét, đã 
thật là người xấu chưa?. 

Trong cả hai trường hợp, Đức Khổng Tử đều trả lời: “Chưa thể cho là 
được.” Nghĩa là không thể căn cứ vào sự ưa thích hay sự ghét bỏ của người 
trong làng mà xác định một người nào là tốt hay xấu. Bởi vì, trong làng có cả 
người tốt lẫn kẻ xấu. 

Quy luật bình dân: “Ngưu tầm ngưu, mã tầm mã.” (Trâu tìm trâu; ngựa 
tìm ngựa.) và quy luật dịch lý nói rằng: “Đồng thanh tương ứng; đồng khí 
tương cầu. (Cùng tiếng thì đáp ứng nhau; cùng khí chất thì tìm kiếm nhau.) 
Như vậy, cả hai quy luật đó đều nói lên một thực tế: Người tốt tìm kẻ tốt; 
người xấu tìm kẻ xấu. Nếu cả làng đều tốt mà ưa thích một người, hẳn người 
ấy là tốt; nếu cả làng đều xấu, mà ưa thích một người; hẳn người ấy là xấu. 
Ngược lại, nếu cả làng đều tốt mà ghét một người, người ấy hẳn là xấu; nếu 
cả làng đều xấu, mà ghét một người, người ấy hẳn là tốt. 

Để cho minh bạch, phải nhận định rằng: Nếu những người tốt trong làng 
đều ưa thích và những người xấu trong làng đều ghét một người nào, hẳn 
người ấy là tốt. Nếu những người tốt trong làng đều ghét và những người xấu 
trong làng đều ưa một người nào, hẳn người ấy là xấu. 
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25. 
ƒH: 873 #mitiïtùtb,. 3 ẨvAIIl, RSữtut,. 
%4 J4 A*,, 33. 
2 n tu 2 ĐÈ HN ðù šÊ “vi, dù. 4 JL1È 
Tử viết: “Quân tử dị sự nhĩ nan duyệt dã. Duyệt chi bất dĩ đạo, bất duyệt 
dã. Cập kỳ sử nhân dã, khí chỉ. 
Tiểu nhân nan sự nhi dị duyệt dã. Duyệt chỉ tuy bất dĩ đạo, duyệt dã. 
Cập kỳ sử nhân dã, cầu bị yên.” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng Tử nói: “Người quân tử dễ phục vụ, nhưng khó làm cho vui 
lòng. Để làm cho vui, không lấy đạo lý thì không vui. Đến khi sai khiến 
người, thì căn cứ vào khả năng. 

Rẻ tiểu nhân khó phục vụ, nhưng dễ làm cho vui lòng. Để làm cho vui, 
tuy không lấy đạo lý cũng vui. Đến khi sai khiến người, lại đòi hỏi hoàn 
toàn. 


BÌNH GIẢI: 


Quân tử là người sống đức hạnh, giản dị, ít nhu cầu, không đòi hỏi gì 
nhiều, nên người dưới dễ phục vụ; tuy nhiên lại khó làm cho người quân tử 
vui lòng. Bởi vì, để làm vui lòng, bất cứ điều gì cũng phải hợp tiêu chuẩn đạo 
lý. Lời nói, hành vi, ngay đến phẩm vật trao tặng đều phải hợp đạo lý, người 
quân tử mới vui vẻ chấp nhận. Khi sử dụng người nào, người quân tử chỉ tùy 
theo một khả năng nào đó mà giao việc, không đòi hỏi người ấy phải hoàn 
toàn mọi phương diện, vì biết rằng: “Nhân vô thập toàn - X#&-Ƒ 2” (Người 
ta không al giỏi tất cả.). 

Rẻ tiểu nhân không có đạo đức, nhiều ham muốn, nhu cầu cho nên khó 
phục vụ, khó đáp ứng; nhưng lại dễ làm cho vui lòng. Bởi vì, không cần theo 
tiêu chuẩn đạo lý, bất cứ điều gì, vật gì đáp ứng được sự ưa thích nhất thời, 
đều có thể làm cho kẻ tiểu nhân vui lòng ngay. Khi sử dụng người nào, kẻ tiểu 
nhân lại đòi hỏi người ấy phải hoàn toàn về mọi phương diện; không hoàn 
toàn thì bị chê bai trách móc. 


26. 
7H: 87m ®lã› ;} ấn Xã ‹ 
Tử viết: “Quân tử thái nhi bất kiêu; tiểu nhân kiêu nhi bất thái.” 
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Dịch nghĩa: 
Đức Khổng Tử nói: “Người quân tử an vui mà không kiêu căng; kẻ tiểu 
nhân kiêu căng mà không an vuI.” 


BÌNH GIẢI: 


Người quân tử trên không oán trời, dưới không trách người (Thượng bất 
oán thiên, hạ bất vưu nhân -_È 2/4 › "F ®⁄#Ä` › ), luôn luôn sống trong 
đức nhân, đức hoà, cho nên tâm hồn được an vui mà không kiêu căng. Kiêu 
căng là dáng bộ của người cảm thấy mình hơn người hay vượt trội mọi người. 
Người quân tử thấy mình cũng như người hay còn kém người, tự thấy mình 
không hoàn toàn, cho nên có thái độ khiêm cung, từ tốn mà không lộ vẻ kiêu 
căng. 

Trái lại, kẻ tiểu nhân chỉ muốn vượt trội hơn người, lấn lướt người, muốn 
người thua kém mình và phải tôn sùng mình, cho nên luôn lộ vẻ kiêu căng. Vì 
luôn luôn bận tâm ganh đua hơn kém, oán ghét, sân hận, thiếu khoan dung 
độ lượng, cho nên tâm hồn kẻ tiểu nhân không bao giờ được an vui. 


27. 
7ƒ: Blải K?1› 4ˆ. 
Tử viết: “Cương, nghị, mộc, nột cận nhân.” 
Dịch nghĩa: 
Đức Khổng Tử nói:“Cứng rắn, quả quyết, chất phác, nói năng chậm chạp 
thì gần gũi đức nhân.” 
` ° 
BINH GIAI: 
Cứng rắn là tính cách của người có lập trường vững vàng, không bị ngã 
nghiêng, xiêu đổ trước những cám dỗ, không bị những thế lực xấu lôi kéo. 
Quả quyết là tính cách của người có ý chí mãnh liệt, không rụt rè, chần 
chừ; một khi đã có ý định làm gì thì thực hiện ngay và không lùi bước. 
Chất phác là tính cách của người ngay thật, không dối trá lươn lẹo, ý nghĩ 
và lời nói đi đôi với nhau, không có âm mưu qui quyệt lừa đảo. 
Nói năng chậm chạp biểu hiện tính cách của người không hấp tấp, lời nói 


ra có sự suy nghĩ cẩn thận, chín chắn; do đó, những lời nói ấy có thể thực hiện 
được và đáng tin cậy. 

Người nào có đủ bốn tính cách ấy, tuy chưa sửa mình theo đức nhân, nhưng 
đã gần gũi với đức nhân rồi; chỉ cần cố gắng học hỏi và điều chỉnh quân bình 
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những tính cách ấy thì có thể trở nên bậc nhân. Người nhân là người hiểu 
thấu đạo Trời, thông suốt đạo người, cư xử đúng mực và thân yêu mọi người. 


28. 


jð#á | H : fJ4e3ƒ*J +? 
1H: 321321818, }@1‡@3nt,,. "Ji +4. HM %3232 
186, XLồ 16, 
Tử Lộ vấn viết:“ Hà như tư khả vị chỉ sĩ hỹ?” 
Tử viết: “Thiết thiết ty ty, di di như dã, khả vị sĩ hỹ. Bằng hữu thiết thiết 
ty ty, huynh đệ di di.” 
Dịch nghĩa: 
Tử Lộ hỏi rằng:“ Như thế nào mới có thể được gọi là kẻ sĩ?” 


Đức Khổng Tử nói: “Thân mật khuyên nhủ lẫn nhau, vui vẻ với nhau, 
có thể được gọi là kẻ sĩ. Bạn bè thì thân mật khuyên nhủ lẫn nhau, anh 
em thì vui vẻ với nhau.” 


% bạ 
BINH GIAI: 

Trong chương này, tiết 20, Tử Cống đã từng hỏi Đức Khổng Tử về kẻ sĩ. 
Kẻ sĩ được đề cập tới trong những câu trả lời của Đức Khổng Tử ở đấy là kẻ 
sĩ đã ra làm quan. 

Ở đây, kẻ sĩ chỉ cho những người học đạo thánh hiển, sống đời bình thường 
trong gia đình, trong làng xóm, chưa tham gia việc chính trị. Cùng một câu 
hỏi về kẻ sĩ, mà Đức Khổng Tử trả lời thành hai trường hợp như vậy, có lẽ 
ngài hiểu được thâm ý của đệ tử khi chất vấn. 

Những người học đạo thánh hiền đáng được gọi là kẻ sĩ, phải thể hiện đạo 
lý trong cách cư xử. Cư xử với bạn bè, kẻ sĩ phải thân mật chí tình, thành thật 
khuyên nhủ nhau cùng thăng tiến trong điều thiện, xa lánh điều ác. Cư xử 
với anh em trong nhà, kẻ sĩ phải vui vẻ hoà thuận, không được gây xích mích, 
tranh cạnh quyền lợi với nhau. 


29. 
ƒH: ý A‡#4Kk#,; 71 ÄX 4. 


Tủ viết: “Thiện nhân giáo dân thất niên, diệc khả dĩ tức nhung hỹ.” 


331 


TỨ THƯ BÌNH GIẢI 








Dịch nghĩa: 


Đức Khổng Tử nói: “Bậc thiện nhân dạy bảo dân trong bảy năm, cũng có 
thể khiến dân tham gia việc chiến trận được.” 


BÌNH GIẢI: 

Bậc thiện nhân ở đây chỉ các nhà cai trị giỏi và có đạo đức. Vì có đạo đức 
nên người ấy thương dân, bảo bọc dân, biết giáo dục dân trong công chính. Vì 
giỏi cai trị, người ấy không chỉ lo phát triển kinh tế, giáo dục mà còn biết lo 
xa về vấn đề an ninh quốc phòng. Việc quốc phòng có ổn định mới bảo vệ được 
đất nước không bị ngoại bang xâm lược hoặc khi bị xâm lược thì có đủ khả 
năng chống lại để giữ gìn sinh mệnh và tài sản của dân. Bởi thế, nhà cai trị 
giỏi phải biết tiên liệu, tức là phải biết huấn luyện dân về quân sự cho thành 
thạo. Đức Khổng Tử cho rằng nhà cai trị giỏi dạy bảo dân trong bảy năm có 
thể khiến dân đủ khả năng tham gia việc binh được. Bảy năm là một khoảng 
thời gian tương đối dài đủ để huấn luyện dân trở thành quân sĩ tinh nhụê, có 
tinh thần vững chãi, biết sử dụng vũ khí thành thạo để thắng địch. 


30. 


7H: 2XS#XKñ, xXii&2. 
Tủ viết: “Dĩ bất giáo dân chiến, thị vị khí chỉ.” 
Dịch nghĩa: 
Đức Rhổng Tử nói: “em những người dân không được huấn luyện ra 
chiến đấu, ấy là phế bỏ dân.” 
BÌNH GIẢI: 


Câu này bổ sung cho ý tứ của câu trên, nói về nhà cai trị dở và thiếu đạo 
đức. Người này chẳng nghĩ gì đến sinh mệnh của dân; thời bình thì mặc sức 
ăn chơi, không lo huấn luyện cho dân về kỹ thuật quân sự, phương thức chiến 
đấu; đến khi có quân địch xâm lấn, mới xua dân ra trận. Làm như thế chẳng 
khác nào lùa dê ra trước bầy hổ, chỉ là đưa dân làm bia đỡ đạn, xua dân vào 
chỗ chết uổng mà thôi. 


332 


CHƯƠNG XIY: HIẾN VẤN 
& EỊ # + su 


Hiến vấn đệ thập tứ 


PP N2 HN: ‡#‡⁄q:š , # ; #'IR , TẾ › JTw,. 
#› đ› #4. ®, S415. 7JvA#sEc£©? 
ƒÝˆH: "J}‡t£› -HÌ# “#nử,.. 
Hiến vấn sỉ. Tử viết: “Bang hữu đạo, cốc; bang vô đạo, cốc; sỉ dã.” 
“Khắc, phạt, oán, dục, bất hành yên, khả đĩ vi nhân hỹ?” 
Tử viết:“Khả dĩ vi nan hỹ. Nhân, tắc ngô bất tri dã.” 

Dịch nghĩa: 
Ông Hiến hỏi về sự hổ thẹn. Đức Khổng Tử nói: “Nước có đạo lý ăn bổng 
lộc; nước không có đạo lý, ăn bổng lộc; hổ thẹn vậy.” 
“Hiếu thắng, khoe khoang, oán giận, ham muốn, mà không thể hiện ra, 
có thể là nhân chăng?” 
Đức Khổng Tử nói:“Có thể là làm được những điều khó. Là nhân, thì ta 
không biết được.” 


BÌNH GIẢI: 


Ông Hiến là Nguyên Hiến, hay Nguyên Tư, đệ tử của Đức Khổng Tử. Ông 
này hỏi thầy về sự hổ thẹn đối với việc làm quan ăn lương. Đức Khổng Tử nói 
vắn tắt, nhưng chúng ta nên hiểu như thế này: trong lúc đất nước có đạo lý, 
xã hội ổn định, ra làm quan, được hưởng bổng lộc; đó là lẽ đương nhiên. Khi 
đất nước không có đạo lý, xã hội loạn lạc, chế độ thay đổi; một kẽ sĩ có tiết 
tháo lẽ ra phải cáo quan ẩn dật, thế mà vẫn cứ ở lại làm quan, chẳng đem 
được sự trị an cho dân, lại còn a dua, xu nịnh nhà cầm quyền mới để hưởng 
bổng lộc; đó là điều đáng hổ thẹn. 

Đối với câu hỏi về con người đã nén được những tính xấu như: hiếu thắng, 
khoe khoang, oán giận, ham muốn, không để bộc lộ ra, có phải là người nhân 
không, Đức Khổng Tử cho rằng, giữ được những tính xấu đó không để chúng 


333 


TỨ THƯ BÌNH GIẢI 








phát hiện ra, đó là điều khó làm, nhưng không hẳn là người nhân. Nhân là 
một đức tính vừa cao quý, vừa rộng lớn, bao quát tất cả các đức tính khác. 
Đức Khổng Tử đã từng trả lời Nhan-Hồi: “Khắc kỷ, phục lễ vi nhân. Nhất 
nhật khắc kỷ, phục lễ, thiên hạ quy nhân yên. - %, C.4ã 3Š 4ˆ. . —H % G11 
3È, F61 . (Khác chế lấy mình, trở lại theo khuôn phép là làm điều 
nhân. Một ngày khắc chế lấy mình, trở lại theo khuôn phép, mọi người sẽ trỏ 
về điều nhân.) (Nhan Uyên, 1) 

Theo những khuôn phép tốt đẹp của các thánh hiền xưa để chinh phục lấy 
mình người ta sẽ giải trừ được vật tính, bấy giờ nhân tính đích thực mới xuất 
hiện. Người ấy trở nên con người lý tưởng là bậc nhân; nếu người ấy ở cương 
vị cai trị đất nước, mới có thể khiến thiên hạ quy phục được. 


2. 
ƒH: + lR#› “X2 s+ 4£ ! 
Tử viết: “Sĩ nhi hoài cư, bất túc dĩ vi sĩ hỹ.” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng Tử nói: “Rẻ sĩ chỉ lưu tâm đến đời sống bình lặng, không đủ 
để làm nên kẻ sĩ vậy.” 


BÌNH GIẢI: 


Kẻ sĩ là người học đạo thánh hiền. Người ấy phải có tấm lòng quảng đại, 
nghĩ đến tha nhân, sẵn sàng quên mình tham gia vào các công việc cải thiện 
xã hội, giáo dục nhân sinh, trị an đất nước, để cho đạo được phổ biến trong 
đời. Khi có ý nguyện như vậy, kẻ sĩ không nề gian nan, vất vả, hy sinh, miễn 
sao đạt được mục đích. Dân chúng còn lầm than, xã hội chưa thái bình ổn 
định, kẻ sĩ còn phải long đong đây đó để phục vụ mọi người. 

Còn người có học đạo thánh hiền mà chỉ nghĩ sao cho mình có chỗ ăn, chỗ 
ở tươm tất, sống một cuộc đời bình lặng, ích kỷ, chỉ lo “độc thiện kỳ thân” (tốt 
đẹp cho riêng mình) mà không nghĩ đến quốc gia, xã hội, như vậy người ấy 
không xứng đáng là kẻ sĩ. 


ä. 
TH: #HlẪ. 6Š 647: JR&ii: “1Š đế ‹ 


Tủ viết: “Bang hữu đạo, nguy ngôn nguy hạnh; bang vô đạo, nguy hạnh 
ngôn tốn.” 
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Dịch nghĩa: 


Đức Khổng Tử nói: “Nước có đạo lý, nói lời cao thượng, hành động cao 
thượng; nước không có đạo lý, hành động cao thượng, nói lời nhũn nhặn.” 


BÌNH GIẢI: 

Nước có đạo lý là nước có một nền chính trị ổn định, có tôn ti trật tự, luân 
thường đạo đức được đề cao, mọi người trong xã hội sống chan hoà tình nghĩa 
với nhau. Bấy giờ, kẻ học đạo thánh hiền phải nói lời cao thượng và hành 
động cao thượng. Lời cao thượng là những lời nói có khả năng thăng hoa tỉnh 
thần con người, đề cao sự hy sinh, sự đoàn kết... đóng góp vào sự ổn định, 
hạnh phúc của xã hội, giúp cho mọi người càng ngày càng đạt tới trình độ 
văn hoá cao hơn. Hành động cao thượng là những việc làm có tính vị tha, đầy 
nghĩa khí, không ích kỷ vụ lợi. 

Nước không có đạo lý là nước rối loạn, trên thì vua quan độc ác gian tham, 
dưới thì dân chúng hầu hết là hạng tiểu nhân, lừa gạt, dối trá lẫn nhau... Vào 
thời buổi ấy, kẻ học đạo thánh hiền phải hành động cao thượng để duy trì nền 
tảng đạo đức, nhưng phải nói lời nhũn nhặn, khiêm tốn, không làm mất lòng 
người, để tránh nguy cầu an, để chờ đợi một tương lai sáng sủa hơn. Làm mất 
lòng người thì chiêu họa, chuốc oán vào thân một cách vô ích. 


4. 


z 


#H: Tfể#J⁄TjŠ› 
3 ? 3 7 1 +ˆ ° 

Tử viết: “Hữu đức giả tất hữu ngôn; hữu ngôn giả bất tất hữu đức. Nhân 
giả tất hữu dũng; dũng giả bất tất hữu nhân.” 


qiÌ: 


3® 1È. #7 


ũ\ 


Dịch nghĩa: 
Đức Khổng Tử nói: "Người có đức ắt có khả năng ngôn ngữ; người có khả 
năng ngôn ngữ chưa hẳn đã có đức. Người có lòng nhân ắt có tỉnh thần 
mạnh mẽ: người có tỉnh thần mạnh mẽ chưa hẳn đã có lòng nhân.” 


BÌNH GIẢI: 


Người có đức là người sống trung thực theo đạo trời, lúc nào tâm hồn cũng 
bình an, trong sáng, thành khẩn, ắt có khả năng diễn đạt tình ý của mình 
một cách chân thật, đơn giản, khiến cho người khác dễ nghe, dễ hiểu, dễ làm 
vui lòng người; do đó mà có khả năng ngôn ngữ. 

Người có khả năng ngôn ngữ là người khéo trau chuốt lời nói để thuyết 
phục người khác. Nhưng nếu khéo trau chuốt lời nói quá đáng thường đưa 

355 


TỨ THƯ BÌNH GIẢI 








đến tình trạng dối gạt người ta, dùng sự ngụy biện để thuyết phục người, đó 
là điều mà cổ nhân gọi là “xảo ngôn - 77 *”. Dùng “xảo ngôn” để làm đẹp lòng 
người, khiến người phải theo ý mình, thì ít có lòng nhân (tiển hỹ nhân - ###- 
4E). Ít có lòng nhân, ấy là không có đức vậy. Vì thế, người có khả năng ngôn 
ngữ chưa hẳn đã có đức. 

Người có lòng nhân là người biết yêu thương con người, có sức mạnh tinh 
thần để kiểm chế những tật xấu, không làm điều gì phương hại đến người 
khác. Hơn nữa, sức mạnh tinh thần của lòng nhân còn thúc đẩy người ta hy 
sinh, giúp đỡ người khác. Đó là đức đãng (tỉnh thần mạnh mẽ) đi kèm theo 
đức nhân. 

Còn người chỉ có tinh thần mạnh mẽ tức là có dũng khí hơn người. Người 
ấy có thể chịu đựng gian khổ, với tính khí táo bạo, người ấy có thể giẫm đạp 
lên gươm giáo, băng qua lửa đạn để thắng địch, giành lấy thành công. Nhưng 
dũng khí có thể đưa đến sự tàn nhẫn, ác độc, bất nhân. Vì thế, một người có 
dũng khí chưa hẳn đã có lòng nhân. 


5. 
# Ø tế lị 3t4L-ƒ H: JTH› Of ffP› ELRÍ3JZU 
ởR ° 'ð #8 49 14 ứn  X TE ° *x#»^<£ ° J ø lễ tH Ọ _ 
H: #87332 ! 2w #^ I 
Nam Cung Quát vấn ư Khổng Tử viết: “Nghệ thiện xạ, Nghiệu (Ngạo) 
đãng chu, câu bất đắc kỳ tử nhiên. Vũ, Tắc cung giá nhi hữu thiên hạ.” 
Phu tử bất đáp. 
Nam Cung Quát xuất. Tử viết: “Quân tử tai nhược nhân! Thượng đức 
tai nhược nhân!” 

Dịch nghĩa: 


Nam Cung Quát hỏi Đức Khổng Tử rằng:”Ông Nghệ bắn giỏi, ông Nghiệu 
kéo thuyền, đều chết không an lành như thế. Ông Vũ, ông Tắc tự mình 
trồng lúa mà có thiên hạ.” Đức Khổng Tử không trả lời. 

Nam Cung Quát ra. Đức Khổng Tử nói: “Người ấy là bậc quân tử thay! 
Người ấy chuộng đức hạnh thay!” 


BÌNH GIẢI: 


Khi đem chuyện ông Nghệ, ông Nghiệu và ông Vũ, ông Tắc ra thắc mắc với 
Đức Khổng Tử, Nam Cung Quát có ý đặt vấn đề rằng: Phải chăng những kẻ 
vũ dũng, mặc dầu mạnh mẽ về thể chất lại hay bị chết chẳng an lành? Phải 
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chăng những người có đức hạnh chân chất lại dễ nắm được quyền lãnh đạo 
đất nước dài lâu? 

Đức Khổng Tử không trả lời Nam Cung Quát, có nghĩa là ngài không 
muốn Nam Cung Quát đụng chạm tới những nhà cai trị đương thời mà mang 
họa; bởi vì họ (thời Xuân Thu) hầu hết là hạng người vũ dũng mà thất đức. 
Không trả lời là muốn bảo vệ tính mệnh cho cả thầy lẫn trò vậy. Thật là kín 
đáo và tế nhị thay! 

Đợi đến lúc Nam Cung Quát đi rồi, Đức Khổng Tử mới khen ngợi ông là 
người quân tử, chuộng đức. Như thế, Đức Khổng Tử đã xác nhận quan điểm 
của Nam Cung Quát là đúng. Vũ dũng, tàn nhẫn sẽ gặp tai ương, bất đắc kỳ 
tử. Chuộng đức hạnh sẽ có sự nghiệp tốt đẹp lâu dài. 


6. 
7H: #7m^*©-Ä3T4j4&%X ! %'›}ÄŠm4Ÿ3#*, I 
Tử viết: “Quân tử nhi bất nhân giả, hữu hỹ phù! Vị hữu tiểu nhân nhỉ 
nhân giả dã.” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng Tử nói: "Người quân tử mà không nhân hậu. cũng có chút 
Chưa từng có kẻ tiểu nhân mà lại nhân hậu.” 


` 2 
BINH GIAI: 

Đạo Nho sắp đặt thứ bậc con người tiến hoá từ thấp lên cao như sau: tiểu 
nhân, quân tử, hiển nhân, thánh nhân. 

Tiểu nhân là những người chỉ chú trọng tới những giá trị vật chất như: của 
cải, tiền bạc, ăn uống, may mặc, địa vị, quyền bính, dục tình... 

Quân tử là những người bước vào đường đạo đức, đề cao những giá trị tinh 
thần như: vị tha, nhân hậu, khoan dung, độ lượng, hy sinh, quảng đại, khiêm 
nhượng, tha thứ... 

Hiền nhân là những người quân tử đích thực, đã thành tựu trọn vẹn đức 
nhân. 

Thánh nhân là bậc hiền nhân đã thành tựu đức thành, cho nên đạt tới 
trình độ phối Thiên, trỏ nên con người lý tưởng, đứng đầu vạn vật. 

Bởi vì quân tử là những người đang dấn thân trên đường đạo đức, đang 
học tập đức nhân, cho nên những hành vi của họ có khi chưa được nhân hậu. 
Còn tiểu nhân chưa bước vào đường đạo đức, cho nên những hành vi của tiểu 
nhân đều có tính ích kỷ, tư lợi, vì thế thường hay bất nhân. 
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nÑ 

7H: Š2.: 022 ƒ1SÑÄ›: 8219177 

Tử viết: “Ái chỉ, năng vật lao hồ? Trung yên, năng vật hối hồ!” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng Tử nói: "Thương yêu, mà chẳng chịu khó nhọc ư? Trung 
thành, mà chẳng khuyên bảo ư?“ 


BÌNH GIẢI: 


Thương yêu người nào, ấy là ta phải chịu khó nhọc vì người ấy. Vợ chồng 
thương yêu nhau thì phải khó nhọc vì nhau, chẳng quản công lao hy sinh, 
phục vụ nhau. Cha mẹ thương yêu con thì phải khó nhọc vì con, chăm sóc, 
nâng đỡ, an ủi, lo lắng cho con được nên người. Con cái thương yêu cha mẹ 
thì phải khó nhọc vì cha mẹ, chăm sóc, đỡ đần trong tuổi già, để cha mẹ được 
trường thọ. Thậm chí thương yêu bạn bè, thương yêu tổ quốc đồng bào cũng 
vậy. Người nào càng thương yêu nhiều, ắt người ấy càng ra sức phục vụ, chịu 
khó nhọc đến quên mình. 

Cũng tương tự như thế, trung thành với người nào, ấy là ta muốn cho 
người ấy nên tốt, cho nên ta phải hết lòng khuyên bảo người ấy đi theo chính 
đạo. Một người bề dưới mà thực sự trung thành với bậc quốc trưởng, ắt là 
phải khuyên bảo vị quốc trưởng ấy theo chính đạo để có thể duy trì được địa 
vị và quyền bính lâu dài. 


8. 
Ý#H: 5%, 2Ä Aâl>. ®?‡tzläia2* › f7 Ÿ# 
lặ#t>.. £# † k2 Mứ>.. 


Tủ viết: “Vi mệnh, Ty Thầm thảo sáng chi; Thế Thúc thảo luận chỉ; hành 
nhân Tử Vũ tu sức chỉ; Đông Lý Tử Sản nhuận sắc chi.” 

Dịch nghĩa: 
Đức Khổng Tử nói: "Làm văn thư ngoại giao thì ông Tỳ Thâm phác thảo, 
ông Thế Thúc bàn xét lại, ông Tử Vũ coi việc ngoại giao, sửa chữa trau 
chuốt; ông Tử Sản ở Đông Lý thêm bót cho hay.” 

BINH GIAI: 


Đây là lời Đức Khổng Tử nói về phương thức soạn văn thư ngoại giao (từ 
lệnh) ở nước Trịnh thời Xuân Thu. Mỗi khi cần phải gửi văn thư ngoại giao 
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cho một nước nào, trước hết vua Trịnh giao việc phác thảo văn thư cho ông Tỳ 
Thầm. Sau đó, bản văn được giao cho ông Thế Thúc, bàn xét lại xem những 
điều nói trong văn thư có xác đáng, hợp lẽ chăng. Thế rồi, bản văn được giao 
cho viên quan phụ trách việc ngoại giao là ông Tử Vũ, sửa chữa trau chuốt 
cho phù hợp với lời lẽ ngoại giao. Cuối cùng, bản văn lại được chuyển đến cho 
ông Tử Sản ở Đông Lý, nổi tiếng là một nhà cai trị khôn ngoan, tế nhị, một 
hiền giả đương thời, thêm bớt chữ nghĩa cho hay khéo hơn. 

Một văn thư ngoại giao mà qua tay bốn viên quan soạn thảo, xem xét, tu 
sửa, trau chuốt như vậy, cho nên mới được hoàn chỉnh, vừa đạt được ý muốn 
của vua Trịnh, vừa tránh được sự mếch lòng đối với thiên tử nhà Chu, hoặc 
với các nước chư hầu bạn. 

Nói như vậy, Đức Khổng Tử muốn dạy cho các đệ tử biết cần phải thận 
trọng lắm trong việc soạn thảo văn thư ngoại giao hay soạn từ lệnh ban bố 
cho quốc dân. 


9. 
%P #6. 7H: & ÄA#,. Eýj. H: #ä@ 
4 ! RE #†?.. H: A3. #iaK&5t Z1. #Xfể 
Ê›: Äj”. &/&ã o 
Hoặc vấn Tử Sản. Tử viết: “Huệ nhân dã.” Vấn Tử Tây. Viết: “Bỉ tai, bỉ 
tai!” Vấn Quản Trọng. Viết: “Nhân dã, đoạt Bá thị Biền ấp tam bách, 
phạn sơ tự, một xỉ, vô oán ngôn.” 

Dịch nghĩa: 


Có người hỏi về Tử Sản. Đức Khổng Tử nói: “Người có lòng nhân ái.” Hỏi 
về Tử Tây. Đáp: “Người ấy ư! Người ấy ư!” Hỏi về Quản Trọng. Đáp: “Đó 
là con người, đã chiếm lấy ấp Biền ba trăm hộ của họ Bá, khiến phải ăn 
uống đạm bạc, mà trót đời vẫn không một lời oán hận.” 
& = 
BINH GIAI: 
Đoạn văn này nói về ý kiến của Đức Khổng Tử đối với ba nhân vật thời 
Xuân Thu. 
Đối với Tử Sản, ngài cho rằng ông này là người có lòng nhân ái, làm quan 
lớn mà hay ban ơn cho dân chúng. 
Đối với Tử Tây, ngài không muốn bình phẩm điều gì. Tử Tây tức là công 
tử Thân của nước Sở, một người hiền, đã từng từ chối ngôi Sở Vương nhưng 
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lại ngăn cản Sở Chiêu Vương trọng dụng Đức Khổng Tử. Có lẽ Đức Khổng Tử 
ít nhiều buồn lòng với Tử Tây, nhưng ngài cũng tôn trọng ông này, cho nên 
không muốn bình phẩm; hoặc không nhận thấy khuyết điểm đáng nói. 

Còn Quản Trọng tức là Quản Di Ngô, làm Tướng quốc nước Tề dưới triều 
đại Tề Hoàn Công. Ông này có tài lớn về chính trị, giỏi dùng người, hiểu thời 
vụ. Cho nên đã khiến nước Tề trở nên cường thịnh nhất vào thời Xuân Thu. 
Tề Hoàn Công đã tôn ông làm Trọng Phụ và rất ưu ái, trọng nể ông; cho nên 
đã lấy ấp Biền ba trăm hộ của họ Bá mà phong cho ông. Họ Bá mất ấp Biền 
trở nên nghèo khó, phải ăn uống đạm bạc, thế mà đến trót đời vẫn không có 
một lời oán hận Quản Trọng. Đủ biết Quản Trọng là một con người đặc biệt, 
được mọi người kính nể, không ai dám ghen tuông hay chê trách điều gì. 


10. 


TH: Âm 4X, j: ứng ÈlS› 2. 
Tử viết: “Bần nhi vô oán, nan; phú nhi vô kiêu, dị.” 
Dịch nghĩa: 
Đức Khổng Tử nói: “Nghèo mà không oán hận, khó; giàu mà không kiêu 
căng, dễ.” 


BÌNH GIẢI: 


Mang thân phận nghèo, người ta hay than vãn oán hận. Người ta có thể 
oán Trời trách đất, oán cha mẹ, anh em, họ hàng, bạn bè; oán thời thế, oán 
cả nhà cầm quyền. 

oán Trời trách đất vì đã không cho họ số mệnh tốt đẹp. oán cha mẹ, anh 
em, họ hàng, bạn bè... Vì đã không giúp đỡ, săn sóc họ. oán thời thế vì thời 
thế không thuận lợi cho họ. oán nhà cầm quyền vì không có chính sách cai trị 
thích hợp cho họ. Kẻ nghèo nào mà không dày công tu đức thì thường than 
oán như vậy. Cho nên nghèo mà không oán hận là điều khó. Chỉ người nào tu 
đức đến mức hiền thánh mới không oán hận thôi. 

Còn người giàu thì thường kiêu căng như con ngựa lồng vó. Kiêu căng vì 
tự cho mình tài giỏi, khôn ngoan hơn người. Nhận thấy mình không tài giỏi 
gì cả là biết tự khiêm. Muốn tự khiêm phải thành khẩn xét lại mình. Thành 
khẩn xét lại mình cũng không dễ, nhưng dù sao so với sự hãm dẹp oán hận 
vẫn là dễ hơn. 
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11. 
` +k và :-Â +? + 

TH: #52“, X%Alá#tL3 R| 1t › 2v] vÀ %5 tệ K 
Tử viết: “Mạnh Công Xước, vi Triệu Ngụy lão tắc ưu, bất khả dĩ vi Đằng, 
Tiết đại phu!” 

Dịch nghĩa: 
Đúc Khổng Tử nói: “Ông Mạnh Công Xước làm gia thần cho họ Triệu, họ 
Ngụy thì thừa khả năng; nhưng không thể làm quan đại phu cho nước 
Đằng, nước Tiết.” 

BÌNH GIẢI: 

Ông Mạnh Công Xước là quan đại phu nước Lỗ. Đức Khổng Tử cho rằng 
tài năng của ông chỉ có thể làm gia thần cho họ Triệu, họ Ngụy. Triệu, Ngụy 
là hai quan khanh của nước Tấn. 

Ví như có làm quan đại phu cho nước Đằng, nước Tiết, là hai tiểu quốc 
cũng không được; huống chi làm đại phu nước Lỗ. Bởi vì Mạnh Công Xước chỉ 
có đức mà kém tài. 

12. 


ƒð 8M LÍ. ƒH: MB ÑNữ*#nm› 2#}: 
t#Ÿ>+ 5; œ3. X31 '⁄, 7RY] vAXfy 
X~£! 

H: 22W. A#. #M/? HAI ĐẮ, R6, 
⁄#@®=Ÿ# +2 ä› RnJAøw(^£ l 

Tử Lộ vấn thành nhân. Tử viết: “Nhược Tang Vũ Trọng chỉ trí, Công 


Xước chi bất dục, Biện Trang Tử chi dũng, Nhiễm Cầu chi nghệ, văn chỉ 

dĩ lễ nhạc, diệc khả dĩ vi thành nhân hỹ.” 

Viết: “Kim chỉ thành nhân giả, hà tất nhiên? Kiến lợi tư nghĩa, kiến 

nguy thụ mệnh, cửu yêu bất vong bình sinh chỉ ngôn, diệc khả dĩ vi 

thành nhân hỹ.” 

Dịch nghĩa: 

Tử Lộ hỏi về người hoàn toàn. Đức Khổng Tử nói: “Ví bằng có sự khôn 

ngoan của Tang Vũ Trọng, có tính không ham muốn của Công Xước, có 
341 


TỨ THƯ BÌNH GIẢI 








sự mạnh mẽ của Biện Trang Tủ, có tài nghề của Nhiễm Cầu, lại lấy lễ 
lc ~- ~ ⁄ ^ # ` `. ` S. ˆ^ 
nhạc làm văn vẻ, cũng có thể coi là người hoàn toàn vậy.” 


Ngài nói thêm: “Nhưng người hoàn toàn thời nay đâu hẳn phải như thế? 
Thấy lợi mà nghĩ đến điều nghĩa, thấy nguy mà chấp nhận số mệnh, ước 
hẹn đã lâu mà không quên lời nói trong đời mình, [như vậy] cũng có thể 
xem là người hoàn toàn vậy.” 


BÌNH GIẢI: 


Theo Đức Khổng, người hoàn toàn là người gồm đủ cả sự khôn ngoan sáng 
suốt (£rj, tính không tham lam (nhân), tỉnh thần mạnh mẽ (đãng), tài khéo 
kỹ thuật, lại thông hiểu lễ nhạc. Tóm lại, người hoàn toàn kết hợp những 
cái hay của bốn nhân vật: Tang Vũ Trọng, Mạnh Công Xước, Biện Trang Tử, 
Nhiễm Cầu, cộng thêm sự thông hiểu lễ nhạc, biết vận dụng lễ nhạc để trang 
sức cho đời sống nữa. Một con người đầy đủ những ưu điểm như vậy, không 
thể tìm đâu ra vào thời Xuân Thu. Cho nên Đức Khổng Tử mới hạ thấp xuống 
một mức, cho rằng người nào có được những đức tính như: 


- Thấy điều lợi trước mắt mà không quên điều nghĩa, tức là không vì lợi lộc 


mà làm điều bất nghĩa. 


- Gặp tình cảnh nguy khốn mà không hèn nhát, sẵn sàng đem sinh mệnh 


mà duy trì chính nghĩa, đạo lý. 


- Giữ lời ước hẹn hay lời hứa đã lâu mà không quên có cơ hội thuận tiện sẽ 


thực hiện. 
Người như thế cũng có thể được xem là người hoàn toàn, tức là đạt tới bậc 
thành nhân. 
15. 
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ƒÝH: #4! ä#£#? 


Tử vấn Công Thúc Văn Tử ư Công Minh Giả, viết: “Tín hồ, phu tử bất 
ngôn, bất tiếu, bất thủ hồ?” 
Công Minh Giả đối viết: “Dĩ cáo giả quá dã. Phu tử thời, nhiên hậu 
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ngôn; nhân bất yếm kỳ ngôn. Lạc, nhiên hậu tiếu, nhân bất yếm kỳ tiếu. 
Nghĩa, nhiên hậu thủ; nhân bất yếm kỳ thủ.” 
Tử viết: “Kỳ nhiên? Khỏi kỳ nhiên hề?” 

Dịch nghĩa: 
Đức Khổng Tử hỏi Công Minh Giả về ông Công Thúc Văn Tử rằng: “Có 
thực thầy ông không nói, không cười, không nhận của chăng?” 
Công Minh Giả đáp rằng: “Ai bảo như thế là quá đáng rồi. Thầy tôi gặp 
lúc mới nói, nên người ta không chán lời ông nói. Gặp lúc vui mới cười, 
nên người ta không chán ông cười. Hợp điều nghĩa mới nhận, nên người 
ta không chán ông nhận.” 
Đức Khổng Tử nói: ”Thế ấy ư? Há thế ấy sao?” 


BÌNH GIẢI: 


Công Thúc Văn Tử là một quan đại phu nước Vệ; Công Minh Giả, đệ tử 
của ông, cũng là người nước Vệ. Nghe đồn Công Thúc Văn Tử là người không 
nói, không cười, không nhận của biếu, Đức Khổng Tử muốn hỏi Công Minh 
Giả cho rõ. 

Theo lời ông này, Công Thúc Văn Tử gặp lúc đáng nói mới nói, gặp lúc vui 
mới cười, gặp của biếu mà hợp điều nghĩa mới nhận, do đó Công Thúc Văn Tử 
được lòng mọi người. Không ai chán ông cả. Nếu đúng như vậy, Văn Tử quả 
là người vừa nắm được chữ £hời, vừa hành động hợp nghĩa; ắt Văn Tử đã đạt 
tới trình độ bậc hiền. 

Nghe qua, Đức Khổng Tử tỏ ra ngạc nhiên và hơi lộ vẻ hoài nghi. Bởi vì 
thường qua lại nước Vệ, sao Đức Khổng Tử không nhận ra con người đặc biệt 
ấy? Giả như vua nước Vệ mà có một quan đại phu đặc biệt như thế phò tá, 
hẳn nước Vệ không đến nỗi suy vong! 


14. 
TH: #Wff†yAXð:; 414 ®*©€Ã. H68: 5 
2š», 
Tủ viết: “lang Vũ Trọng dĩ Phòng, cầu vị hậu ư Lỗ, tuy viết bất yêu 
quân, ngô bất tín dã.” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng Tử nói: “Tang Vũ Trọng xin đất Phòng cho con nối dõi ở nước 
Lỗ. Tuy nói rằng không đòi hỏi vua, ta không tin.” 
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BINH GIAI: 

Đức Khổng Tử nói câu này có ý chê Tang Vũ Trọng đã đòi hỏi, đồng thời 
gây áp lực với vua, như thế là một bề tôi uy hiếp vua. 








Nguyên Tang Vũ Trọng là đại phu nước Lỗ, đã được vua phong cho đất 
Phòng. Đến khi có tội, Tang Vũ Trọng bỏ đi; nhưng sau đó lại sai người đến 
yêu sách vua Lỗ, đòi phải cho con cháu mình làm chủ đất ấy. Được như vậy, 
Tang Vũ Trọng mới lánh đi hẳn. Đó là đòi hỏi vua một cách quá đáng; sao nói 
là không được? 


1ã. 
ƒH: #kLA im TRE, HÀ Em Kiổ. 
Tử viết: “lấn Văn Công quyệt nhi bất chính; Tề Hoàn Công chính nhi 
bất quyệt.” 

Dịch nghĩa: 


xz 


Đức Khổng Tử nói: "Tấn Văn Công lừa lọc mà không ngay thẳng, Tề 
Hoàn Công ngay thẳng mà không lừa lọc.” 


BÌNH GIẢI: 


Tấn Văn Công và Tề Hoàn Công là hai vị bá chủ trong Ngũ Bá thời Xuân 
Thu. Ngũ Bá gồm: Tề Hoàn Công, Tống Tương Công, Tấn Văn Công, Tần 
Mục Công và Sở Trang Công. 

Dưới con mắt của Đức Khổng, Tấn Văn Công là người lừa lọc mà không 
ngay thẳng; trái lại, Tế Hoàn Công nhờ hai vị danh thần là Bảo Thúc Nha 
và Quản Trọng mà biết xử sự ngay thẳng, lại biết dùng những hiển tài trong 
nước, cho nên nước Tề mới cường thịnh. 

Tiêu biểu cho sự ngay thẳng, không lừa lọc của Tề Hoàn Công là trường 
hợp ông giữ lời hứa với Tào Mạt trong cuộc hội thề cùng vua Lỗ tại đất Kha. 
Trong cuộc hội thề, Tề Hoàn Công bị Tào Mạt (bề tôi vua Lỗ) dùng chủy thủ 
uy hiếp, phải hứa trả Toại Ấp cho nước Lỗ. Sau đó, nhờ nghe lời khuyên của 
Quản Trọng, giữ chữ tín, bằng lòng trả đất mà Tề Hoàn Công được tiếng là 
ngay thẳng, không lừa lọc và được các nước chư hầu tôn làm bá chủ. 


16. 
điện: 362L j7). Ø4 ñt⁄, S† R8. H 
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ƒH: 12A/L23#⁄14. ®X2£X$#, 5È 2. 3e 
3E 1n | 

Tử Lộ viết: “Hoàn Công sát công tử Củ, Thiệu Hốit tử chi, Quản Trọng 
bất tử, viết vị nhân hồ?” 

Tủ viết: “Hoàn công cửu hợp chư hầu, bất đĩ binh xa, Quản Trọng chỉ lực 
dã. Như kỳ nhân! Như kỳ nhân!” 


Dịch nghĩa: 





Tử Lộ nói: “Hoàn Công giết công tử Củ, Thiệu Hốt chết theo; Quản 
Trọng không chết; có thể nói chưa có đức nhân chăng?” 

Đức Khổng Tử nói: “Hoàn Công nhiều lần hội họp chư hầu, không dùng 
đến xe trận, đó là công sức của Quản Trọng. Đức nhân của ông ấy là như 


vậy! Đức nhân của ông ấy là như vậy! 


BÌNH GIẢI: 


Theo Sử Ký của Tư Mã Thiên, phần Thế Gia, vào thời Xuân Thu, Tề 
Tương Công có hai người em cùng cha khác mẹ là công tử Củ và công tử Tiểu 
Bạch. Thấy Tương Công là hôn quân vô đạo, sợ vạ lây, Công tử Củ chạy sang 
nước Lỗ, có Thiệu Hốt và Quản Trọng theo phò tá; công tử Tiểu Bạch trốn 
sang nước Cử, có Bảo Thúc Nha theo phò tá. 

Một thời gian sau, Vô Tri giết Tương Công để tự lập làm vua. Nhưng rồi, 
Vô Tri lại bị người Ung Lâm đánh úp mà giết chết. Quan đại phu nước Tề 
là Cao Hề lén mời công tử Tiểu Bạch gấp rút về nước, lên ngôi, tức Tế Hoàn 
Công. Hoàn Công đưa thư cho nước Lỗ yêu cầu giết Công Tử Củ. 

Công tử Củ bị giết tại Sinh Đậu. Thiệu Hốt tự sát. Quản Trọng chẳng 
những không chết theo công tử Củ, lại còn về giúp Tề Hoàn Công làm nên 
nghiệp bá. 

Người đời cho rằng Thiệu Hốt mới xứng đáng là bậc nhân vì trung thành 
với công tử Củ, còn Quản Trọng thì không. Do đó, Tử Lộ đem vấn đề này ra 
chất vấn Đức Khổng Tử. 

Đức Khổng Tử luận rằng Quản Trọng giúp Tề Hoàn Công trị an nước Tề, 
tạo nên hoà khí giữa các nước chư hầu; nhiều lần cùng các chư hầu hội họp 
mà không cần dùng tới binh lực, xe trận để ép buộc. Đó là Quản Trọng đã 
thực hành đức nhân ở quy mô lớn lao. 

Không chết theo công tử Củ là bỏ điều nghĩa nhỏ, đem ơn ích cho muôn 
người mới thực là làm điều nhân lớn vậy. 
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17. 
ÝñH: f?3iÈ©3###? 12A4 À Ý#?|. 2U: 
43483. 
+18: M6 Tt?, 631L 1LS z13t£ ! 33 X JE3f 
>3. H4@2'ij j# › m2 4nủ, I 
Tử Cống viết: “Quản Trọng phi nhân giả dư? Hoàn Công sát công tử Củ, 
bất năng tử, hựu tướng chi.” 
Tủ viết: “Quản Trọng tướng Hoàn Công bá chư hầu. Nhất khuông thiên 
hạ, dân đáo vu kim thụ kỳ tứ. Vĩ Quản Trọng, ngô kỳ bí phát, tả nhậm 
hỹ. Khởi nhược thất phu thất phụ chỉ vi lượng dã, tự kinh ư câu độc, nhi 
mạc chi tr dã.” 

Dịch nghĩa: 


Tử Cống nói: “Quản Trọng chẳng phải người có đức nhân ư? Hoàn Công 
giết công tử Củ, không chết theo, lại còn làm tướng cho [ông ta].” 


Đức Khổng Tử nói: “Quản Trọng làm tướng cho Hoàn Công lãnh đạo chư 
hầu. Một sửa thiên hạ cho chính, dân chúng đến nay còn chịu ơn. Nếu 
không có Quản Trọng, ta đã phải gióc tóc mặc áo vạt trái rồi. Há như 
những đàn ông, đàn bà thông thường cố giữ điều tín nhỏ, tự treo cổ ở 
ngòi rạch mà chẳng người nào biết đến sao?” 


BÌNH GIẢI: 


Ö đoạn trên, Đức Khổng Tử đã giải đáp cho thắc mắc của Tử Lộ về đức 
nhân của Quản Trọng. Trong đoạn này, trả lời cho vấn nạn của Tử Cống, Đức 
Khổng Tử nói rõ hơn. 

Sự nghiệp về đức nhân của Quản Trọng chính là giúp Tề Hoàn Công thống 
nhất và đem thiên hạ về chính đạo, trong đó có Đức Khổng Tử và các học trò. 
Nếu không có Quản Trọng ổn định Trung nguyên, chận đứng sự xâm lấn 
của rợ Bắc Phương thì nay, hậu thời Xuân Thu, toàn dân Trung Hoa đã biến 
thành một đám mọi rợ, thiếu văn hoá, đã phải gióc tóc và mặc áo vạt trái như 
những Tây nhung, Bắc địch rồi. Quản Trọng không phải loại đàn ông đàn bà 
thông thường, khư khư giữ điều trung tín nhỏ nhoi, tự treo cổ nơi ngòi rạch 
để tỏ lòng trung thành với một cá nhân tầm thường như công tử Củ. 
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Cố giữ điều nhân nhỏ nhoi mà chết uống như vậy, nào có ích gì cho ai! 
Thời nghĩa của chữ nhân rộng lớn lắm thay! Đâu có hạn hẹp, cục bộ như 
quan niệm của đám hủ nho hương nguyện ở một góc làng xã quê mùa! 


18. 


2-tx« ÝẰ>EkXk4#“. ftx 7ElZFiZZ+. ÝŸMl2 
H: "Jy)”zu% 24 ! 
Công Thúc Văn Tử chi thần đại phu Soạn, dữ Văn Tử đồng thăng chư 
công. Tử Văn Chỉ, viết: “Khả dĩ vi văn hỹ.” 

Dịch nghĩa: 
Gia Thần của Công Thúc Văn Tủ, đại phu Soạn, đã lên chức cùng Văn 
Tử ở công triều. Đức Khổng Tử nghe thấy vậy, nói: “Có thể đáng gọi là 
tốt đẹp (văn) vậy.“ 


` ) 
BINH GIAI: 

Ông Soạn vốn là gia thần của Công Thúc Văn Tử, quan đại phu nước Vệ. 
Thế rồi, ông Soạn được thăng chức đại phu, trở thành đại phu Soạn, cùng 
đứng ngang hàng với Văn Tử trong công triều nước Vệ. Điều đó diễn ra, có 
nghĩa là Công Thúc Văn Tử không hề dìm tài ông Soạn, trái lại, còn đề cao 
hoặc giới thiệu ông Soạn với vua Lỗ nữa. Như vậy Văn Tử quả là một bậc 
hiển, biết tôn trọng, cất nhắc người có tài. Ông quả xứng đáng với chữ văn 
trong cái tên Công Thúc Văn Tử. Văn (%) nghĩa là tốt đẹp, có lòng nhân hậu. 
19. 


j äfññ # 2ð2> #&ïl th. RƒNH: k‡itxZ›: Ấn“? 
34L7H: 2? ElÏ _ 2L$t )& JĐ›: +34 W;¿ # 
3£ ° X+‡z › «+  N 
Tử ngôn Vệ Linh Công chi vô đạo dã. Khang Tử viết: “Phù như thị, hề 
nhĩ bất táng?” 
Khổng Tử viết : “Trọng Thúc Ngữ trị tân khách, Chúc Đà trị tông miếu, 
Vương Tôn Giả trị quân lữ. Phù như thị, hề kỳ táng?” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng Tử nói về sự vô đạo của Vệ Linh Công. Khang Tử nói: “Đã 
như thế, sao mà không mất ngôi?“ 
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Đức Khổng Tử nói: "Trọng Thúc Ngữ coi sóc về tân khách, Chúc Đà coi 
sóc việc tông miếu, Vương Tôn Giả coi sóc về quân đội. Đã như thế, sao 
mất được?“ 


BÌNH GIẢI: 


Một lần kia, Đức Khổng Tử nói chuyện với Quý Khang Tử, quan đại phu 
nước Lỗ, về sự vô đạo của Vệ Linh Công. Vô đạo nghĩa là làm những việc càn 
bậy, không theo luân lý đạo đức. 

Quý Khang Tử mới chất vấn rằng: “Đã như thế, sao mà không mất ngôi?” 
Bởi vì theo lẽ thường, vua đã sống vô đạo thì các quan chia rẽ, hư đốn, tham 
nhũng, bè phái, triều đình sẽ mất kỷ cương và dân chúng phải lầm than đói 
khổ; giặc giã nổi lên, sự rối loạn ắt sẽ xảy ra. Nếu tình trạng đó kéo dài, chẳng 
những vua mất ngôi mà nước cũng mất về tay ngoại bang nữa. 

Đức Khổng Tử mới giải thích rằng: Tuy Vệ Linh Công vô đạo nhưng lại 
biết dùng những hiền tài như: Trọng Thúc Ngữ coi sóc về tân khách, tức là 
phụ trách chu đáo việc ngoại giao; Chúc Đà coi sóc việc tông miếu, tức là phụ 
trách chu đáo việc lễ nghi tế tự, Vương Tôn Giả coi sóc về quân đội, phụ trách 
chu đáo việc võ bị, quốc phòng cẩn mật, nội loạn không thể manh nha, ngoại 
thù không dám xâm lấn. Vì thế, ngôi vua của Vệ Linh Công không mất. 

Tuy không mất ngôi, nhưng quốc gia không thể thịnh vượng được, việc ổn 
định chỉ nhất thời thôi. Nếu sự vô đạo kéo dài lâu ngày, việc càn bậy sẽ lây 
lan trong hàng ngũ quan lại, lòng quân sẽ thất vọng, nao núng; lòng dân sẽ 
ly tán. Bấy giò, sự sụp đổ của chế độ, sự suy vong của đất nước sẽ diễn ra như 
trúc chẻ, ngói tan. 


29. 
7H: #}ÈäZ#⁄£› HÌ2> 3£ ! 


Tử viết: “Kỳ ngôn chỉ bất tạc, tắc vi chỉ đã nan.” 

Dịch nghĩa: 
Đức Khổng Tử nói: “Nói mà không cảm thấy hổ thẹn, khi làm sẽ thấy 
khó.” 


BÌNH GIẢI: 


Người nào nói ra mà không cảm thấy hổ thẹn, ắt sẽ thường nói quá lời và 
hành động thiếu thận trọng. Nói quá lời tức là nói khoác lác, vượt quá khả 
năng của mình. Lời nói đã vượt quá khả năng của mình, lại thêm chủ quan, 
thiếu thận trọng, ắt là khó lòng thực hiện cho nên việc. 
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Vì thế, học làm người quân tử phải biết dè dặt lời nói. Liệu nói ra mà khó 
làm, chẳng thà đừng nói thì tốt hơn. Làm một người lãnh đạo không nên tín 
nhiệm những người nói không biết hổ thẹn. Giao việc cho loại người ấy, ắt có 
ngày sẽ thất vọng và nguy hại sẽ tới không lường được. 

Cuối thời Tam Quốc bên Trung Hoa, Khổng Minh phải khóc lóc hối hận 
vì đã giao việc giữ Nhai Đình cho Mã Thốc. Chung cuộc, Nhai Đình bị thất 
thủ, lôi kéo theo Ba Thục bị mất và sự nghiệp nhà Thục Hán bị cuốn trôi như 
nước lã ra sông! 


21. 
l# ø-Ÿƒ 34 ññ 2` ‹ LŸjkWmmýH: 2t X2ÀH: B}# 
4J1ˆ# , j2 ° 
2H: #kXk=£z7. 
4L ŸH: 3##£kXkzx““,. SfLS#t l8 H: 
*À<##” *<%#. ST. 
4L 7H: /\##X%kXk2x4⁄. SÍtU 4, I 
Trần Thành Tử thí Giản Công. Khổng Tử mộc dục, nhi triều cáo ư Ai 
Công, viết: “Trần Hằng thí kỳ quân, thỉnh thảo chi.” 
Công viết: “Cáo phù tam tử.” 
Khổng Tử viết: “Dĩ ngô tùng đại phu chi hậu, bất cảm bất cáo dã. Quân 
viết: Cáo phù tam tử giả) chỉ tam tử cáo: “Bất khả.” 
Khổng Tử viết: “Dĩ ngô tùng đại phu chi hậu, bất cảm bất cáo dã.” 
Dịch nghĩa: 


Trần Thành Tử giết Giản Công. Đức Khổng Tử tắm gội, rồi vào triều báo 
cho vua Ai Công rằng: “Trần Hằng giết vua, xin cho đánh đẹp.” 

Vua nói: “Hãy báo cho ba nhà.” 

Đức Rhổng Tử nói: “Vì tôi theo sau hàng đại phu nên chẳng dám không 
báo. Vua nói: 'Hãy báo cho ba nhà biết”, ba nhà ấy bảo: “hông thể được.” 
Đúc Rhổng Tử nói: “Vì tôi theo sau hàng đại phu, nên chẳng dám không 
báo.” 


BÌNH GIẢI: 


Trần Thành Tử tức Trần Hằng, là quan đại phu nước Tề đã giết vua Tề 
Giản Công. Đó là tội phản nghịch. Đức Khổng, lúc này đã thôi làm quan; 
nhưng dù sao cũng đã từng là đại phu nước Lỗ, không muốn việc ấy tái diễn 
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tại nước Lỗ hay ở một nước chư hầu khác; cho nên mới xin vua Lỗ Ai Công 
ra quân hỏi tội Trần Hằng. Vua Lỗ vốn là dòng dõi của Chu Công, miêu duệ 
của Nhà Chu. Nay nhà Chu suy yếu, vua Lỗ thay nhà Chu đánh dẹp kẻ phản 
nghịch để giữ gìn kỷ cương, ổn định chư hầu là hợp lẽ. 

Tuy nhiên, lúc này, Lỗ Ai Công chỉ là vua bù nhìn, quyền hành, binh lực 
đều nằm trong tay ba nhà Mạnh Tôn, Thúc Tôn và Quý Tôn. Ai Công không 
tự mình quyết định được điều gì, vì thế, mới bảo Đức Khổng Tử thông báo 
cho ba nhà biết. 

Nhưng ba nhà Mạnh, Thúc, Quý đều là những bề tôi lấn quyền vua, họ 
không thể hỏi tội Trần Hằng. Hỏi tội Trần Hằng chính là tự vạch tội của họ. 
Do đó, cả ba nhà đều không đồng ý xuất quân đánh dẹp. Đức Khổng Tử cũng 
đoán biết điều đó, nhưng chẳng lẽ ngài đã từng làm đại phu nước Lỗ, lại làm 
ngơ mà không báo cáo? 


22. 

ƒJáHMl #8. ƒH: ởX4UÈ,› ứaäU2Z.. 

Tử Lộ vấn sự quân. Tử viết: “Vật khi dã, nhi phạm chỉ.” 
Dịch nghĩa: 


Tử Lộ hỏi về việc thờ vua. Đức Khổng Tử nói: “Đừng lừa dối, mà hãy can 
thiệp vào. ” 


BÌNH GIẢI: 


Căn cứ vào lời dạy của Đức Khổng Tử cho Tử Lộ về việc thờ vua ở đây, 
chúng ta mới thấy quan niệm thờ vua, trung thành với vua của các hậu Nho 
ở những giai đoạn lịch sử về sau rõ ràng là sai lầm. 

Không biết ai trong các hậu Nho ấy đã nêu ra truyền ngôn sau: “Trung 
thần bất sự nhị quân. Quân sử thần tử, thần bất tử, bất trung: Người bề tôi 
trung không thờ hai vua. Vua khiến bề tôi chết, bề tôi không chết là không 
trung thành.” Thế mà, có người đã gán câu này cho Đức Khổng Tử và nói 
rằng đó là lời đức thánh dạy. Thật là oan uống biết bao nhiêu! Câu đó có phải 
là của Hán Nho chăng, hay là của nhóm Nho nào trong các triều đại về sau? 
Qua đó, chúng ta thấy quả đạo Nho đã bị bẻ quẹo đi biết bao để phục vụ cho 
những cường quyền, những hôn quân vô đạo! 

Ö đây, Đức Khổng Tử nói rõ về đạo lý thờ vua là: Đừng lừa dối hay lấn ép 
vua, mà phải can thiệp hay góp ý với vua, can gián vua, đừng để vua sa vào 
những sự lầm lạc, những tội ác, những tật xấu... 
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Đạo lý này luôn luôn đúng cho mọi thời, mọi nơi. Thời đại nào, các người ở 
cấp thừa hành (bề tôi) biết vận dụng đạo lý ấy thì đất nước ắt được thái bình, 
thịnh trị. Trái lại, thời đại nào các người ở cấp thừa hành lừa dối, nịnh hót, 
lấn ép hoặc làm ngơ trước những sai lầm của người trên, ắt đất nước sẽ rối 
loạn, dân chúng sẽ thống khổ. 


23. 
J1 #8 Z6 E2 “Le 


Tử viết: “Quân tử thượng đạt, tiểu nhân hạ đạt.” 
Dịch nghĩa: 
Đức Khổng Tử nói: “Quân tử hướng đến cao cả, tiểu nhân hướng đến 


thấp hèn.” 


BÌNH GIẢI: 


Người quân tử bao giờ cũng lo tu thân theo hướng đạo đức để trở nên bậc 
hiển thánh; đó là lý tưởng cao cả của một người hoàn toàn. Trái lại, kẻ tiểu 
nhân chỉ hướng đến danh lợi, nhằm đáp ứng những nhu cầu thấp hèn của 
thân xác. Đó là hướng đến của những người tầm thường. 


24. 

TH: tờ ###⁄Ó, 2#. AA. 

Tử viết: “Cổ chỉ học giả vị kỷ; kim chỉ học giả vị nhân.” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng Tử nói: “Người học thời xưa vì mình; người học thời nay vì 
người.” 


BÌNH GIẢI: 


Đức Khổng Tử sống vào thời Xuân Thu (khoảng 500 năm trước Công 
nguyên); cho nên chữ “cổ” (thời xưa) phải được hiểu là giai đoạn lịch sử trước 
thời Xuân Thu vài trăm năm, có thể vào khoảng đời của Văn Vương, Vũ 
Vương, Chu Công, tức là đầu nhà Chu hoặc xa hơn nữa. Còn chữ “kim” (thời 
nay) chính là chỉ thời Xuân Thu mà Đức Khổng Tử đang sống. Đó là một thời 
đại loạn, thiên hạ đua nhau tranh danh đoạt lợi, với vô số tội lỗi xuất hiện 
trong xã hội: cha con, vợ chồng giết lẫn nhau; bạn bè phỉnh gạt lẫn nhau; 
chiến tranh liên miên trong mấy trăm năm... 
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Câu trên của Đức Khổng Tử có ý nghĩa rằng: người thời xưa học vì mình, 
học cho mình, tức là học cốt để cho mình được tiến lên bậc quân tử, bậc hiền 
thánh. Người thời nay học vì người, tức là học cốt để được người khác khen 
ngợi, để đáp ứng sự mong mỏi của người khác. Người thời đó (Xuân Thu) 
mong thân nhân của mình có danh tiếng, có địa vị, quyền uy trong nước để 
cả họ được nhờ. 


2ã. 
iŠ ih 1È À2*4L-Ÿ› 4L Ÿ #2 tím]. H: X7#J 
#? 
#ỊH: X74 ## im kñb»”, ‹ 
it. ÝH: 1ƒ l4 Ÿƒ I 
Cừ Bá Ngọc sử nhân ư Khổng Tử. Khổng Tử dữ chỉ tọa nhi vấn yên, viết: 
“Phu tử hà vi!” 
Đối viết: “Phu tử dục quả kỳ quá, nhĩ vị năng dã.” 
Sứ giả xuất, Tử viết: “Sứ hồ! Sứ hổ!” 

Dịch nghĩa: 


Cừ Bá Ngọc sai người đến với Đức Khổng. Đức Khổng Tử ngồi với người 
ấy mà hỏi rằng: “Phu tử làm gì?” 

Đáp rằng: “Phu tử muốn hạn chế lầm lỗi của mình, nhưng chưa được.” 
Sứ giả đi ra, Đức Khổng Tủ nói: “Khôn khéo thay! RKhôn khéo thay!” 


BÌNH GIẢI: 


Cừ Bá Ngọc, quan đại phu nước Vệ, vốn là bạn thâm giao của Đức Khổng 
Tử khi ngài bỏ Lỗ sang Vệ. Nay, Bá Ngọc sai người đến thăm Đức Khổng, 
ngài vui vẻ mời ngồi và lên tiếng hỏi thăm. 

Sứ giả nói: “Phu tử (thầy tôi) muốn hạn chế lầm lỗi của mình, nhưng chưa 
được.” Câu trả lời này có hai điểm hay: 

- Thứ nhất, câu nói cho biết Cừ Bá Ngọc là một bậc hiền vì muốn bót lầm 
lỗi của mình. Người muốn bớt lầm lỗi chính là một bậc quân tử trọng đức 
hạnh, lúc nào cũng muốn thượng đạt, trở nên người hoàn toàn. 

- Thứ hai, câu nói cho biết Cừ Bá Ngọc là một người khiêm tốn, vì tự nhận 
chưa bớt lỗi được như ý nguyện. 

Một vị sứ giả ra đi, khéo léo nêu được những ưu điểm của chủ mình mà 

không cần phải đề cao. Vì thế, Đức Khổng Tử không tiếc lời, khen ngợi sứ giả 
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của Cừ Bá Ngọc là người khôn khéo, là một sứ giả xứng đáng. Quả là thầy 
nào trò ấy. 


26. 
7H: #87 8H}. 
Tăng Tủ viết: “Quân tử tư bất xuất kỳ vị.” 
Dịch nghĩa: 


Tăng Tử nói: “Người quân tử suy nghĩ không ra ngoài chức vị của mình.” 
6 


BÌNH GIẢI: 


Tăng Tử tức là Tăng Sâm, người đệ tử xuất sắc của Đức Khổng Tử sau 
Nhan Hồi. Ông này là người trung thực, tư tưởng của ông tuy không phóng 
khoáng như Đức Khổng, thầy Nhan, nhưng luôn luôn hướng về đạo đức cá 
nhân. 

Ông cho rằng người quân tử không nên suy nghĩ điều gì ra ngoài chức vị 
của mình, mà nên chú trọng về bổn phận. Mỗi người có một bổn phận cần 
phải làm tròn. Bổn phận là những điều đòi hỏi ở một con người trong chức vị 
nào đó. 

Ở chức vị một ông vua lãnh đạo đất nước thì bổn phận là suy nghĩ làm sao 
để cho dân được no ấm, thái bình. ÖỎ chức vị một bề tôi thì bổn phận là suy 
nghĩ về việc giúp vua trị nuớc. Ỏ địa vị một người cha trong gia đình thì bổn 
phận là suy nghĩ về việc tạo hạnh phúc cho vợ con. Ở địa vị một ông thầy dạy 
học thì bổn phận là suy nghĩ sao cho các học trò của mình được mở mang trí 
tuệ, thăng tiến đức hạnh v.v... 

Nếu mỗi người quân tử đều biết suy nghĩ để làm tròn bổn phận của mình 
mà không mất thời giờ suy tính, can thiệp sang phạm vi bổn phận của người 
khác thì guồng máy xã hội sẽ ổn định và phát triển tốt đẹp, mầm mống rối 
loạn không thể nảy nở được. 


27. 
ÝƒH: #87 WwRämil W7. 


Tủ viết: “Quân tử sỉ kỳ ngôn nhi quá kỳ hành.” 
Dịch nghĩa: 
Đức Khổng Tử nói: “Người quân tử xấu hổ về lời nói mà vượt quá hành 
động. ” 
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BÌNH GIẢI: 


Câu trên nếu đặt dấu phẩy vào sau chữ ngôn (`), tức là: “Quân tử sỉ kỳ 
ngôn, nhi quá kỳ hành”, sẽ được dịch là: “Người quân tử xấu hổ về lời nói, mà 
hành động thì vượt quá”, tức là: người quân tử thích nói ít, làm nhiều. Cả hai 
cách dịch đều có nghĩa tương tự nhau; nhưng thông thường người ta quen 
hiểu theo cách dịch thứ nhất. 

Rẻ tiểu nhân thì hay đại ngôn, tức là nói nhiều mà làm ít, hoặc giỏi nói 
mà chẳng làm gì cả, chỉ muốn người khác làm thôi, bởi vì thông thường, nói 
dễ, làm khó. Trái lại, người quân tử luôn luôn chú trọng vào hành động, cho 
nên nói ít mà cố gắng làm nhiều; hoặc chỉ làm những điều cần làm mà không 
phô trương bằng lời nói. Người quân tử cảm thấy xấu hổ một khi nói về điều 
gì mà mình không làm được hay chưa làm được trọn vẹn. 








28. 
7H: #7i#4<=.:› ÄA&@“°Ä: ĐÃ: ÍnÄ^ 
R., 34 Rlữ. ŸÑNH: k7 iu, ! 
Tử viết: “Quân tử đạo giả tam ngã vô năng yên: nhân giả, bất ưu, trí giả, 
bất hoặc; dũng giả, bất cụ.” Tử Cống viết: “Phu tử tự đạo dã.” 

Dịch nghĩa: 


Đức Nhổng Tử nói: “Đường lối của người quân tử có ba điều mà ta không 
thể làm được: có đức nhân, không lo buồn; có đức trí, không ngờ vực, có 
đức dũng, không sợ sệt.” Tử Cống nói: ”Thầy tự bày tỏ như vậy.” 


` ° 
BINH GIAI: 

Nhân, trí, dũng là ba đức của người quân tử, hay là ba đường lối mà người 
quân tử phải tiến bước. Người học làm quân tử phải hiện thực đồng thời cả 
ba đức đó. 

Đức nhân ở trình độ phổ thông là yêu người (ái nhân). Đã yêu người thì 
“điều gì mình không muốn, đừng làm cho người (Kỷ sở bất dục, vật thi ư 
nhân -C.%ƒ S®%*., 22%2*^ÀÁ-.). Hơn nữa, yêu người tức là “điểu gì mình 
muốn lập thì lập cho người, điều gì mình muốn thành tựu thì thành tựu cho 
người" (Kỷ dục lập nhi lập nhân, kỷ dục đạt nhi đạt nhân -C®%X 3 fn 3 À › 
đ,i‡ m iŸ Á_ . ). 

Đức nhân lại bao gồm những đức tính tốt khác như : cung, khoan, tín, 
mẫn, huệ (cung kính, khoan dung, trung tín, chăm chỉ, sáng suốt). Ở trình 
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độ cao, nhân nghĩa là “tự chinh phục lấy mình, tuân theo lễ (khắc kỷ phục 
lễ- %, C4527). Thế mà tuân theo lễ nghĩa là “không nói điều gì trái lễ, không 
nhìn điều gì trái lễ, không nghe điều gì trái lễ, không làm điều gì trái lể' (Phi 
lễ vật ngôn, phi lễ vật thị, phi lễ vật thính, phi lễ vật động. - 3È3Š ?)#. 3È 
3ð 2Jlẻ.. 3È34j 7) Š › 3È24š 75) . ). Lễ là tiết điệu uyên nguyên của trời đất. 
Giữ lễ là kết hợp mọi điều tốt đẹp (gia hội túc dĩ hợp lỗ để biểu hiện ra trong 
tương giao xã hội. 

Người quân tử thành tựu đức nhân có thể trở nên con người lý tưởng, tức 
là người hoàn toàn. Đã thành người hoàn toàn thì không lo buồn gì nữa, bởi 
vì có cảm thấy điều gì bất như ý đâu! 

Đức trí là năng lực sáng suốt, hiểu rõ mọi cớ sự trong thiên hạ. Trí ở trình 
độ cao, không còn là vận dụng lý trí để suy nghĩ mà là dùng trực giác để thấu 
tỏ (cắm nhi toại thông thiên hạ chỉ cối. Đã đạt đến mức này, làm sao còn ngờ 
vực điều gì! 

Đức đãng là năng lực mạnh mẽ của tinh thần. Người quân tử có tỉnh thần 
thực sự mạnh mẽ thì không còn sợ sệt, không còn bị nghiêng ngã trước những 
thế lực trần gian. Theo cách nói của Mạnh Tử, đó là: “Phú quý bất năng dâm, 
bần tiện bất năng di, uy vũ bất năng khuất - 3 Ñ ẨfñÈi#. 3š Rñt#, mg 
7 ®#È &” (giàu sang mà không phóng đãng, nghèo hèn mà không đời đổi, uy 
lực không khuất phục được). 

Hiểu được nhân, trí, dũng như thế mới biết rằng Đức Khổng Tử thành 
thật khi nói rằng: “Ta không thể làm được' (ngã vô năng yên). Câu nói đó 
không phải Đức Khổng Tử tự nhún quá đáng mà là câu nói thật! Cũng có thể 
bảo Đức Khổng Tử tự khiêm khi hiểu tự khiêm là nhận định đúng đắn về 
thực chất của mình. Có lẽ, nói cho đúng là: “Ta chưa thể làm được trọn vẹn 
những đức tính ấy.” Bởi vì, ngài đã từng tâm sự với các đệ tử: “Nhược thánh 
dữ nhân, tắc ngô khỏi cảm - 3® ##J~, R|-5# 3C). 

Đức Khổng Tử chưa đạt tới mức bậc thánh bậc nhân; dĩ nhiên ba đức nhân, 
trí, dũng lý tưởng kia, ngài cũng chưa hiện thực được hoàn toàn. Do đó, Tử 
Cống nhận xét rất đúng rằng: “Thầy tự bày tỏ như vậy.” (Phu tử tự đạo dã.) 

Thế là cả thầy lẫn trò đều thành thực: thầy không dối trá và trò không đề 
cao thầy. 


29. 
T12. ŸH: 1#, Ấƒ2š? Xã&ñJ2M ! 
Tử Cống phương nhân. Tử viết: “Tứ dã, hiền hồ tai! Phù ngã tắc bất hạ.” 
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Dịch nghĩa: 


Tử Cống so sánh người. Đức Khổng Tử nói: “Trò Tứ nhọc nhằn vậy thay! 
Còn ta thì chẳng nhàn rỗi.” 


BÌNH GIẢI: 


Tủ Cống có thói quen so sánh người này với người kia; trong khi đó, dĩ 
nhiên có sự chê khen người hay kẻ dở. Đức Khổng Tử dùng chữ hiển (*) để 
nói về thói quen đó của Tử Cống, không phải ngài khen ông giỏi giang, tài 
đức; ngài cũng không có ý mỉa mai Tử Cống, bởi vì ngài không có kiểu nói đó. 

Chữ hiển ở đây nên hiểu là “nhọc nhằn” (nghĩa thứ ð của chữ hiền (Š#) 
theo tự điển Hán Việt của Thiều Chửu). Vì dùng chữ hiển theo nghĩa “nhọc 
nhằn” nên Đức Khổng Tử mới nói thêm rằng “còn ta thì chẳng nhàn rỗ? để 
làm cái việc so sánh như vậy. Đức Khổng Tử muốn Tử Cống dành thời giờ để 
học tập, tu đức hơn là phải nhọc sức so sánh, phê phán người. So sánh như 
vậy cũng chưa hẳn là chính xác, đúng đắn. Điều đó không ích lợi cho mình, 
mà lại còn làm mất lòng người. 


30. 

`? H : S8 A3 C#m ; 8. #L ®ñÈ ° 

Tủ viết: “Bất hoạn nhân chỉ bất kỷ tri, hoạn kỳ bất năng dã.” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng Tử nói: “Đừng lo người ta không biết mình, hãy lo mình 
không có khả năng thôi.” 


BÌNH GIẢI: 


Người học đạo quân tử chẳng nên lo người ta không biết đến tài năng của 
mình, chỉ nên lo rằng mình không có đủ khả năng gánh vác việc đời khi cơ 
hội đến. 

Đã tương đối có đủ khả năng rồi, thế nào cũng có cơ hội cho mình phát huy. 
Không có cơ hội lớn thì có cơ hội nhỏ, miễn là mình có thiện chí làm việc. Nếu 
không gặp cơ hội lớn để đảm đương việc quốc gia, ít ra cũng gặp cơ hội nhỏ để 
giúp ích cho họ hàng, làng xóm. Không gặp cơ hội lớn thì đỡ phải nhọc lòng 
toan tính. Đó cũng là một điều hay; người quân tử sẽ được nhàn thân để cầu 
đạo. Đạo đây là niềm an vui thư thái tỉnh thần trong cõi nhân sinh, là “độc 
thiện kỳ thân” vậy. 
ð1. 


#H: #ifit, XIẾMẼ. #hRLEX, AE | 
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Tủ viết: “Bất nghịnh trá, bất ức bất tín, ức diệc tiên giác giả, thị hiền 
hột" 

Dịch nghĩa: 
Đức Khổng Tử nói: “Không toan lường sự giả dối, không nghĩ rằng không 
tin được, hoặc giả cũng hiểu biết trước, chính là người giỏi vậy!” 


BÌNH GIẢI: 

Khi giao tiếp với một người lạ hay gặp một sự việc mới lạ, mà ta không dự 
đoán trước rằng người ấy giả dối hay sự việc ấy ẩn giấu âm mưu lừa đảo; ta 
cũng không nghĩ rằng người ấy hay việc ấy không đáng tin; thế rồi ta lại hiểu 
ngay được trước khi sự giả đối diễn ra. Đức Khổng Tử cho rằng người nào mà 
trực giác được như vậy để có đối sách thích ứng, người ấy thật là người giỏi! 


32. 
j4 +32 Jj3LƒH: #6. 1u n‡tt##t? & 7 5£ 
†? 
47H: 3Ff#XLÄW1£t,› XE]. 
Vi Sinh Mẫu vị Khổng Tử viết: “Khâu hà vi thị thê thê giả dư? Vô nãi vi 
nịnh hồ?” 
Khổng Tử viết: “Phi cảm vi nịnh dã, tật cố dã.” 

Dịch nghĩa: 


Vi Sinh Mẫu bảo Đức Khổng Tử rằng: “Sao ông Rhâu lại hay lăng xăng 
như vậy? Phải chăng là khoe tài ữ?” 


Đức Khổng Tử nói: “Chẳng dám khoe tài đâu, mà giận ghét sự cố chấp 
thôi.” 


BÌNH GIẢI: 


Vi Sinh Mẫu nhận thấy Đức Khổng Tử là người hay ngược xuôi du thuyết 
trong các nước chư hầu; lúc thì bàn việc chính trị với vua này; khi thì luận về 
thế sự với đại phu nọ. Dĩ nhiên, ông không có cảm tình với Đức Khổng, nhất 
là không hiểu mục đích công việc của ngài. Vì thế đã cho rằng ngài nếu không 
phải là kẻ hiếu sự, cũng là người muốn khoe tài cùng thiên hạ. 

Đức Khổng Tử không giận; nhân đó đã phân trần về lập trường của mình. 
Ngài ghét sự cố chấp của giới cầm quyền lúc bấy giờ. Xã hội loài người cũng 
như vũ trụ thiên nhiên là một thực tại luôn luôn biến đổi. Chữ £hời chính là 
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chiều kích biến đổi của vũ trụ nhân sinh; do đó người làm chính trị cần phải 
biết linh động biến đổi, tức là phải canh cải mọi việc để ứng với thời. Thời 
thế đã biến đổi thì những hình thái cai trị, những luật tắc trong xã hội cũng 
cần phải được sửa đổi để phù hợp với nhân tâm. Mặc dầu đạo lý không thay 
nhưng cách ứng xử, cách sinh hoạt của con người trong xã hội phải thay đổi. 
Không thể khư khư cố chấp vào những hình thức cai trị cũ kỹ, lỗi thời để 
khuôn đúc mọi người trong một khuôn khổ cứng nhắc được. Cơ cấu chính trị 
được xây dựng nên để phục vụ mọi người trong đó dân chúng là số đông, chứ 
không phải chỉ phục vụ một thiểu số ở giai cấp quan lại cầm quyền. Những gì 
không đáp ứng nhu cầu của số đông cần phải thải bỏ. 


33. 
ÝH: S417. #16. 


Tủ viết: “Ký bất xưng kỳ lực, xưng kỳ đức dã.” 

Dịch nghĩa: 
Đức Khổng Tử nói: “Ngựa ký không phải được đề cao do sức của nó, mà 
được đề cao do đức của nó.” 

BÌNH GIẢI: 


Ký là giống ngựa có khả năng chạy nghìn dặm (thiên lý mã) nhưng lại có 
tính thuần lương (thuần thục hiền hành). Tương truyền, ký là giống ngựa có 
gốc ở vùng Ký Châu, phía bắc Trung Hoa. Vì Ký Châu có khí hậu lạnh lẽo, 
khắc nghiệt; cho nên giống ngựa ở đó giỏi chịu đựng gian khổ. Ngựa ký tuy 
có tài ngày đêm đi nghìn dặm, nhưng người ta ca ngợi nó không phải vì sức 
khỏe mạnh, mà vì cái đức thuần thục hiền hành của nó. 

Nói câu này, Đức Khổng Tử muốn chú trọng tới đức hạnh của một con 
người. Người có tài cao cần phải có đức hạnh tốt. Có tài mà thiếu đức, chẳng 
khác nào con ngựa khỏe mà không thuần, hung hăng hí lộng, háu dá, hay trở 
chứng thì vô ích, không dùng được. 


34. 
4H: y}‡‡£Z2§, J3? 
ƒH: f3? V/AN3M2S, VÀfŠ3MÍễ . 


Hoặc viết: “Dĩ đức báo oán, hà như? 


Tử viết: “Hà dĩ báo đức? Dĩ trực báo oán; dĩ đức báo đức.” 
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Dịch nghĩa: 
Có người nói rằng: “Lấy ân huệ báo lại oán thù, như thế được chăng?” 


Đức Khổng Tử nói: “Lấy gì báo lại ân huệ? Lấy công chính báo lại oán 
thù; lấy ân huệ báo lại ân huệ.” 


BÌNH GIẢI: 

Căn cứ vào câu trả lời ở đây, xưa nay người ta thường cho rằng đạo đức 
trong Nho giáo hẹp hòi. Trong khi Lão Tử, Phật Thích Ca, Chúa Giêsu đều 
chủ trương “dĩ đức báo oán”, thì Đức Khổng Tử lại chủ trương “Dĩ trực báo 
oán, dĩ đức báo đức”. 

*Dĩ trực báo oán”, lấy ngay thẳng báo lại oán thù, phải chăng Đức Khổng 
Tử dạy người ta báo thù? 

Trực là sự ngay thẳng, đồng thời cũng là sự công chính. Thực hiện công 
chính nghĩa là đem điều chính đến cho mọi người theo lẽ công bằng, có vay 
có trả. Đức Khổng Tử là bậc thầy đã từng là một nhà cai trị, vì ngài đã từng 
là Đại tư khấu (Bộ trưởng Tư pháp), là Tể tướng (Thủ tướng: Nhiếp tướng 
sự) của nước Lỗ, dĩ nhiên ngài phải dạy người ta lấy sự công chính tức là lấy 
pháp luật để giải quyết oán thù. Lấy ân huệ báo lại oán thù (dĩ đức báo oán), 
dĩ nhiên là một quy luật đạo đức hoàn thiện, tuyệt vời; nhưng điều ấy chỉ 
dành cho cá nhân. Cá nhân nào muốn trở nên thánh thiện thì cần phải theo 
châm ngôn ấy. 

Trên phương diện trị an xã hội, lãnh đạo đất nước, mọi người trong xã hội 
chưa hoàn toàn là những người tốt, trong đó có nhiều kẻ tiểu nhân, đầu trộm 
đuôi cướp, nếu áp dụng quy luật đạo đức “dĩ đức báo oán”, có lẽ đám tiểu nhân 
sẽ tha hồ tung hoành mà không bị trừng trị, đất nước sẽ rối loạn mất! Đối với 
một xã hội vàng thau lẫn lộn, những kẻ xấu vô lương tâm nhiều hơn người 
tốt, ắt phải dùng luật pháp nghiêm minh (dĩ trực) để khắc chế tội phạm, đem 
sự công chính đến cho mọi người. 

Chủ trương của Đức Khổng Tử quả là chủ trương thực dụng, cần thiết cho 
sự ổn định xã hội. 


3ã. 
7H: ÄŠ8##mử,X ! 
#1ẰH: fñJu‡#ÈS®nj.? 
#1 
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Tủ viết: “Mạc ngã tri dã phù!” 
Tử Cống viết: “Hà vi kỳ mạc trì Tử dã?” 
Tử viết: “Bất oán thiên, bất vưu nhân, hạ học nhi thượng đạt, tri ngã 
giả, kỳ thiên hồ!” 
Dịch nghĩa: 
Đức Rhổng Tử nói: “Chẳng ai biết ta cả!” 
Tử Cống nói: “Sao lại nói chẳng ai biết thầy?” 
Đức Khổng Tử nói: “Không oán trời, không trách người, học từ dưới thấp 
mà hướng lên cao, biết ta chỉ có Trời thôi!” 


BÌNH GIẢI: 


Đức Khổng Tử cho rằng chẳng ai biết mình như thế nào! Người thì khen 
ngài quá mức, kẻ thì chê bai quá lời. Các đệ tử và những người ái mộ nghĩ 
rằng ngài là bậc thánh. Một số kẻ khác chê ngài khoe tài, hiếu sự, hoặc cố 
gắng làm công việc vô ích. Vì vậy, Đức Khổng Tử tự nghĩ rằng chỉ có Trời thấu 
tỏ lòng mình thôi! 

Có nhiều kẻ không thành công hay gặp cảnh ngộ long đong vất vả thì oán 
Trời đã không cho họ cơ hội thuận lợi; hoặc trách người đã không ủng hộ, đã 
cản trở họ. Trong khi đó, Đức Khổng Tử không oán Trời, không trách người, 
chỉ một mực chuyên chú học tập từ chỗ không biết gì, mà tiến lên cao, thông 
hiểu đạo lý trong thiên hạ. 

Quả thực, Đức Khổng Tử không phải sinh ra đã biết nên không phải bậc 
thánh. Ngài cũng không bày chuyện ngược xuôi để cầu danh lợi cho riêng 
mình. Ngài chỉ là một người đầy thiện chí, hết lòng với nhân tâm thế đạo. 
56. 


21h X8 -ƒ7Ä42+ ®#ñá› ÝRmlhv\ 4+. H: k8 
ñ3\;5S2ˆ2là#‡. # 738 0bEtä ThớN . 

1H: i2797it tr, ?b,: iZ79/& tt, 
2, . 2iã#*L‡t32ø#?ˆ?T? 


Công Bá Liêu tố Tử Lộ ư Quý Tôn, Tử Phục Cảnh Bá dĩ cáo, viết: “Phu 
tử cố hữu hoặc chí ư Công Bá Liêu, ngô lực do năng tứ chư thị triều.” 


Tủ viết: “Đạo chi tương hành dã dư, mệnh dã; đạo chi tương phế dã dư, 
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mệnh dã. Công Bá Liêu kỳ như mệnh hà?” 

Dịch nghĩa: 
Công Bá Liêu nói gièm Tử Lộ với Quý Tôn. Tử Phục Cảnh Bá đem việc 
ấy đi báo, nói: “Ông ta có ý nghỉ ngờ vì Công Bá Liêu, sức tôi có thể bêu 
hắn ở chốn chợ búa hoặc triều đình.” 
Đức Khổng Tử nói: “Đạo thi hành được, mệnh vậy. Đạo bị bỏ đi, mệnh 
vậy. Công Bá Liêu làm sao bằng mệnh được?” 


BÌNH GIẢI: 

Tử Lộ làm gia thần cho họ Quý Tôn, một trong ba họ có thế lực nhất nước 
Lễ. Tử Lộ là môn đệ của Đức Khổng, dĩ nhiên đem đạo lý của thầy mình ra 
thi hành. Công Bá Liêu nói gièm Tử Lộ với Quý Tôn, tức là muốn Quý Tôn sa 
thải Tử Lộ. Nếu Tử Lộ bị sa thải, ấy là đạo lý của Đức Khổng Tử bị phế bỏ. 

Bấy giờ, trong hàng đại phu nước Lỗ có Tử Phục Cảnh Bá. Ông này báo 
việc ấy cho Đức Khổng Tử biết và nói rằng sức ông ta có thể khiến cho Công 
Bá Liêu bị giết bêu thây ở chợ búa hoặc triều đình. 

Tuy nhiên Đức Khổng Tử gạt việc ấy đi, lấy lý rằng: Đạo có thi hành được 
hay bị bỏ đi cũng là do mệnh Trời. Khả năng của Công Bá Liêu sao có thể 
sánh với mệnh Trời, làm gì cản trở mệnh Trời được? 

Đọc kinh sách Nho giáo, chúng ta nhận thấy Đức Khổng Tử tin rằng có 
một thực tại siêu hình chi phối vũ trụ nhân sinh được gọi là Thiên (Trời). 
Năng lực Thiên rất cường kiện, không nghỉ, không mệt, chi phối, điều động 
vũ trụ nhân sinh được gọi là Thiên mệnh (mệnh Trời). Ỏ đây, Đức Khổng Tử 
nói tắt là mệnh. 

Đạo lý của Đức Khổng Tử (Nho giáo) là đạo Trời đã được khải thị cho các 
thánh hiền đời xưa. Đức Khổng Tử chỉ là người tiếp thu, minh giải và truyền 
đạt. Đạo Trời tùy thời đóng mở tương tự hiện tượng hạn hán, lũ lụt trong 
thiên nhiên. Người ta khó lòng lý giải được hiện tượng hạn hán, lũ lụt thì 
cũng khó lòng lý giải đựơc sự đóng mở của đạo Trời. Đạo Trời mở tức là lúc 
đạo lý truyền đạt, phát triển được trong xã hội. Đạo Trời đóng tức là lúc đạo 
lý bị người đời bỏ phế, bị bế tắc, thiên hạ không tiếp thu. 

Phải chăng sự đóng mở của Đạo Trời có tương quan với lý nhân quả trong 
cõi nhân sinh cũng như lý nhân quả trong thiên nhiên? Ngày nay, người ta 
đã cho rằng sinh hoạt của con người có liên hệ nhân quả với hiện tượng hạn 
hán, lũ lụt. Chặt phá rừng và xả khí thải vô tội vạ trong không trung là nhân 
mà hiện tượng hạn hán, lũ lụt là quả. Tương tự như thế, khi nào loài người 
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ngoan cố trong tội lỗi, lòng dạ chai đá thì đạo đóng, khi nào loài người đau 
khổ quá, biết ăn năn sám hối, cải tà quy chánh, thì đạo mở. Đóng hay mở đều 
thuộc về mệnh Trời. Có lẽ, cũng trong niềm tin ấy, Nguyễn Du đã viết trong 
Truyện Kiều: “Khi nên, Trời cũng chiều người là vậy chăng? 

Đối với Đức Khổng, Ngài tự bạch: “Ngũ thập nhi tri Thiên mệnh” (Ñăm 
mươi tuổi thì biết mệnh Trời). Đó là ngài biết mệnh Trời dành cho mình cũng 
như biết mệnh Trời dành cho xã hội Trung Hoa thời Xuân Thu. Có lẽ vì biết 
mệnh Trời cho nên ngài mới trả lời với Tử Phục Cảnh Bá như vậy. Thời Xuân 
Thu là thời đại trong đó đa số thiên hạ ở xã hội Trung Hoa sa đọa trong tội 
ác, các gương xấu diễn ra ùn ùn như nước lũ; cho nên đạo Trời đóng lại. Đạo 
Trời đóng theo lý nhân quả của Trời tương ứng với sự rối loạn của thời Xuân 
Thu; chứ đâu phải một cá nhân Công Bá Liêu gièm pha mà có thể làm cho 
đạo Trời đóng được! Vì thế, cần gì phải kết tội Công Bá Liêu, giết Công Bá 
Liêu một cách vô ích! 


3:. 
ÝJH: ##£M, };kf‡u, JX#£ớ,. kl#ä. 
Tử viết: “Hiền giả ty thế, kỳ thứ ty địa, kỳ thứ ty sắc, kỳ thứ ty ngôn.” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng Tử nói: “Người tài đức thì xa lánh đời, bậc tiếp theo là xa 
lánh nơi ỏ, bậc tiếp nữa là xa lánh hình sắc, bậc tiếp nữa là xa lánh lời 
nói.” 


BÌNH GIẢI: 


Đoạn trên nói về cách hành xử của bậc hiền, tức là người tài đức. Theo 
quan niệm của Nho Giáo, bậc hiền là người quân tử đã thành tựu đức nhân, 
tức là người thành tựu đạo lý nơi mình; người ấy có đủ tài năng và đức hạnh. 
Dĩ nhiên, bậc hiển thấu hiểu đạo Trời. Như trên đã nói, đạo Trời có lúc đóng, 
lúc mở. Khi thấy đạo Trời mở, tức là có thời cơ thuận lợi để hành đạo, bậc hiền 
đem thân ra gánh vác việc thiên hạ. Khi thấy đạo Trời đóng, tức là lúc xã hội 
rối loạn tăm tối, trên dưới đua nhau chạy theo lợi nhuận và thói xấu, bậc hiền 
hành xử tùy theo từng trường hợp. 

Trường hợp thứ nhất, bậc hiền xa lánh đời (¿y thế) nghĩa là đóng vai một 
kẻ ngu khờ, không tham dự bất cứ một việc gì trong xã hội. Nói theo Nguyễn 
Khuyến, đó là trường hợp Mẹ Mốc: 
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“Tấm hồng nhan đem bôi lấm xoá nhoà, 
Làm thế để cho qua mắt tục. 


Đấp tai, ngoảnh mặt làm ngơ, 
Rằng khôn cũng kệ, rằng khờ cũng thây.” 

Trước sức xâm lược của người Pháp và trước sự bất lực, sự tối tăm, sự sa 
đọa của triều Nguyễn, Nguyễn Khuyến lấy có mắt loà để từ chối hợp tác. 

Trường hợp thứ hai, bậc hiền xa lánh nơi ở (¿y địa). Đó là không cư ngụ ở 
đất nước đang loạn lạc, đạo lý bị phế bỏ (loạn bang bất cu). 

Trường hợp thứ ba, bậc hiền xa lánh những loại người dùng hình sắc đẹp 
đẽ, lộng lẫy, khiếm lễ bên ngoài để làm rối loạn nhân tình. 

Trường hợp thứ tư, bậc hiền xa lánh những lời nói có hại cho nhân tâm 
thế đạo, thiếu xây dựng, vi phạm đạo lý truyền thống... Đó là trường hợp bỏ 
đi của Đức Khổng Tử khi ngài nghe thấy lời nói tiêu cực của Tề Cảnh Công: 
“Ngô lão hỹ, bất năng dụng dã.” (Ta già rồi, không thể dùng ông được). 


38. 
ƒJH: Ttrấ tÁ4‹ 


Tử viết: “Tác giả thất nhân hỹ.” 
Dịch nghĩa: 

Đức Khổng Tử nói: “Đã có bảy người đi lánh đời vậy.” 
BÌNH GIẢI: 


Câu này tiếp theo ý câu trên. Sau khi nói về cách hành xử của bậc hiền, 
Đức Khổng Tử xác nhận bấy giờ, ở nước Lỗ, đã có tới bảy người hiền đi ẩn dật 
(£y thế. Điều đó chứng tỏ nền chính trị nước Lỗ lúc ấy suy thối lắm. Trường 
hợp này ứng vào quẻ Bïĩ (bế tắc). Quẻ Thiên Địa Bĩ có tượng như sau: 


Nội quái là quẻ Khôn gồm ba hào âm, tượng trưng cho một bầy tiểu nhân. 
Ngoại quái là quẻ Kiền gồm ba hào đương, tượng trưng cho một nhóm quân 
tử. Áp dụng cho việc chính trị trong nước, quẻ Bĩ chỉ trường hợp: một bầy 
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tiểu nhân lũng đoạn bên cạnh vua trong triều đình (nội), còn các bậc quân tử 
(hiền giả) thì lánh xa ra ngoài (ngoạ)), không tham dự chính quyền. 

Xét tình hình nước Lỗ bấy giờ, trong triều có ba họ Mạnh Tôn, Thúc Tôn, 
Quý Tôn nắm hết binh quyền, uy hiếp vua Lỗ (ba hào âm ở nội quái). Bên 
ngoài, các bậc hiền (7 người) đua nhau đi ẩn dật (ba hào dương ỏ ngoại quá!). 
Bảo làm sao nước Lỗ không suy vong! Chính trị rơi vào quẻ Bĩ tức là vận nước 
bế tắc mất rồi. Mệnh Trời sẽ đóng trên nước Lỗ! Chẳng trách được, sang thời 
Chiến Quốc, sau khi Đức Khổng Tử tạ thế một thời gian, nước Lỗ bị xoá sổ 
trong danh sách các nước chư hầu thời ấy. 


39. 


ƒ#47ä2*©`6f1. KP1N: 1? 
TIỀN: HZLK‹ 
H: £#e# In W2 #4? 
Tử Lộ túc ư Thạch Môn. Thần môn viết: “Hề tự?” 
Tử Lộ viết: “ự Khổng thị.” 
Viết: “Thị tri kỳ bất khả nhỉ vi chỉ giả dự?” 
Dịch nghĩa: 
Tử Lộ ngủ đêm ỏ Thạch Môn. Người mở cửa thành sáng sớm nói: “Từ 
đâu đến?” 
Tử Lộ nói: “Từ họ Khổng đến.” 
Người ấy nói: “Là người biết không thể được mà vẫn làm đấy ư?” 


BÌNH GIẢI: 


Một hôm nọ, Tử Lộ có lẽ vì lỡ độ đường phải ngủ đêm tại Thạch Môn, một 
cổng đá thành ngoại. Sáng sớm hôm sau, người mở cửa thành mới trao đổi lời 
nói với Tử Lộ. Khi biết ông này từ nơi họ Khổng đến, Thần Môn bèn nhận xét 
về Đức Khổng Tử rằng: “Là người biết không thể được mà vẫn làm đấy ư?” 

Câu này vừa tỏ ý khâm phục lại vừa có ý mỉa mai. Khâm phục ở chỗ biết 
Đức Khổng Tử là bậc hiền, một người hiểu thời thế: thời thế suy loạn không 
thể cứu vãn được. Mỉa mai ở chỗ chê Đức Khổng Tử ngoan cố, cứ muốn ngược 
xuôi đây đó để làm cái chuyện không thể được. Cái chuyện không thể được đó 
là phục hồi sự ổn định cho thiên hạ thời Xuân Thu. 

Câu nói trên đã cho thấy Thần Môn cũng là một bậc hiền ty thế thời bấy 
giờ chứ chẳng phải một kẻ mỏ đóng cửa thành tầm thường! 
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40. 
† #24. BH Ä mi81UKÈP]ï 3#. H: T2 
‡Ä, 24+? ! ELưứnnH : l4}, Z6/£-Ƒ ! 3 /m,› 
JMƒEummŒ,£@ ! [#m}§., šišmlj3. |] #9: Xả ! 
X+#££ ! 
Tử kích khánh ư Vệ. Hữu hà quï nhi quá Rhổng thị chỉ môn giả, viết: 
“Hữu tâm tai kích khánh hồ!” 
Ký nhi viết: “Bỉ tai khanh khanh hồ! Mạc kỷ tri dã, tư dĩ nhi dĩ hỹ. 
“Thâm tắc lệ; thiển tắc khế.” 
Tử viết: “Quả tai! Mạt chỉ nạn hỹ.” 

Dịch nghĩa: 


Đức Rhổng Tủ đánh khánh ở nước Vệ. Có người vác sọt cỏ đi qua cửa 
nhà họ Rhổng, nói: “Người đánh khánh có tâm tư thay!” Rồi lại nói: 
“Tiếng đá canh canh hẹp hòi làm sao! Chẳng ai biết mình, thì bỏ đi thôi. 
Sâu thì để áo mà lội, nông thì xắn áo mà đi.” 
Đức Khổng Tử nói: “Quả quyết thay! Không cãi lẽ làm gì.” 
` kẻ 
BINH GIAI: 


Sau khi bỏ nước Lỗ sang trú ngụ tại nước Vệ, Đức Khổng Tử thường đánh 
khánh để giải khuây. Tâm sự ưu thời mẫn thế của ngài biểu hiện trong tiếng 
khánh; như thế trình độ nhạc lý và khả năng tấu nhạc của Đức Khổng Tử 
không phải tầm thường. Thế mà, một người vác sọt cỏ đi qua cửa lại nhận 
ra được. Người ấy thấy tiếng khánh đã biểu lộ tâm tư người đánh, vì thế mới 
khen là “hữu tâm”, nghĩa là có tấm lòng ưu ái nhân quần xã hội. Điều đó 
chứng tỏ, người vác sọt cỏ có trình độ thẩm âm rất cao. Chưa hết, ông ta lại 
phân tích được âm thanh canh canh của tiếng khánh đá thể hiện tính cách 
hẹp hòi cố chấp của người tấu nhạc. Người tấu nhạc hẹp hòi cố chấp ở chỗ 
nào? Đó là Đức Khổng Tử cứ khăng khăng xuôi ngược để bàn việc ổn định 
thiên hạ và muốn nhân cơ hội biểu lộ tài mình. 

Sau khi phê bình tiếng khánh, người vác sọt cỏ cho biết quan điểm của 
mình: “Chẳng ai biết mình thì bỏ đi thôi. Sâu thì để áo mà lội, nông thì xắn 
áo mà đi.” “Thâm tắc lệ, thiển tắc khế" là hai câu Kinh Thi trong bài Bào hữu 
khổ diệp (Bầu có lá đắng) của Thiên Bội Phong. Nguyên văn là: 
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v XS sx 
4 ⁄%# ‹ 








XRRI li, 
›š R43. 
Bào hữu khổ diệp, 


Tế hữu thâm thiệp. 
Thâm tắc lệ. 
Thiển tắc khế. 
Trái bầu kia lại còn lá đắng, 
Bến sang sông gặp chặng nước sâu. 
Tội sâu cứ mặc áo vào, 
Lội qua nước cạn xăn cao tùy thời. 
(Dịch giả: Tạ Quang Phát, 
Kinh Thi, Quyển Thượng, trang 146-147, NXB Văn học 2004) 
Hai câu này có ý nói người ta phải biết linh động, thích ứng tùy thời, chứ 
không phải khăng khăng giữ mãi một lập trường bất biến. Ÿ tứ của hai câu 
Kinh Thi này cũng tương tự như ý tứ trong lời của vị ẩn giả nói với Khuất 
Nguyên bên bờ sông Mịch La: 


Sông Tương nước chảy trong veo, 
Thì ta đem giặt cái lèo mũ ta. 
Sông Tương nước đục lờ đờ, 

Thì ta lội xuống để mà rửa chân. 


Đức Khổng Tử thấy lập trường của người vác sọt cỏ minh bạch, quả quyết 
như vậy, cho nên Ngài bảo các đệ tử đừng cãi lẽ với ông ta làm gì. 
Thế thì người vác sọt cỏ đó hẳn là một bậc hiền ty thế của nước Vệ thời 
bấy giờ. 
4I. 
S=< — ` ˆ —_ — ” = 
KH: ŠZ: “ñ#£¡lˆ:› =f###*š. TW? 
#H: #I1Jñ®›: tứ AWj|. #?› 8E 4.) 
lệ 22 > T# _ =+. 
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Tử Trương viết: “Thư vân: Cao Tông lượng âm tam niên bất ngôn. Hà 
vị dã?” 

Tử viết: “Hà tất Cao Tông? Cổ chi nhân giai nhiên. Quân hoăng, bá quan 
tổng kỷ, dĩ thính ư Trủng tể tam niên.” 


Dịch nghĩa: 


Tử Trương nói: “Kinh Thư nói rằng: 'Vua Cao Tông ở nhà cư tang ba 
năm không nói. Có nghĩa ra sao?” 

Đức Khổng Tử nói: “Nào riêng gì Cao Tông? Người xưa đều như vậy. Vua 
chết, tất cả trăm quan đều vâng nghe Tể tướng trong ba năm. 


BÌNH GIẢI: 


Kinh Thư tường thuật về việc cư tang của vua Cao Tông (Vũ Đinh) nhà 
Thương, khoảng năm1324-1265 trước Công nguyên. Bấy giờ, mỗi khi một vị 
vua từ trần, vua mới từ bỏ triều chính vào cư tang ở nhà lượng âm. Lượng 
âm là căn nhà đơn sơ, tĩnh mịch dành cho vua ở trong thời gian chịu tang ba 
năm. Trong thời gian đó, vua không bàn luận gì về việc chính trị. Tất cả trăm 
quan đều quay về nghe lệnh của Tể tướng để cho vua được an tĩnh chiêm 
niệm. Đây là một nghi lễ chung cho các vua thời cổ ở Trung Hoa, không phải 
riêng cho Cao Tông. Thời ấy, việc nước trôi chảy đều đặn, chậm chạp, ít có 
những sự đột biến như ngày nay. 


42. 
H: L+3ƒ3?j. HÌEK,ðik,. 
Tử viết: “Thượng hiếu lễ, tắc dân dị sử dã.” 
Dịch nghĩa: 


Đức Rhổng Tử nói: “Người trên ưa thích lễ, thì dân dễ điều khiển.” 


BÌNH GIẢI: 


Người trên chỉ vua quan, người cầm quyền trong nước. Nếu vua quan, giới 
lãnh đạo đều ưa thích lễ, có nghĩa là dùng cách cư xử tốt đẹp với nhau và với 
dân, thì dân sẽ bắt chước theo mà cư xử tốt đẹp. Hiện tượng đó cũng tự nhiên 
như hiện tượng vật lý: Sự phản chiếu của ánh sáng, sự dội lại của âm thanh. 
Cả hai phía, trên và dưới đều cư xử tốt đẹp với nhau thì sự điều khiển việc 
nước trở nên dễ dàng. Có điều gì cần sai khiến dân làm, dân sẽ vui vẻ làm 
ngay. Bấy giờ, lệnh với tình đi đôi với nhau. Nếu lệnh mà không có tình, sự 
sai khiến sẽ khó khăn, dân chúng bướng bỉnh và có thể chống cự lại. Lệnh 
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kèm theo tình, thì việc làm sẽ là tình nguyện, dân không cảm thấy bị ép buộc. 
Lã đưa đến tình, trong tình có sự hy sinh, chia sẻ. Trên hy sinh cho dưới, dân 
hy sinh cho trên, việc gì mà chẳng dễ dàng trôi chảy. 


43. 
ƒJáh]| #8 7. ÝH: lậC,v/13V. H: 3ešfrnq #2? 
đậ CVAZ Cu H: hÐ{fg #2? H: đệ CV 
1È. lật... 61M I 
Tử Lộ vấn quân tử. Tử viết: “Tu kỷ dĩ kính.” 
Viết: “Như tư nhi dĩ hồ?” 
Viết: “Tu kỷ đĩ an nhân.” 
Viết: “Như tư nhi dĩ hồ?” 
Viết: “Tu kỷ dĩ an bách tính. Tu kỷ dĩ an bách tính; Nghiêu, Thuấn kỳ 
do bệnh chư.” 
Dịch nghĩa: 


Tử Lộ hỏi về người quân tử. Đức Khổng Tử nói: “Sửa mình trỏ nên kính.” 
Hỏi: “Như thế thôi ư?” 

Đáp: “Sửa mình làm cho người được an bình.” 

Hỏi: “Như thế thôi ư?” 

Đáp: “Sửa mình làm cho trăm họ được an bình. Sửa mình làm cho trăm 
họ được an bình; Nghiêu, Thuấn còn khó làm điều đó cho được.” 


` ° 
BINH GIAI: 

Tử Lộ ba lần gạn hỏi về người quân tử; mỗi câu hỏi dường như muốn đào 
sâu thêm về thực chất của người quân tử. Nhờ đó, chúng ta có thể hiểu rõ quy 
mô của đạo quân tử trong Nho giáo như thế nào. 

Qua ba câu trả lời, Đức Khổng Tử không hề định nghĩa thực chất quân tử 
là gì, mà chỉ nói đến thành tựu của người quân tử trong ba quy mô, từ nhỏ 
đến lớn, từ gần ra xa. Có thực chất mà không thành tựu, điều đó có ơn ích gì! 

Câu trả lời “Sửa mình trở nên kính” nói đến quy mô nhỏ, thành tựu ngay 
tại chính cá nhân người quân tử. Ở đây, chữ kính có một nghĩa đặc biệt: 
“trong lòng tốt lành”. Như vậy, chữ kính có nghĩa nội; còn chữ cung đi kèm 
với kính có nghĩa ngoại: “ngoài mặt hiền hậu 


Bước thứ nhất của người quân tử là thành tựu đức kính ngay trong bản 
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thân. Đó là: tâm hồn trỏ nên tốt lành. Mọi ý nghĩ đều trong sáng, ngay thẳng, 
không có tối tăm, tà khuất. 

Câu trả lời “Sửa mình làm cho người được an bình” nói đến quy mô rộng 
hơn, lan tới những người xung quanh. 

Như thế, bước thứ hai của người quân tử là sửa mình làm sao để đem đến 
an bình cho thân nhân; trong đó có: cha mẹ, anh em, vợ con, bạn bè, hàng 
xóm... Sự hiện diện của người quân tử ở đâu, nơi đó có sự an vui tốt đẹp. Nhờ 
có tấm lòng tốt lành, người quân tử trở nên một phương tiện giúp cho những 
người lân cận được an vui. 

Câu trả lời “Sửa mình làm cho trăm họ được an bình” nói đến quy mô rộng 
lớn nhất. Đó là bước thứ ba của người quân tử, sửa mình làm sao để cho mọi 
người trong xã hội, cho cả toàn dân thiên hạ được an bình. Dĩ nhiên, ở đây 
phải có yếu tố thời cơ. Phải gặp thời cơ thuận tiện, người quân tử ở vai trò 
lãnh đạo đất nước, mới đạt tới quy mô lớn như thế. Cái công nghiệp ấy vĩ đại 
thay! Đến những bậc thánh vương huyền thoại như Nghiêu, Thuấn cũng khó 
lòng làm được trọn vẹn. Tương truyền, ngày xưa, vua Nghiêu chỉ ngồi buông 
rủ áo quần (thùy y thường), thi hành đường lối “vô v” mà thiên hạ được an 
trị ban đêm, cửa ngõ không cần đóng mà không mất trộm; của rơi ngoài 
đường không có người nhặt (đạo bất thập di). Khiến cho sau này, trong Đạo 
đức kinh, Lão tử phải tiếc nhớ mãi! 

Cái thịnh đức ấy của người quân tử thực ra mới chỉ là ước mơ của Đức 
Khổng Tử. Ngài phác họa ra như là một mục đích để các đệ tử cố gắng vươn 
tới; chứ Ngài cũng chưa thành tựu được. Người quân tử đạt tới mức ấy đã trở 
thành thánh nhân rồi. 

Chế độ phong kiến được thành hình đã lâu, nhưng rõ nét nhất vào đầu đời 
nhà Chu. Sau khi lật đổ sự cai trị hà khắc của vua Trụ nhà Ân, thấy nước 
Trung Hoa rộng lớn quá, chính sách trung ương tập quyền không đủ khả năng 
điều động việc cai trị được ổn thoả, nhà Chu đã phong hầu, cắt đất (phong 
tước kiến địa: phong kiến) cho con cháu và các công thần để phân quyền cai 
trị. Vì vậy, thời ấy, Trung Hoa có cả trăm nước nhỏ, tập hợp thành các nước 
chư hầu của nhà Chu do các công tước lãnh đạo: Lỗ Ân Công, Tề Hoàn Công, 
Tấn Hiến Công, Tống Tương Công, Tần Mục Công, Vệ Linh Công... 

Đến khi Tân Thủy Hoàng thống nhất Trung Hoa (thế kỷ 3 trước Công 
nguyên), theo lời tâu của Lý Tư, chế độ phong kiến đã bị bãi bỏ. Các triều đại 
về sau (Hán, Tấn, Đường, Tống, Nguyên, Minh, Thanh) chỉ còn lại tàn dư chế 
độ phong kiến, chứ thực chất chế độ ấy không còn. 

369 


TỨ THƯ BÌNH GIẢI 








Đức Khổng Tử sống vào giữa thời Xuân Thu; nước Trung Hoa đang diễn 
biến từ chế độ phong kiến chuyển dần sang tình trạng thống nhất của thời 
Tần, qua trung gian là thời Chiến Quốc (trăm nước chư hầu chỉ còn lại bảy 
nước). 

Ngài thấy chúng sinh lầm than, xã hội rối loạn, nên cố gắng thu góp tỉnh 
hoa của đạo lý truyền thống đã có sẵn (tập đại thành), xây dựng nên một 
mẫu người quân tử. Đó là một mẫu người lý tưởng gồm đủ tài đức, nhưng 
nghiêng nặng về đức hơn (đức thắng tài). Ngài mong mỏi rằng việc đào tạo 
được những người quân tử như thế, thì khi gặp thời cơ thuận lợi họ sẽ có đủ 
tài đức để ổn định việc cai trị, giúp dân chúng được an bình. Đối với chế độ 
phong kiến hiện hành vào thời đó, Ngài không tỏ thái độ phản bác mà phải 
tạm chấp nhận là vì điều đó mang lại sự an ổn cho dân hơn so với chủ trương 
chống đối, phản loạn trong tình hình bấy giờ. Đây chính là lý do Ngài tỏ rõ 
thái độ trung quân và xem đó như một nguyên tắc sống của người bầy tôi 
mẫu mực. Hơn nữa, là một nhà giáo dục hơn là chính trị, Ngài không hề có 
tham vọng vận động thời thế để một sớm một chiều làm thay đổi chế độ. 

Chế độ quân chủ phong kiến hay chế độ dân chủ cộng hoà đều được hình 
thành trong quá trình tiến hoá của nhân loại qua từng giai đoạn lịch sử, với 
nhiều yếu tố chi phối. Khi sinh hoạt của xã hội loài người còn đơn sơ hoặc 
chưa phát triển cao lắm thì chế độ quân chủ phong kiến có thể là thích hợp. 
Khi loài người đã tiến bộ, dân trí được mở mang thì chế độ dân chủ cộng hoà 
sẽ thích hợp hơn... Mỗi một chế độ có thể có những ưu nhược điểm khác nhau 
khi so sánh, nhưng quan trọng nhất vẫn là phẩm chất, đức độ của những con 
người điều hành trong chế độ đó. Nếu một chế độ là tốt đẹp nhưng con người 
điều hành lại không có năng lực, đạo đức thì việc cai trị cũng không thể nào 
tốt được. 

Đức Khổng Tử không hề đề cập đến việc thay đổi chế độ, thay đổi chính 
thể, mà chỉ tập trung học thuyết của Ngài vào sự giáo dục, đào tạo con người 
tốt đẹp cho xã hội. Có con người tốt đẹp thì chế độ nào cũng khả dĩ chấp nhận 
được. Việc thay đổi hoàn thiện con người trong đạo Nho là khiến cho con 
người lột xác từ kẻ tiểu nhân tiến lên bậc quân tử. Nếu không gặp thời, người 
quân tử sẽ tự cải thiện chính mình để làm người con, người chồng, người bạn 
tốt... Nếu gặp thời cơ thuận lợi, người quân tử sẽ góp sức cải thiện đất nước 
để xã hội được thái bình, thịnh vượng. Cho nên, có người bảo rằng mẫu người 
quân tử được xây dựng để duy trì chế độ phong kiến là không đúng. Một cách 
khách quan và chính xác hơn, phải nói rằng mẫu người quân tử trong đạo 
Nho được xây dựng để cải thiện chế độ phong kiến. Trong khi chế độ phong 
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kiến đang cưỡng ép, bóc lột dân thì những người quân tử đúng nghĩa có thể 
góp phần làm cho chế độ ấy nới lỏng hơn, tôn trọng nhân phẩm và dân quyền 
hơn. 


44. 
JR}š 4£. ÌH: #ứn XiIÁ› Kim &t Ñ. mm 
ft: BÀ. VÀ4LYPXRE. 
Nguyên Nhuốõng di sĩ. Tử viết: “Ấu nhỉ bất tốn đễ, trưởng nhi vô thuật 
yên, lão nhĩ bất tủ, thị vi tặc.” Dĩ trượng khấu kỳ hĩnh. 

Dịch nghĩa: 


Nguyên Nhưỡõng ngôi xoạc cẳng ra đợi. Đức Khổng Tử nói: “Bé thì không 
khiêm thuận, lớn thì không thi triển được gì, già thì không chết, đúng là 
làm hại.” Rồi lấy gậy gõ vào cẳng chân ông ta. 


BÌNH GIẢI: 

Nguyên Nhưỡng vốn là một người quen cũ của Đức Khổng Tử. Ông ta ngồi 
xoạc cắng ra đợi Đức Khổng Tử đến. Đó là một hình trạng thiếu lịch sự (vô lễ). 
Đức Khổng Tử nhân đó nói đến ba giai đoạn trong cuộc đời Nguyên Nhưỡng, 
một cuộc đời vô tích sự, để răn dạy các thế hệ sau. 

Khi còn bé, lẽ ra cần phải biết nhún nhường, thuận theo người lớn để học 
tập, thì Nguyên Nhưỡng chẳng khiêm thuận, nghĩa là chỉ bướng bỉnh, hỗn 
hào. Khi lớn lên, lẽ ra cần phải thi triển tài năng để giúp đời, thì Nguyên 
Nhưỡng chẳng có tài đức gì để phô bày ra. Một người chẳng những vô ích lại 
còn nêu gương xấu như vậy, lẽ ra chết được sớm thì tốt hơn, thế mà Nguyên 
Nhưỡng vẫn cứ sống để báo hại bà con lối xóm. Thật là một trường hợp đáng 
phàn nàn! 


4ã. 
M # ƒJ#?. %El>d: á##t? 
7H: #ŠNÑ XÉ#+* bù, ÄÑ#*# + Ýi7#*,. 3ÈzF 
j #3; #iề HN. 
Khuyết đẳng đồng tử tương mệnh. Hoặc vấn chỉ viết: “Ích giả dư?” 
Tủ viết: “Ngô kiến kỳ cư ư vị dã; kiến kỳ dữ tiên sinh tịnh hành dã; phi 
cầu ích giả dã, dục tốc thành giả dã.” 
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Dịch nghĩa: 
Một đứa trẻ xóm Khuyết được dùng để truyền đạt lời mời khách. Có 
người hỏi rằng: “Nó đã tiến bộ rồi ữ?” 
Đức Khổng Tử nói: “Ta thấy nó ở vào chỗ của người trên; thấy nó cùng đi 
ngang hàng với người trên; chẳng phải nó cầu tiến bộ mà là muốn nhanh 
chóng thành tựu.” 


BÌNH GIẢI: 


Xóm Khuyết là quê cũ của Đức Khổng Tử tại nước Lỗ. Ở đó, có một đứa trẻ 
được đưa đến cửa Khổng để cầu học. Đức Khổng Tử đã trao cho nó một công 
việc là truyền đạt lời nói của Ngài cho khách. Thấy vậy, có người tưởng nó đã 
tiến bộ rồi, mới hỏi Đức Khổng Tử: “Nó đã tiến bộ rồi ư?” 

Đứa trẻ đó không biết lễ nghĩa là gì; còn bé mà dám ngồi vào chỗ của người 
lớn, cùng đi sánh vai với người trên mà không biết nhường bước. Như thế, nó 
không cầu tiến bộ từ từ mà lại muốn thành người lớn ngay. Vì lý do đó, Đức 
Khổng Tử không cho nó ngồi học mà sai nó đi đây đó truyền đạt thư từ, nói 
năng để học tập thêm về lễ. 
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4# À-# + 2 


Vệ Linh Công đệ thập ngũ 


1. 
đi # 2| Ek2+4L-ƒ. 1L 3H : dỡ 2#, ñỊ ý Bì 
>4: #?24¿>#., kzx#ù,. H3fT. 
ÄjÈFPh#@J,.. #ÂWxm. XfñÈf. 74M N.H: 87 
ñiñiŸ? 7H: 67H; ÈA #8. 
Vệ Linh Công vấn trận ư Khổng Tử. Khổng Tử đối viết: “Trở đậu chi sự. 
tắc thường văn chi hỹ. Quân lữ chỉ sự, vị chi học dã.” Minh nhật toại 
hành. 
Tại Trần tuyệt lương, tùng giả bệnh, mạc năng hưng. Tử Lộ uấn hiện 
viết: “Quân tử diệc hữu cùng hồ?” Tử viết: “Quân tử cố cùng; tiểu nhân 
cùng, tư lạm hỹ.” 

Dịch nghĩa: 


Vệ Linh Công hỏi về việc chiến trận với Đức Khổng Tử. Đức Khổng Tử 
đáp rằng: “Việc tế lễ thì từng được nghe. Việc quân lính thì chưa được 
học.” Ngày hôm sau Ngài bèn ra ởi. 


Ở nước Trần bị hết lương thực, những người đi theo bị ốm, chẳng ai dậy 
được. Tử Lộ tỏ ra tức giận nói: “Người quân tử cũng có lúc khốn cùng 
ư?” Đức Khổng Tử nói: “Người quân tử vững vàng lúc khốn cùng; kẻ tiểu 
nhân khốn cùng thì phóng túng.” 
` bại 
BINH GIAI: 

Sau khi từ quan tại nước Lỗ là quê hương bản quán, Đức Khổng Tử đến 
nước Vệ. Vệ Linh Công hỏi Đức Khổng Tử về việc chiến đấu. Đức Khổng Tử 
tránh nói về việc chiến đấu, không phải Ngài giả dối hay Ngài không biết. 
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Thực ra, tuy không học chuyên về việc chiến trận, nhưng Ngài cũng biết cách 
vận dụng việc chiến đấu để hỗ trợ cho chính trị. Bằng chứng là khi ở chức 
vụ Tể tướng (Nhiếp tướng sự) của nước Lỗ, Ngài đã từng dụng binh để phò 
tá vua Lỗ đi phó hội với nước Tề. Để cho vua Lỗ có đủ sức mạnh trong khi 
đàm đạo với vua Tề, đồng thời phòng ngừa bất trắc, sợ bị vua Tề uy hiếp, Đức 
Khổng Tử đã kín đáo cho quân dàn trận ở xa xa phía sau, khiến cho vua Tề 
phải trọng nể vua Lỗ và thảo luận đúng đắn về việc hoà hiếu giữa hai nước 
Tề, Lỗ. 

Sở dĩ Đức Khổng Tử không bàn về chiến trận cho Vệ Linh Công nghe, bởi 
vì ông này là kẻ vô đạo; sợ nói về thuật chiến đấu với kẻ vô đạo giống như 
chắp thêm cánh cho hổ thì nguy hiểm. Biết không thể đem điều nhân chính lễ 
nghĩa nói với vua Vệ; cho nên hôm sau ngài cùng đệ tử lên đường sang nước 
khác. 

Trong thời gian Đức Khổng Tử đang ở ranh giới hai nước Trần, Sái, vua 
nước Sở sai sứ giả đến mời Ngài. Bọn đại phu cầm quyền hai nước Trần, Sái 
sợ nước Sở dùng Ngài thì nguy cho họ; vì thế đã sai quân vây Ngài ở giữa 
rừng. Lúc đó, lương thực cạn sạch; những đệ tử đi theo Ngài bị ốm vì đói. Bấy 
giờ, Tử Lộ là người nóng nảy, cường dũng nhất trong hàng đệ tử mới tỏ ý giận. 
Câu “Người quân tử cũng có lúc khốn cùng ư”' biểu hiện ý tưởng hoài nghỉ 
của Tử Lộ về đạo lý quân tử do Thầy truyền đạt. Đạo lý quân tử có thực đúng 
đắn và hữu dụng chăng? 

Hỏi như vậy chứng tỏ Tử Lộ chẳng hiểu gì về lẽ biến dịch trong đời. Cùng, 
thông, bĩ, thái là lẽ tự nhiên; hết cùng đến thông, hết bĩ đến thái. Người ta 
hơn nhau ở chỗ kiên định lập trường mà thôi. Biết giữ vững đạo lý lúc khốn 
cùng là quân tử, còn phóng túng, làm bậy lúc khốn cùng là tiểu nhân. 

Trong hàng đệ tử ấy chỉ có Nhan Hồi là người vững bền trong đạo lý quân 
tử và tỏ lời an ủi Đức Khổng Tử: “Đạo của Thầy cực kỳ rộng lớn, cho nên người 
đời chẳng dung nạp được Thầy. Tuy nhiên, Thầy cứ theo đạo ấy và khuyếch 
sung nó. Người đời chẳng dung nạp được Thầy, đủ thấy Thầy là bậc quân tử. 
Đạo ấy chẳng sửa thì thầy trò ta xấu. Đạo ấy sửa rồi mà chẳng được dùng 
thì kẻ có nước (bọn vương hầu) xấu. Người đời chẳng dung nạp được Thầy, đủ 
thấy Thầy là bậc quân tử.” 

Rồi Khổng Tử sai Tử Cống đến nước Sở, vua Sở Chiêu Vương cho đem 
quân đi đón Khổng Tử. Nhờ vậy, Khổng Tử thoát nạn. (Theo Sử ký của Tư Mã 
Thiên, trang 253. Giản Chi và Nguyễn Hiến Lê dịch, NXB Lá Bối 1970.) 
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1H: Hjủ,, XIV Ÿ 5 5? mš\Z 3#? 
KT ? 3È+h, , ÿ— 8>. ° 
Tủ viết: “Tứ dã, nhữ dĩ dư vi đa học nhỉ chí chỉ giả dự?” 
Đối viết: “Nhiên. Phi dư?” 
Viết: “Phi dã. Dư nhất dĩ quán chỉ.” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng Tử nói: “Này trò Tứ, ngươi cho rằng ta học nhiều mà hiểu 
biết thấu đáo đấy chăng?” 


Đáp rằng: “Đúng vậy. Chẳng phải thế sao?” 
Trả lời: “ Chẳng phải thế. Ta lấy một mà thông suốt hết.” 


BÌNH GIẢI: 


Chẳng riêng Tử Cống (trò Tứ), mà các môn đệ khác đều cho rằng Đức 
Khổng Tử là người học nhiều mà trở nên người hiểu biết thấu đáo mọi sự. 
Ở đây, Ngài xác định: “Chẳng phải thếP Nếu do học mà biết hết thì một đời 
người gồm mấy chục năm ngắn ngủi, làm sao học cho hết mọi kiến thức! 
Chẳng qua, Đức Khổng Tử cũng như các hiền triết khác của nhân loại như 
Lão Tử hay các đạo sĩ thấu thị (Rish?) của Ấn Độ, đều đi vào con đường tìm 
về cội nguồn chân lý mới có thể thông hiểu được những vấn đề thuộc về vũ trụ 
nhân sinh. Đức Khổng Tử thì trỏ về nắm lấy Thiên mệnh (Thiên mệnh chỉ vị 
tính); Lão Tử thì nắm lấy Đạo, thông dự vào Đức; các đạo sĩ Ấn Độ thì bước 
vào cuộc thực nghiệm tâm linh để tìm thấy Tự ngã (Atman). Tất cả những 
đường lối đó tuy có khác nhau về danh hiệu, khác nhau ít nhiều về phương 
thức tu tập, nhưng đều là những cái học về Một (Nhất) để từ đó thông suốt 
(quán) được tất cả. Cái học đó, trong Kinh Dịch các hiền triết cổ Trung Hoa 
đã phác họa bằng đồ hình sau: 

Thái Cực đồ là một đồ hình gồm bảy vòng tròn. Vòng tròn trong cùng ở 
chính giữa, hoàn toàn trắng biểu thị cõi Đạo, cõi Toàn nhất. Nhất là Thái 
cực, là đại năng lực của thực tại siêu hình (Vô cực). Nói theo ngôn ngữ Kinh 
Thánh Tân Ước thì cõi Toàn nhất là Nước Trời. Nói theo ngôn ngữ Lão học 
thì đó là cảnh giới của Đạo (thực tại siêu hình), từ đó triển khai ra năng lực 
của Đức sinh dưỡng vạn vật. 
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Thái cực đồ (gồm 7 vòng tròn) 


Do Thái cực triển khai mà có lưỡng nghĩ: âm, dương (vòng tròn 2). Lưỡng 
nghi triển khai thành Tứ tượng (vòng tròn 3). Tứ tượng (Thái Âm, Thiếu 
Dương, Thái Dương, Thiếu Âm) triển khai thành Bát quái (vòng tròn 4). Bát 
quái (Riền, Đoài, Ly, Chấn, Tốn, Khảm, Cấn, Rhôn) triển khai thành các 
vòng tròn 5, vòng tròn 6, vòng tròn 7. Những vòng tròn này biểu thị các hình 
thái đa tạp của vạn vật. 

Vòng tròn 7 biểu thị cõi trần gian, thế giới của nhị nguyên phân cách, 
tranh tối tranh sáng, bao gồm thiện ác và những hiện tượng đối nghịch, xung 
khắc lẫn nhau. Trong vòng tròn 7 có chi chít những đốm đen và trắng. Đốm 
đen chỉ vật chất (âm); đốm trắng chỉ năng lực siêu hình (dương). 

Càng ra xa khỏi tâm trung ương (vòng tròn 1) các đốm đen (vật chất) càng 
làm cho người ta bị hoa mắt, không còn nhận rõ những đốm trắng (năng lực 
siêu hình) nữa, tuy rằng những đốm trắng vẫn còn đó. Bấy giò, những đốm 
trắng trở nên nhỏ nhoi như những đốm sáng đom đóm, lập lòe trong màn 
đêm mịt mù. 

Nếu người ta cứ chạy theo danh lợi và những thú vui vật chất, tức là cứ 
luẩn quần ở vòng ngoài (jy tâm), thì hậu quả là cứ bị ba chìm, bảy nổi, chín 
cái lênh đênh dằn vặt, khiến cho khổ sở khôn nguôi. Nói theo ngôn ngữ Kinh 
Thánh Tân Ước thì ở đó người ta cứ khát hoài khôn nguôi, mặc dầu ngày nào 
cũng ra giếng lấy nước về uống (cuộc đối thoại giữa Đức Giêsu và người phụ 
nữ Samaria bên giếng dJacob). 
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Nếu ai đi theo hướng ngược lại, tức là hướng quy tâm, người đó càng ngày 
càng thấy rõ về các thực tại thế gian, càng nhận ra cái vô thường ảo ảnh của 
cuộc đời. Cho đến lúc trở về Nhất (vòng tròn 1), người đó sẽ thấu tỏ về cơ cấu 
vạn vật. Hướng đi này, Kinh Thánh Tân Uóc gọi là “thờ Cha trong tỉnh thần 
và chân lý”. Bấy giờ, tự trong lòng người ấy sẽ nảy sinh một nguồn suối đưa 
đến sự sống đời đời và con người không bao giờ còn bị “khát” nữa. 

Như vậy, cái học về Nhất là cái học hướng nội để tìm ra Nhất. Nắm được 
Nhất, với một tâm thức trong sáng, từ trong tâm trí (vòng tròn 1) nhìn ra cõi 
ngoài, người ta sẽ hiểu thấu mọi sự mà không cần học những cái chỉ li vụn 
vặt ở vòng ngoài. 

Trong Đạo đức kinh, Lão Tử gọi cái học đó là “Bất xuất hộ tri thiên hạ; 
bất khuy dũ kiến thiên đạo -Ê th ứ #zX"F.. 3ñ Ñ .X‡É. ” (Không ra 
khỏi nhà mà biết việc thiên hạ; không nhìn cửa sổ mà thấy được đạo Trời.). 
Đạo Trời có luật nhân quả; mọi việc trong thiên hạ đều không thoát khỏi luật 
nhân quả đó. 

Trong chương „ nhân, Đức Không Tử từng nói với Tăng Tử: “Ngô đạo 
nhất dĩ quán chỉ. - -#‡Š — V} Ñ *_.. ” (Đạo của ta chỉ có một mà xuyên suốt 
hết.) Câu này cùng ý nghĩa như câu nói với Tử Cống: “Dư nhất dĩ quán chỉ.” 

Chữ Nhất ấy khi đem diễn giải cho các bạn đồng môn ở trình độ bạo hơn, 
Tăng Tử nói: “Phu tử chỉ đạo, trung thứ nhỉ dĩ hỹ. - k-Ÿ*iš., x#:3sứn Œ, 
® s ” (Đạo của Thây là trung thứ mà thôi.). Trung là thấu tỏ đạo Trời (Nhấn, 
Thứ là yêu thương tất cả mọi người. Đó là cái học xuyên suốt trên dưới, xuyên 
suốt hai cõi hữu hình và siêu hình. Đó là cái học để đắc Đạo, đắc Nhất. Đắc 
Nhất thì hiểu thấu đáo hết. 


3. 
ÝƒH: M›; miÄ®Á£ I 
Tủ viết: “Do, tri đức giả tiển hỹ!” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng Tử nói: “Irò Do, người biết đạo đức ít ỏi lắm.” 
BÌNH GIẢI: 


Người biết đạo đức là người đã trải qua một quá trình tu thân. Biết đạo 
đức không chỉ là nghe qua về các quy luật đạo đức. Nghe nói về đạo đức mà 
tự thân không thực hành thì không thực sự biết đạo đức. 

Người nào thực hành đạo đức lâu ngày sẽ thấy đạo đức rất hay, rất quý; 
bởi vì đạo đức đem lại sức khỏe thể chất, sức khỏe tỉnh thần, đồng thời sẽ tạo 
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nên một vầng hào quang tốt đẹp quanh mình. Người có đạo đức luôn được an 
vui thư thái, không bị phiền muộn, đau đớn, khủng hoảng... 

Thế mà người chịu khó tu thân, thường xuyên theo dõi tính hạnh của 
mình để thăng tiến mỗi ngày trên đường đạo đức lại rất ít ỏi. Vì thế, Đức 
Khổng Tử mới than thở cùng Tử Lộ rằng: “Người biết đạo đức ít ỏi lắm!” 


4. 


ƒH: #&#¿¿#, Äub#.! X?i#XÂ? 
ở) ứ tu C22 ‹ 
Tủ viết: “Vô vi nhi trị giả, kỳ Thuấn dã dư! Phù hà vi tai? Cung kỷ chính 
nam diện nhi dĩ hỹ.” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng Tử nói: “Không làm mà được an trị, chỉ có vua Thuấn thôi 
ư! Ôi, có làm gì chăng? Tự mình biểu lộ lòng thành khẩn, quay mặt về 
phương nam một cách chính đáng mà thôi. ” 


BÌNH GIẢI: 


“Không làm mà được an trƒ (Vô vi nhỉ trị) là cách hành sử đặc biệt thuộc 
về Đế đạo của các thánh vương thời cổ Trung Hoa. Theo ký ức truyền thống, 
người xưa thường cho rằng vào thời đại Hoàng kim (Đường Ngu) trước Công 
nguyên khoảng 23 thế kỷ, các vua như Đế Nghiêu, Đế Thuấn cai trị dân bằng 
phương thế giản dị, chứ không cầu kỳ cưỡng ép như lối cai trị của các thời 
đại sau (kể từ thời Xuân Thu Chiến Quốc cho tới nay). Xưa nay, người ta vẫn 
truyền ngôn rằng có ba đường lối cai trị gọi là: Đế đạo, Vương đạo và Bá đạo. 

Đế đạo là đường lối cai trị của các vua Đế Nghiêu, Đế Thuấn. Các Ngài 
nhân từ, thương yêu dân như con, bao giờ cũng hết lòng vì dân, thuận theo 
đạo Trời và lòng dân mà điều khiển đất nước. Cho nên, dân chúng được thỏa 
thích, an cư lạc nghiệp; trong nước không có trộm cướp, của rơi ngoài đường 
không có a1 nhặt. 

Vương đạo là đường lối cai trị của các vua đầu đời Chu như Văn Vương, Vũ 
Vương, kén chọn những bậc hiển tài ra giúp vua trị nước và đặt ra các luật 
tắc để ổn định trên dưới. Đường lối này tương đối tốt, tuy nhiên đã kém hơn 
Đế đạo vì có thêm các lễ ngh1 phiền tối do Chu Công đặt ra. 

Bá đạo là đường lối cai trị của các công hầu từ thời Ngũ Bá (Tề Hoàn Công, 
Tống Tương Công, Tấn Văn Công, Tân Mục Công, Sở Trang Vương) trở về 
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sau. Đường lối này dùng mưu thuật, quỷ kế và hình pháp nặng nề để cai trị. 
Đỉnh cao của Bá đạo được thi hành dưới thời Vệ Ưởng và Lý Tư ở nước Tần, 
nhất là vào triều đại Tân Thuỷ Hoàng. Trong đó, dân chúng quằn quại khổ 
sở vì sưu cao thuế nặng và các hình phạt khắc nghiệt. Tương truyền, khi Vệ 
Ưởng vào yết kiến vua Tần, lần thứ nhất ông đem Đế đạo ra thuyết, vua Tần 
ngủ gật. Lần thứ hai, ông đem Vương đạo ra thuyết, vua Tần ngó ra cửa sổ 
nhìn chim bay. Lần thứ ba, đem Bá đạo ra thuyết, vua Tần thích chí, tham 
gia bàn bạc và trao ngay chức Tướng quốc cho ông để cai trị dân theo đường 
lối ấy. 

Như vậy, “vô vĩ nhi tr†" của Đế đạo là đường lối cai trị lý tưởng, tốt đẹp hết 
mức mà cả Khổng Tử lẫn Lão Tử đều khen ngợi. Khi nhắc đến lối cai trị ấy, 
các Ngài hằng thỏ than tiếc xót. 

Vậy vua Thuấn đã làm gì? 

Đức Khổng Tử giải thích vắn tắt cho các đệ tử: Vua Thuấn chỉ tự mình 
biểu lộ lòng thành khẩn (cung kỷ) với mọi người và quay mặt về phương nam 
một cách chính đáng mà thôi. 

Ngày xưa, vua được quan niệm có địa vị như sao Bắc đẩu trên bầu trời. 
Bắc đẩu là chính tỉnh mà các tỉnh tú xung quanh phải chầu về. Vì thế, vua 
cũng bắt chước sao Bắc đẩu nghĩa là ngồi quay lưng về phương bắc, quay mặt 
về phương nam, thuận theo đạo Trời mà cai trị. Đã thuận theo đạo Trời thì 
mọi ngôn ngữ, hành vi, cử chỉ phải chính đáng. Thế mà, Kinh Thi cho biết 
rằng Trời lại thương dân: 


#&L#, 

5 T1 3#: 
lễ ÿULw 2 › 
RK>#. 
“Hoàng hỹ Thượng Đế, 
Thâm hạ hữu hách, 
Giám quan tứ phương, 
Cầu dân chỉ mạc.” 
(Lón thay Thượng Đế, 
6oi xuống rõ ràng, 


Xem xét bốn phương, 
Tìm sự khốn khổ của dân.) 
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Vua đã chính đáng trong đạo Trời, lại biểu lộ lòng thành khẩn thương 
yêu dân chúng như con, thì mọi người sẽ vâng nghe lời vua khuyên dạy, bắt 
chước các hạnh kiểm tốt lành của vua. Thế là đất nước được an trị, thái bình 
mà không cần phải dùng tới những mưu mẹo xảo trá lừa dối, không cần phải 
dùng tới vũ lực đàn áp và không cần dùng tới các hình phạt nặng nề. 

5. 
#iKM41. #8: #jHš, 4168, 3SE46> Hới 
` ° Ỷ = XP. 4š , !ï ^* S , š£ 2| W#{ƒ-#+#4? hề AI , BỊ 

2 _—~ + > ~ ` 

R3 2+ñfi+: #&#ứt, BÌR,X1172*Ø1*,. k2 4 
.s 
Ÿikỗ dã ÁP. 
Tử Trương vấn hành. Tử viết: “Ngôn trung tín, hạnh đốc kính, tuy Man 
Mạch chỉ bang, hành hỹ. Ngôn bất trung tín, hạnh bất đốc kính, tuy 
châu lý, hành hồ tai? Lập, tắc kiến kỳ tham ư tiền dã. Tại dư, tắc kiến 
kỳ ÿ ư hành dã. Phù, nhiên hậu hành.” 
Tử Trương thư chư thân. 

Dịch nghĩa: 
Tử Trương hỏi về việc đi lại. Đức Khổng Tử nói: “Lời nói trung tín, hành 
động dốc lòng kính cẩn, dù ở nước mọi rợ vẫn đi lại được. Lời nói không 
trung tín, hành động không dốc lòng kính cẩn, dù ở quê hương mình, có 
đi lại được sao? Đứng thì thấy những điều ấy như xen ở đằng trước. Ngồi 
thì thấy những điều ấy như dựa vào càng xe. Ôi, sau đó mới đi lại được.” 
Tử Trương viết những điều ấy vào dải áo. 

BINH GIAI: 

Tử Trương hỏi Đức Khổng Tử về việc đi lại, giao dịch làm sao cho trót lọt, 
tốt đẹp. Đức Khổng Tử giảng rằng cần phải giữ hai điều: lời nói trung tín và 
hành động đốc lòng kính cẩn. 

Lời nói trung tín là lời nói căn cứ trên đạo lý thường hằng được mọi người 
công nhận, luôn luôn thành thật, không có ý châm biếm, dối trá, lừa đảo, 
nịnh hót. Hành động đốc lòng kính cẩn là những cử chỉ và những việc làm 
không phải đóng kịch, mà thể hiện đức khiêm cung, tôn trọng người khác, 
không phô trương, khinh mạn. 


380 


LUẬN NGỮ 





Nếu giữ được những điều ấy thì đi đến bất cứ nơi nào, dù là đất mọi rợ 
thiếu văn hoá ở phương nam hay phương bắc, vẫn được người ta đón tiếp ân 
cần, hưởng ứng, nâng đố và ái mộ. Như vậy việc đi lại, giao dịch sẽ được trót 
lọt, tốt đẹp. Trái lại, người nào ăn nói giả dối, thất hứa, bẻm mép, nịnh bợ, 
điêu ngoa; ngoài ra lại thêm những hành vi, cử chỉ ngạo mạn, khinh người, 
kênh kiệu, lỗ mãng; dù có đi lại ở quê hương bản quán của mình, người ấy 
cũng bị ghét bỏ, cản trở. 

Vậy, trước khi tính đến chuyện đi đâu, giao dịch việc gì, cần phải tu sửa 
tính hạnh mình trở nên người đạo đức; phải làm sao cho những ngôn ngữ, cử 
chỉ trung tín, kính cẩn như đeo bám, gắn chặt bên mình thường xuyên, thì 
mới có thể đi lại thành công tốt đẹp được. 


6. 
ƒH: ñä\# 6 ! 3i, +: 36 & ii; u&. 
#8 † 1u £ ! VNiïS, RỊ4t: ‡6@&¡Z, BỊ sT Ép 
Iz.. 
Tử viết: “Irực tai Sử Ngư! Bang hữu đạo, như thỉ; bang vô đạo, như thỉ. 
Quân tử tai Cừ Bá Ngọc! Bang hữu đạo, tắc sĩ; bang vô đạo, tắc khả 
quyến nhi hoài chỉ.” 

Dịch nghĩa: 


Đúc Rhổng Tử nói: “Thẳng thắn thay Sử Ngư! Nước có đạo, thì như mũi 
tên; nước không có đạo, cũng như mũi tên. Quân tử thay Cừ Bá Ngọc! 
Nước có đạo, ra làm quan; nước không có đạo, thì thu mình ẩn đi.” 


BÌNH GIẢI: 


Sử Ngư và Cừ Bá Ngọc là hai vị đại phu của nước Vệ, nhưng tính khí hai 
ông khác nhau. Sử Ngư thì thẳng thắn. Gặp lúc đất nước thái bình thịnh trị 
(hữu đạo) hay gặp lúc đất nước loạn lạc (vô đạo), ông cũng thẳng thắn như 
một mũi tên. Cừ Bá Ngọc thì uyển chuyển tùy thời. Gặp lúc đất nước thái 
bình, ông ra làm quan, đem tài năng phục vụ dân chúng. Gặp lúc đất nước 
loạn lạc, ông đi ẩn dật, thu giấu tài năng của mình. 

Đức Khổng Tử chỉ khen Sử Ngư là thẳng thắn, chứ không khen là quân 
tử như Cừ Bá Ngọc. Thẳng thắn là một đức tốt nhưng chưa phải tính hạnh 
của quân tử. Thẳng thắn quá có khi nguy hại cho tính mệnh của mình; nhất 
là trong thời loạn lạc, là lúc có lắm tiểu nhân hoành hành. Lão Tử đã từng 
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nói: “Thái cương tắc chiết” (Cứng quá thì gãy). Thắng thắn mà bị giết chết chỉ 
có lợi cho bè lũ tiểu nhân, chứ đâu có lợi gì cho dân chúng. Còn người quân 
tử thì tùy thời hành sử. Lúc cần thẳng thắn thì thẳng thắn. Lúc thẳng thắn 
mà chẳng đạt kết quả gì, lại còn nguy hại cho bản thân mình, người quân tử 
tránh né để bảo toàn tính mệnh thì hơn. Tục ngữ nói: “Tránh voi chẳng hổ 
mặt nàở” là thế. Gìn giữ tính mệnh để chờ thời cơ khác lại đem tài năng ra 
giúp đời chẳng hơn sao? 

Thẳng thắn và quân tử, nếu đem so sánh với nhau thì quân tử ở bậc trên. 
Thẳng thắn chỉ là một phần phẩm tính của quân tử mà thôi. Căn cứ vào lời 
khen của Đức Khổng Tử, mới thấy Cừ Bá Ngọc thông hiểu Dịch lý hơn Sử 
Ngư. Cừ Bá Ngọc biết biến thông, Sử Ngư cố chấp. 


rÃ 
#z3› Xã. Uui#2Ÿ&^ÁÀÁ: #X⁄xŠ ‹ 
Tử viết: “Khả dữ ngôn, nhi bất dữ chỉ ngôn, thất nhân. Bất khả dữ ngôn, 
nhi dữ chỉ ngôn, thất ngôn. Trí giả bất thất nhân, diệc bất thất ngôn.” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng Tử nói: “Có thể cùng nói chuyện với ai mà không nói, đó là 
mất người. Không thể cùng nói chuyện với ai mà vẫn nói, đó là mất lời. 
Bậc sáng suốt không làm mất người, cũng không làm mất lời.” 


BÌNH GIẢI: 


Trong xã hội, có người đáng cho ta đàm đạo. Người ấy có thể mở trí thêm 
cho ta, cảnh giác ta, hoặc người ấy có thể nghe lời ta nói mà cải thiện, lại đem 
lời ta mà chỉ bảo cho kẻ khác. Người ấy có thể là thầy hoặc là bạn tri âm của 
ta. Nếu gặp người như vậy mà ta hà tiện lời nói, hoặc bỏ qua mà không đàm 
đạo cùng, đó là ta đã đánh mất một người tốt, một người tri kỷ tri âm. 

Còn đối với người nào ngoan cố trong điều xấu, không thích nghe ta nói, 
hoặc không đáng để ta đàm đạo, mà ta lại cố nói, đó là ta đã uổng phí mất lời 
nói và phí thời giờ; đôi khi lại còn rước lấy tai họa vào mình nữa. Chẳng vậy 
mà Kinh Thánh Tân Ước đã từng khuyên rằng chớ đem ngọc cho heo; chẳng 
những nó không biết ngọc quý, nó chà đạp đã đành, lại còn tức giận quay lại 
cắn ta nữa. Ngọc đây là lời chân lý đó vậy. Ý của Đức Khổng Tử và ý trong 
Tân Ước tương tự nhau. Có điều trong hoàn cảnh đất nước Do Thái thời cổ, 
lời của Đức Giêsu có vẻ mãnh liệt hơn. 
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Vì vậy, bậc sáng suốt luôn luôn biết thích ứng tùy thời, tùy cảnh ngộ, 
không để mất người tốt, không để mất cơ hội tốt để giải bày chân lý, cũng 
không uống phí mất lời nói của mình. 


8. 
ƒÝH: &+-ˆ-AÁ,; &++ + ‡+—,. ñ3#&Ÿv\8Ä4ˆ. 
Tử viết: “Chí sĩ nhân nhân, vô cầu sinh dĩ hại nhân, hữu sát thân dĩ 
thành nhân.” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng Tủ nói: “Người có chí hướng về đức nhân, không cầu được 
sống mà hại đức nhân, có khi chịu chết để thành tựu đức nhân.” 


BÌNH GIẢI: 

Đức nhân là đức hạnh cao nhất trong Ngũ thường (nhân, nghĩa, lễ, trí, 
tín). Nhân là đầu mối cùng là căn bản cho các đức hạnh khác. Thành tựu đức 
nhân mới xứng đáng là con người lý tưởng (Nhân giả nhân dã - ‡>3Ÿ À3). 
Mạng sống của con người quý thật, nhưng đối với người có chí hướng về đức 
nhân, muốn trở nên con người đích thực thì không thể hèn nhát cầu sống mà 
làm hại đức nhân. Trong trường hợp đặc biệt, người ấy đành phải chấp nhận 
sự chết để thành tựu đức nhân. Chết mà thành tựu đức nhân tức là bậc thánh 
tử vì đạo vậy. 


9. 


fñRl + 7W: r##*##. #03. ÉxX 
*tw,, ##.kkx #4; xÄ# +3. 
Tử Cống vấn vi nhân. Tử viết: “Công dục thiện kỳ sự, tất tiên lợi kỳ khí. 
Cư thị bang dã, sự kỳ đại phu chi hiền giả; hữu kỳ sĩ chỉ nhân giả.” 
Dịch nghĩa: 
Tử Cống hỏi về cách hiện thực đức nhân. Đức Khổng Tử nói: “Người thợ 
muốn hoàn thiện công việc, ắt trước hết tạo khí cụ sắc bén. Sống ở nước 
nào, hãy tôn thờ vị đại phu hiền đức; hãy kết bạn với kẻ sĩ có nhân.” 
` ° 
BINH GIAI: 
Người thợ nề muốn xây tường cho đẹp cần sắm một cái bay tốt. Người thợ 
mộc muốn đóng một chiếc tủ khéo cần phải giũa cưa cho sắc, mài đục cho bén. 
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Cũng vậy, muốn hiện thực đức nhân, người ta cần phải có khí cụ hỗ trợ. Khí 
cụ đó là thầy và bạn. Đã tìm được thầy lại phải cần có bạn nữa; vì “học thầy 
không tày học bạn”. Do đó, Đức Khổng Tử đã chỉ bảo cho Tử Cống rằng: sống 
ở một đất nước nào, hãy tôn thờ một bậc đại phu tài đức nào đó làm thầy để 
ông ấy dạy dỗ mình và hãy kết bạn với những kẻ sĩ có đức nhân để rèn tập 
đức nhân. 


10. 
Z⁄X|P]Ìšu‡#§{.. ƒH : i7 *dƒ, &jtLz 34. R2 
%.› ##H|3jZ#?.. 2LŠ5Rñ› tÍ£Á R5 j#,; {£A^ Z4. 
Nhan Uyên vấn vi bang. Tử viết: “Hành Hạ chỉ thời; thừa Ân chỉ lộ; 
phục Chu chi miện; nhạc, tắc Thiểều vũ; phóng Trịnh thanh; viễn nịnh 
nhân. Trịnh thanh dâm; nịnh nhân đãi.” 

Dịch nghĩa: 


Nhan Uyên hỏi về việc trị nước. Đức Khổng Tử nói: “Thi hành thời gian 
nhà Hạ; cưõi xe nhà Ấn; đội mũ miện nhà Chu; nhạc theo điệu Thiều vũ; 
dẹp bỏ âm thanh nước Trịnh; xa lánh kẻ nịnh hót. Âm thanh nước Trịnh 
thì vô lễ; kẻ nịnh hót thì nguy hiểm.” 


BÌNH GIẢI: 


Nhan Uyên (Hồi) là đệ tử xuất sắc nhất trong Khổng môn; nghe thầy 
giảng ít mà hiểu nhiều. Vì thế, trả lời cho ông về đạo trị nước, Đức Khổng Tử 
đã nói ở trình độ cao. Đó là trình độ đạo lược, chứ không phải trình độ chính 
lược hay chính thuật. Chính lược và chính thuật dành cho cấp bậc thừa hành 
từ quan đại phu trở xuống, nói về đường lối lãnh đạo, quốc phòng, ngoại giao, 
kinh tế, tài chính... Trình độ đạo lược dành cho thiên tử, vua chư hầu và các 
thượng khanh (Tam Công). Đạo lược trị nước của Đức Khổng Tử gồm những 
điều sau: 

- Thi hành thời gian nhà Hạ: Đó là dùng lịch theo nhà Hạ. Nhà Hạ (2205- 
1766 trước Công nguyên) của vua Đại Vũ lấy thời gian khởi đầu năm 
vào tháng Dần (tháng Giêng âm lịch). Tháng Dần dành cho đời sống con 
người (Nhân sinh ư dần). Nhà Ân, còn gọi là nhà Thương (1766-1122 
trước Công nguyên) của vua Thành Thang, khởi đầu năm vào tháng Sửu 
(tháng Chạp âm lịch). Nhà Chu (1121-221 trước Công nguyên) của Văn 
Vương, Vũ Vương khởi đầu năm vào tháng Tý (tháng Mười một âm lịch). 
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Tháng Giêng ứng vào quẻ Thái: 


Trong đó ba hào Dương mở ra vận hội tốt đẹp cho năm mới (Tam dương 
khai thái) vào khoảng tiết Lập xuân, sau khi trời đất vừa trải qua một 
mùa đông rét mướt, khô cằn của các tiết: Lập đông, Tiểu tuyết, Đại 
tuyết, Đông chí, Tiểu hàn, Đại hàn. 

Còn lịch nhà Ân khởi đầu năm ứng vào quẻ Lâm: 


Lịch nhà Chu khởi đầu năm ứng vào quẻ Phục: 


Tháng 11 (quẻ Phục) và tháng 12 (quẻ Lâm) là thời gian khí dương còn 
yếu, trời chưa ấm áp, cây cối chưa trổ hoa; con người khởi đầu công việc 
vào thời gian ấy chưa thuận tiện. Thi hành theo lịch nhà Hạ, khởi đầu 
mọi công việc trong một năm vào tháng Giêng, đầu mùa xuân, tinh thần 
sẽ phấn chấn, hăng hái; nông nghiệp sẽ thịnh đạt. 

- Cưỡi xe nhà Ân: Xe nhà Ân là loại xe gỗ to, cứng chắc, thuận lợi cho việc 
chuyên chở trên đường xa gập ghềnh. 

- Mũ miện nhà Chu: Mũ miện nhà Chu do Chu Công sáng chế thì đẹp đẽ 
trong nghi lễ triều đình. Mũ miện nhà Chu thể hiện sự văn vẻ, lịch sự 
mà không loè loẹt. 

- Nhạc theo điệu Thiều vũ: Nhạc Thiều vũ là nhạc của vua Thuấn tấu 
cùng vũ khúc, tương truyền rất du dương, tươi sáng, đẹp đẽ như ánh 
nắng mùa xuân, có khả năng tạo nên bầu không khí hoà ái trong triều 
đình. 

- Dẹp bỏ âm thanh nước Trịnh: Âm thanh nước Trịnh có tiếng là gợi 
tình, thiếu lễ vào thời Xuân Thu; cho nên cần phải dẹp bỏ để trật tự xã 
hội được ổn định. 
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- Xa lánh kẻ nịnh hót: Kẻ nịnh hót là người dùng lời ngon ngọt ru ngủ, 
tâng bốc người trên để thủ lợi, dẫn người trên vào nẻo quấy đường tà; vì 
thế kẻ nịnh hót rất nguy hiểm cho tiền đồ đất nước. 


Làm một nhà hiền triết cố vấn cho vua hay giữ quyền lãnh đạo đất nước, 
phải nắm lấy những điểm trên của đạo lược, đất nước mới ổn định, thịnh 
vượng, thái bình lâu dài. 

Tuy Đức Khổng Tử nói vắn tắt như vậy, nhưng cần phải hiểu rộng ra rằng: 
làm việc trị nước phải biết tiến hành mọi việc cho phù hợp với thời thế, lúc 
nào đáng làm điều gì, lúc nào không. Lại phải biết thích ứng với khu vực địa 
lý (đường gập ghềnh phải dùng xe bền chắc). Ngoài ra việc đội mũ miện thích 
hợp hay phục sức không xa hoa không hà tiện; tấu nhạc vui tươi hoà hoãn, 
dẹp bỏ âm thanh dâm dật, thiếu lễ; xa lánh kẻ gian nịnh. Tất cả những điều 
đó chính là tạo nên một bầu không khí tốt đẹp giữa mọi người trong sinh hoạt 
xã hội. Phù hợp với thời thế là đáp ứng yếu tố thiên thời; thích ứng với khu 
vực địa lý là đáp ứng yếu tố địa lợi; tạo nên bầu khí sinh hoạt tốt đẹp trong 
xã hội là đáp ứng yếu tố nhân hoà. Làm chính trị mà đạt được cả thiên thời, 
địa lợi, nhân hoà ắt hẳn phải thành công lón. 

Giảng cho Nhan Uyên như thế, tức là Đức Khổng Tử thầm kỳ vọng vào 
Nhan Uyên sau này gặp thời cơ có thể làm một vị vua hiển thay cho nhà Chu 
đã suy vong, hay làm một cố vấn tối cao của triều đình để mở ra một vận hội 
tốt đẹp, chấm dứt thời Xuân Thu loạn lạc lúc bấy giờ. Cho nên ai bảo Đức 
Khổng Tử là người tôn Chu, muốn duy trì nhà Chu mãi mãi, đó là người ấy 
đọc Laiận ngữ chưa kỹ vậy. 


11. 
ƒ†H: ÄA^&‡|., 1 ]Ht-#.. 
Tử viết: “Nhân vô viễn lự, tất hữu cận ưu.” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng Tử nói: “Người không lo xa, ắt có buồn gần.” 
8 


BÌNH GIẢI: 

Người không lo xa là kể ăn xổi ở thì, thiếu đề cao cảnh giác, ắt sẽ gặp sự 
buồn gần. Nếu người ấy đứng cương vị người chồng, người cha trong gia đình, 
sự buồn phiền sẽ vương lụy tới tất cả vợ con. Ỏ cương vị lãnh đạo đất nước, 
người ấy sẽ đem lại sự buồn phiền cho cả một dân tộc trong nhiều thế hệ. 
Không lo xa thì không biết tiên liệu. Không biết tiên liệu sẽ không hành động 
kịp thời mỗi khi có sự trắc trở xảy đến. Sự trắc trỏ có thể là sự thiếu thốn, tật 
bệnh, tai họa do thiên nhiên hay do con người gây ra. 
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12. 

7ƒH: CC?! 5Ã 3Jƒf m6 ấu, I 

Tủ viết: “Dĩ hỹ hồ! Ngô vị kiến hiếu đức như hiếu sắc giả dã.” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng Tử nói: “Quá vậy thay! Ta chưa thấy ai ưa thích đức hạnh 
như ưa thích sắc đẹp.” 


BÌNH GIẢI: 


Câu này giống hệt như câu nói ở Chương IX (Tử Hãn), tiết 17, chỉ thêm có 
ba chữ “Dĩ hỹ hở' biểu thị nỗi thất vọng của Đức Khổng Tử. 

Người ưa thích đức hạnh là người có tâm thức hướng nội, yêu mến các 
giá trị tinh thần. Người ưa thích sắc đẹp là người có tâm thức hướng ngoại, 
thường bị các giá trị bên ngoài quyến rũ. Thời Xuân Thu mà Đức Khổng Tử 
đang sống là thời đại loạn, các giá trị tỉnh thần bị lãng quên; người ta đua 
nhau hướng về các giá trị vật chất (cảnh đẹp, người đẹp, vật đẹp). Thời nay 
cũng giống như thời Xuân Thu chăng? (Xin xem lại Chương Tử Hãn, tiết 17). 


13. 
fƒH: WWX†?, XiấÃ.# ! /alU FT › mẦ 
Tử viết: “Tang Văn Trọng kỳ thiết vị giả dư? Tri Liễu Hạ Huệ chỉ hiền, 
nhi bất dữ lập dã.” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng Tử nói: “Tang Văn Trọng trộm cắp chức vị đó ư? Biết Liễu Hạ 
Huệ là bậc tài đức mà chẳng cùng đứng với ông.” 


BÌNH GIẢI: 


Tang Văn Trọng là bậc đại phu nước Lỗ. Ö Chương V (Công Dã Tràng), tiết 
17, Đức Khổng Tử đã chê Tang Văn Trọng không phải là người khôn sáng vì 
ông này cất nhà đẹp đẽ cho một con rùa lớn ở. 

Trong tiết này, Đức Khổng Tử lại coi Tang Văn Trọng là kẻ trộm cắp chức 
vị vì ông đã không làm tròn phận sự của một vị đại phu trong triều đình. Liễu 
Hạ Huệ (ông Huệ xứ Liễu Hạ) là một phương danh mà dân Lỗ đã tôn xưng 
ông Triển Hoạch hay Hộ, vì ông hay ban ơn huệ cho dân. Tang Văn Trọng biết 
Liễu Hạ Huệ là bậc tài đức nhưng không chịu tiến cử lên vua để cùng làm 
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quan trong triều. Chức vị đại phu là giúp vua trị nước, thế mà thấy người tài 
đức không chịu tiến cử tức là không làm tròn phận sự, đó là một hình thức 
trộm cắp chức vị vậy. 


14. 

ƒH: H5: miệñ2+^Á› Rịi/&4$ I 

Tử viết: “Cung tự hậu, nhi bạc trách ư nhân, tắc viễn oán hÿ!” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng Tử nói: “Tự mình nhận lấy nhiều mà ít trách người, thì xa 
được điều oán hận.” 


BÌNH GIẢI: 


Câu này có ý nghĩa giống như câu: “Tiên trách kỷ, hậu trách nhân "(Trước 
tự trách mình, sau mới trách người.) Người ta sống trong xã hội là sống trong 
tương quan. Bất cứ sự thành công hay sự thất bại nào cũng có sự liên hệ mật 
thiết giữa ta và người hay tùy thuộc vào hoàn cảnh. Khi thành công, không 
nên tự phụ mà phải biết rằng đã có sự hỗ trợ cố ý hay vô tình của người khác. 
Khi thất bại, ta phải biết nhận trách nhiệm, nhận ra nhiều phần lỗi về mình 
(hậu) mà ít trách móc người (bạc). Như thế, người sẽ không oán ta và ta cũng 
tránh được sự oán hận đối với người. Cả hai trường hợp đều xa được điều oán; 
khiến cho điều oán không làm cho ta nhức nhối. 


1ã. 
1H: 4H “»zfJ, thờii” #3: 6 kihz 1È, 
g4 1 
Tử viết: “Bất viết như chi hà, như chi hà giả, ngô mạt như chi hà dã dĩ 
hỹ.” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng Tử nói: “Người nào không nói như thế là sao, như thế là sao), 
ta hết biết như thế là sao nữa.” 


BÌNH GIẢI: 

Người nào học hành hay gặp một vấn đề gì mà không biết thắc mắc, không 
biết hỏi duyên có, hậu quả; nghĩa là người ấy không hề chịu động não một 
chút nào; Đức Khổng Tử không biết người ấy hướng chiều về đâu; không biết 
người ấy hiểu đến đâu; cho nên Ngài cũng không biết dạy dỗ người ấy ra sao. 
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Vì thế, trong phương pháp học tập, người ta cần phải chịu khó suy nghĩ, 
tìm tòi; những gì chưa hiểu biết cần phải học hỏi cho ra manh mối mới tiến 
bộ được. 


16. 
J1 : #‡ E2 H , ^4 Ă, , 3ƒ27::* , St £ Ị 
Tử viết: “Quần cư chung nhật, ngôn bất cập nghĩa, hiếu hành tiểu tuệ, 
nan hỹ tai!” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng Tử nói: “Tụ tập suốt ngày, lời nói chẳng theo nghĩa lý, thích 
làm những chuyện khôn vặt, khó khăn vậy thay!” 


BÌNH GIẢI: 


Câu này nhắm vào một nhóm tiểu nhân hay một bọn thiếu niên nào đó. 
Suốt ngày họ tụ tập với nhau, vô công rỗi nghề, nói năng ngông cuồng, hỗn 
hào, thô tục, không theo khuôn khổ nghĩa lý nào. Thế rồi họ hùa nhau làm 
những điều khôn vặt, mưu tìm những điều lợi nhỏ nhất thời mà gây hại cho 
người khác, hoặc tác hại cho chính họ về sau. Đối với những kẻ ấy, Đức Khổng 
Tử cho rằng họ khó mà thăng tiến được; họ không thể trở nên bậc quân tử 
hữu ích, đôi khi còn rước họa vào thân. 


17. 
ƒH: #7 %5: 1Èv\fm3., iávAh, 1š 
>, #8 7ä I 
Tử viết: “Quân tử nghĩa dĩ vi chất, lễ dĩ hành chi, tốn dĩ xuất chi, tín dĩ 
thành chỉ. Quân tử tai!” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng Tử nói: “Người quân tử lấy điều nghĩa làm cội gốc, lấy điều 
lễ hành động, lấy khiêm tốn phát biểu, lấy niềm tin thành tựu. Thật là 
bậc quân tử thay!” 


BÌNH GIẢI: 


Điều nghĩa là sự đối đãi tốt lành, trọng hậu với mọi người. Người quân 
tử khi giao thiệp với mọi người phải đặt căn bản trên sự đối đãi tốt lành. Có 
nhiều loại nghĩa như nghĩa cha con, nghĩa chồng vợ, nghĩa bạn bè, nghĩa 
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đồng bào... Tất cả đều chỉ sự đối đãi tốt lành trong từng mối quan hệ khác 
nhau. 

Điều lễ là sự cư xử đẹp lòng người. Điều lễ áp dụng cho cả người trên lẫn 
kẻ dưới. Khi hành động, người quân tử phải có dáng điệu, cử chỉ, y phục 
khiến cho người trên, kẻ dưới đều được đẹp lòng. 

Khiêm tốn là thái độ nhún nhường tôn trọng người khác. Khi giao tiếp, 
người quân tử phải bày tỏ sự nhún nhường trong ngôn ngữ, cử chỉ, không bao 
giờ tỏ thái độ kiêu hãnh với người. 

Niềm tin là kết quả của sự thành khẩn trước sau như một, không lừa đảo, 
dối trá. Mình chỉ tạo được niềm tin nơi người khác khi mình không dối trá. 
Người quân tử khi đã hứa hẹn với bất cứ ai một điều gì thì phải giữ cho trọn. 
Giữ được niềm tin, thiên hạ mới hỗ trợ mình để nên việc. 


Ai thực hiện được bốn điều nghĩa, lễ, tốn, tín mới thực xứng danh quân tử. 
18. 
+J7H: #77 &ft BÄ› J5 #C/n#,. 


Tử viết: “Quân tử bệnh vô năng yên; bất bệnh nhân chỉ bất kỷ tri dã.” 
Dịch nghĩa: 


Đúc Rhổng Tử nói: “Người quân tử lo buồn vì không đủ khả năng; chẳng 
lo buồn vì người ta không biết mình.” 


BÌNH GIẢI: 


Đã là người quân tử thì luôn luôn tự khiêm, nghĩa là tự thấy mình chưa 
đủ khả năng về tài cũng như đức. Như thế, người quân tử có lo buồn chăng 
cũng chỉ là lo buôn về tình trạng chưa đủ tài đức đó và cố gắng mỗi ngày một 
hoàn thiện hơn. Khi biết mình chưa đủ tài đức thì còn lo gì đến chuyện người 
ta không biết mình? Người ta không biết mình là tốt. Ví như người ta biết 
mình rồi, mời đến và giao việc cho mình, có phải là vất vả cho mình không? 
Có phải là vô tình khiến cho cái dở của mình lộ ra không? 

Vả lại, người quân tử bao giờ cũng chú ý đến yếu tố thời và mệnh. Khi 
không gặp thời thích hợp, khi không có mệnh Trời, thì mong người ta biết 
mình để làm gì? Khi gặp thời và có mệnh, dẫu có muốn ẩn mình đi không cho 
người biết cũng không được. 
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19. 
7H: 7# tt m0 58 KIÊN . 


Tử viết: “Quân tử tật một thế nhi danh bất xưng yên.” 

Dịch nghĩa: 
Đức Khổng Tử nói: “Người quân tử buồn vì cho đến hết đời mà tên mình 
không được nêu lên. ” 


BÌNH GIẢI: 


Quân tử là người lo tu học để phục vụ nhân sinh, cũng như trái bầu, trái bí 
được sinh ra cho người ta ăn vậy. Tình cảnh cũng tương tự như người đầu bếp 
ra công nấu nướng đãi khách; thế mà khách không đến, hoặc đến mà không 
ăn. Nay đã tận tuy suốt đời vì lý tưởng quân tử, thế nhưng rốt cục cũng không 
gặp cơ hội để thi thố tài năng của mình; chẳng ai biết đến cái tên của mình, 
đến sự hiện diện của mình trên thế gian. Vì thế người quân tử thất thời cảm 
thấy buồn cho thân phận mình. 

Có lẽ Đức Khổng Tử cũng có tâm sự như vậy; bởi vì ngay vào thời Xuân 
Thu, Ngài chẳng có danh tiếng như Chu Công nhà Chu, như Quản Trọng, Án 
Anh của nước Tề.. Đi đâu Ngài cũng không được trọng dụng; có khi bị vây 
hãm đến tuyệt lương, bị các thức giả chê bai chẳng ít. 

Tuy nhiên, cái thời Xuân Thu, Chiến Quốc đó đã qua đi; kể từ đời Hán cho 
đến bây giờ, có nhà hiền triết nào ở Trung Hoa được tôn xưng bằng Ngài? 


20. 

ƒH: #7 *#0› )Ä^##A. 

Tủ viết: “Quân tử cầu chư kỷ; tiểu nhân cầu chư nhân.” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng Tử nói: “Người quân tử tìm kiếm ở mình; kẻ tiểu nhân tìm 
kiếm ở người.” 


BÌNH GIẢI: 


Người quân tử có niềm tự tin, có lòng tự trọng và biết lo xa, biết chuẩn 
bị; cho nên đối với bất cứ việc gì xảy đến, người quân tử trước hết tìm kiếm 
ở mình khả năng thích ứng, tác động, đối phó. Bất đắc dĩ mới phải tìm sự 
hỗ trợ nơi người. Trái lại, kẻ tiểu nhân lúc bình thường chẳng chịu khó học 
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tập để thăng tiến bản thân, lại thiếu niềm tin, tự trọng, cho nên gặp việc bất 
thường, mặc dù nhỏ nhoi cũng chỉ biết cậy trông ở người, đem lại gánh nặng 
cho người mà không cảm thấy hổ thẹn. Lại còn có những kẻ hèn kém hơn nữa, 
suốt đời chỉ biết nương tựa, còn nhỏ thì nương tựa cha mẹ, anh em; lớn lên 
nương tựa vào vợ; chưa đến nỗi già đã nương tựa vào con. Cổ nhân gọi đó là 
hạng “giá áo, túi cơm (cái giá để mắc áo, cái túi để đựng cơm) cũng đúng lắm! 


21. 
†H: 8ƒ?#m®#. #hmn®Š. 


Tủ viết: “Quân tử căng nhi bất tranh; quần nhi bất đảng.” 
Dịch nghĩa: 
Đức Khổng Tử nói: “Người quân tử giữ mình nghiêm ngặt mà không 
tranh giành; tụ họp mà không bè phái.” 
` 2 
BINH GIAI: 

Người quân tử luôn luôn giữ mình trong lễ giáo một cách chặt chẽ, không 
buông thả phóng túng trong dục vọng, không tranh giành hơn thiệt với người 
về địa vị, chức quyền, lợi lộc; vì thế mà không gây xích mích với ai. Người 
quân tử sẵn sàng tụ họp, hoà đồng với mọi người trong điều nghĩa; nhưng 
không kéo bè, kết phái gây chia rẽ, mà luôn duy trì mối đoàn kết hợp nhất 
trong xã hội. 


22. 
-ƒH: #8 ƒ#£U)š#*^À; VÀ ÀA/#*šŠ ‹ 


Tử viết: “Quân tử bất dĩ ngôn cử nhân; bất dĩ nhân phế ngôn.” 
Dịch nghĩa: 
Đức Khổng Tử nói: “Người quân tử không vì lời nói mà cất nhắc người; 
không vì người mà bỏ lời nói.” 
` ? 
BINH GIAI: 
Câu này nói đến sự thận trọng, kỹ lưỡng của người quân tử. Khi nghe 
thấy một người nào đó nói những điều hay, người quân tử không vội vàng cất 
nhắc hay tiến dẫn người ấy vào một chức vụ nào, bởi vì còn phải xét xem đức 


hạnh của người ấy nữa. Có người nói năng rất khôn ngoan, kiến thức rộng 
rãi, tỏ ra giỏi giang, nhưng hạnh kiểm xấu, làm việc kém cỏi. Người nào nói 
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hay, hạnh kiểm tốt; làm việc chăm chỉ giỏi giang, mới nên cất nhắc vào chức 
vụ quan trọng. 

Đối với một người dở, thất đức bất tài, người quân tử vẫn lắng nghe người 
ấy nói, bởi vì có khi người ấy vẫn nói được những lời hay đáng được ghi nhận. 


23. 
fñÑBÌH: 2 — *mn"]v\###??> 3ƒ? 
ÝƒH: 4ƒ ! C1 4#‹› ?J24©2XÀÁ o 
Tử Cống vấn viết: “Hữu nhất ngôn nhi khả dĩ chung thân hành chi giả 
hồ?” 
Tử viết: “Kỳ thứ hồ! Kỷ sở bất dục, vật thi ư nhân.” 
Dịch nghĩa: 


Tử Cống hỏi rằng: “Có một lời nào có thể đem làm suốt đời chăng?” 
Đức Khổng Tử nói: “Xem người khác như mình thôi! Điều gì mình không 
muốn, chớ đem đến cho người khác.” 


BÌNH GIẢI: 


Đạo nghĩa trong đời thì nhiều, dù bao nhiêu sách vở cũng không thể nói 
hết, nhưng chung quy có thể gom lại một chữ “thứ” (#4) mà thôi: Chữ “thứ” 
hợp bởi chữ “như” (3m) ở trên và chữ “tâm” (*>) ở dưới, nghĩa là: “tấm lòng 
xem người như mình”. Xem người như mình, ngang hàng với mình, bằng 
mình. Mình không muốn điều gì, đừng làm cho người khác điều ấy. Tích cực 
hơn nữa, mình muốn điều gì cũng làm điều ấy cho người. Mình muốn điều 
tốt lành, hãy làm điều tốt lành cho người. Đó là đạo thống nền tảng của nhân 
loại, đều có trong những tôn giáo lớn. 


24A. 
Ý†H: #>#+^Adt,, 0#? +34, #7 
5Ịr¿ÄX#.. ÄỊ K34, =1 Ð†v) ñ tí m?T74.. 


Tử viết: “Ngô chỉ ư nhân dã, thùy hủy, thùy dự? Như hữu sỏ dự giả, kỳ 
hữu sở thí hỹ. Tư dân dã, Tam đại chỉ sở dĩ trực đạo nhi hành dã.” 
Dịch nghĩa: 
Đức Khổng Tử nói: “Ta đối với người, có chê ai, khen ai chăng? Như 
người có chỗ đáng khen, thì có dò thử đã. Với dân đời nay thì cứ lấy 
đường lối ngay thẳng của Ba đời mà thi hành.” 
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BÌNH GIẢI: 


Đức Khổng Tử giải thích với các đệ tử rằng Ngài không chê bai, khen ngợi 
ai một cách vô cớ. Có trường hợp khen người nào, Ngài cũng phải thăm dò, 
khảo sát trước, thấy điều đáng khen mới khen. Còn đối với dân chúng, Ngài 
hành sử theo đường lối ngay thẳng của ba đời Hạ, Thương, Chu. Các vua của 
ba đời ấy phạt kẻ ác, thưởng người thiện rõ ràng. Khi cai trị nước Lỗ, Ngài 
cũng áp dụng như vậy. 








2ã. 
7H: #34 + ðBJxủ,› S4: lA&2+,. 3 
T~®&Ä l! 
Tử viết: “Ngô do cập sử chi khuyết văn dã; hữu mã giả, tá nhân thừa chỉ. 
Kim vô dĩ phù!” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng Tử nói: “Ta còn thấy bản văn bỏ trống của một quan viết sử; 
thấy người có ngựa, cho người khác mượn cưỡi. Ngày nay không có nữa.” 


BÌNH GIẢI: 


Đức Khổng Tử kể lại hai sự kiện mà Ngài đã thấy ngày trước (có lẽ khi 
còn nhỏ); đến thời Ngài dạy các đệ tử (ngày nay), không còn nữa. Một là: bản 
văn thiếu sót một đoạn của quan viết sử vì ông ta có điều nghi nan, chưa biết 
rõ ràng, nên bỏ trống không viết. Hai là: một người có ngựa cho người khác 
mượn cưỡi. 

Sự kiện thứ nhất nói lên rằng: người xưa rất thận trọng trong việc nói và 
viết. Cái gì biết rõ mới viết thành lời; cái gì không biết hay chưa biết rõ thì 
không viết, bỏ trống vì còn ngh ngờ. Điều đó rất tốt trong việc phê phán; rất 
có lợi cho học thuật sau này. Nhất là trong việc viết sử. Sử là sự thuật lại 
những việc đã xảy ra để cho người đời sau này biết điều hay, điều phải mà 
bắt chước, biết điều sai trái mà tránh né. Sử mà viết không đúng sự thật thì 
nguy hiểm biết chừng nào! Người đời sau biết đâu mà nhận thức đúng đắn, 
biết đâu mẫu mực mà hành động! 

Sự kiện thứ hai nói lên rằng: ngày xưa, người ta thuần phác và tin nhau; 
cho nên mới có chuyện người này cho người khác mượn ngựa cưỡi mà không 
sợ mất. Ngày nay kẻ gian dối thì nhiều; cho nên không al tin được a1 nữa. 

Đức Khổng Tử kể lại rồi than: “Ngày nay, không có nữa! Thế là, vào thời 
ấy (trước Công nguyên khoảng trên 5ð thế kỷ) con người đã sa đọa, không còn 
trung thực, thuần phác như xưa. Không còn sử quan thành khẩh viết sử; chỉ 
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có những người bóp méo lịch sử, tâng bốc vua này, mạt sát vua kia... một cách 
chủ quan. Không còn có người dám tin vào người khác; bởi vì người thành 
thật thì hiếm hoi; kẻ gian giảo, lừa lọc thì quá nhiều. 


26. 

ƒH:773ñU/#. +}, RlfUk#‡. 

Tử viết: “Xảo ngôn loạn đức. Tiểu bất nhẫn, tắc loạn đại mưu.” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng Tử nói: “Lời nói xảo trá làm cho đạo đức rối loạn. Điều nhỏ 
không nhịn thì làm hỏng mưu lược lón.” 


BÌNH GIẢI: 


Lời nói xảo trá là những lời được uốn sửa, trau chuốt để làm vừa lòng 
người khác. Đó là những lời thiếu trung thực, chỉ cốt đưa đẩy cho vừa tai 
người nghe. Đã thiếu trung thực thì không thể phù hợp với đạo đức; hơn nữa, 
còn làm rối loạn đạo đức. Lời nói xảo trá có thể biến tốt ra xấu, xấu ra tốt, 
ngay thẳng ra cong queo, có ra không, đổi trắng thành đen... như thế tức là 
làm cho những tiêu chuẩn đạo đức bị rối loạn. Với lời nói xảo trá, người ta có 
thể biến quân tử thành tiểu nhân và ngược lại, có thể đưa một kẻ dốt nát, bất 
tài lên đến tận mây xanh để lừa phỉnh người khác. Lời nói xảo trá tung ra 
những hỏa mù có thể lung lạc được những người nổi tiếng thông minh, khôn 
ngoan. Xã hội mà có nhiều người ăn nói xảo trá sẽ trở thành một xã hội đảo 
điên. 

Để có thể trỏ nên người đức hạnh và thành công trong đời, chẳng những 
phải xa lánh những người nói xảo trá, lại còn phải biết nhẫn nhịn. Nếu không 
nhẫn nhịn được những điều nhỏ nhặt, người ta có thể làm hỏng mưu lược lớn, 
kế hoạch lớn. Những việc chính trị, quân sự, ngoại giao, thương mại... được 
xem như những mặt trận của một quốc gia. Ai đảm đương những mặt trận 
ấy lại càng cần nhẫn nhịn. Chỉ sơ sót một chút không nhẫn nhịn được, mưu 
lược lớn bị phá hỏng, người ta dễ dàng thua trận lắm. 


27. 

'JH: sa. XÃ › `ấ # Xh1ƒ2, `ấn #Š #g ọ 

Tử viết: “Chúng biện tất sát yên. chúng hiếu chi, tất sát yên.” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng Tử nói: “Đám đông ghét ai, ắt phải xét lại Đám đông ưa 
thích ai, cũng phải xét lại.” 
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BÌNH GIẢI: 


Đức Khổng Tử khuyên các đệ tử không nên a dua theo đám đông. Người 
nào bị đám đông ghét, chưa hẳn là xấu; vì vậy phải xét lại xem thực chất ra 
sao. Người nào được đám đông ưa thích, chưa hẳn là tốt, do đó cũng phải xét 
lại. 








Đám đông bao gồm những con người dưới phố, ngoài đồng. Họ rất bồng 
bột, xốc nổi, dễ nghe tuyên truyền, dễ bị thúc đẩy, khích động. Lập trường 
của họ có thể thay đổi trái ngược chỉ trong một ngày đêm. Họ không có được 
nhận định đúng đắn, khách quan, vô tư. Cho nên những người họ ưa, họ ghét 
cần phải được xem xét lại cẩn thận. Không thể về hùa và đánh giá một ai khi 
chưa có thời giờ tìm hiểu thấu đáo. 

Thực tế cho biết người khôn ngoan hẳn hoi mà tham dự vào một đám đông 
rất dễ trở nên mù quáng; bởi vì tâm tình người ấy dễ bị ảnh hưởng, chao đảo 
bởi sự khích động của đám đông. 


28. 
7H: ÀA#67^i, 3Fil7^Á. 
Tử viết: “Nhân năng hoằng đạo; phi đạo hoằng nhân.” 
Dịch nghĩa: 
Đức Khổng Tử nói: “Con người có thể mở rộng đạo; chẳng phải đạo mở 


rộng người. ” 


BÌNH GIẢI: 


Đạo là những nguyên tắc giúp cho con người sống tốt hơn để tiến đến hoàn 
thiện. Do thiện chí và nỗ lực, con người có thể mở rộng đạo ngay tại chính 
mình, từng giây từng phút, trong mọi sinh hoạt của đời sống. Hơn nữa, con 
người còn có thể mở rộng đạo ra cho những người khác để biến cải cả xã hội 
nên tốt. Như vậy, đạo có thể được mở rộng hay không là do con người; chứ 
những nguyên tắc đạo đức đâu có thể tự làm việc mở rộng được. Đạo từ bi bác 
ái chỉ có thể được mở rộng, truyền ra do những con người có tâm từ ái, đem 
yêu thương đến cho tha nhân. Nếu chẳng có người từ ái thì đạo từ bi bác ái 
cũng không thể hoằng dương được. 


29. 
ẢJH: im. XiẴji€ I 
Tủ viết: “Quá nhi bất cải, thị vị quá hỹ.” 
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Dịch nghĩa: 
Đức Khổng Tử nói: “Lỗi lầm mà không sửa đổi, thật là lỗi vậy.” 
` Ỷ 
BINH GIAI: 

Trần gian là một thế giới tương đối để cho con người có cơ hội tiến hoá. Con 
người còn phải tiến hoá có nghĩa là con người bất toàn. Vì bất toàn cho nên 
có lỗi lầm. Là con người bình thường, ai cũng có lỗi lầm, không nhiều thì ít. 
Ai đó có lỗi lầm mà biết sửa đổi, chẳng những không đáng trách mà còn đáng 
khen. Đã biết sửa lỗi, thì người ấy xem như không có lỗi nữa. 

Đáng tiếc cho người nào có lỗi mà không chịu sửa đổi; điều đó mới là lỗi 
thật sự. 


30. 
7H: #Ÿ#4H#Â› #4 IS. VÀJB: &. 
Âu P4, o 
Tử viết: “Ngô thường chung nhật bất thực, chung dạ bất tẩm, dĩ tư; vô 
ích, bất như học dã.” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng Tử nói: “Ta thường suốt ngày không ăn, suốt đêm không ngủ 
để nghĩ ngợi; không có ích, không bằng học vậy.” 
BINH GIAI: 

Đức Khổng Tử tự nêu trường hợp của chính mình ra để cho các học trò 
thấy mà rút kinh nghiệm. Trước kia, Ngài đã từng quên ăn, quên ngủ để suy 
nghĩ nhưng chẳng hiểu được gì thêm. Giả như Ngài dùng thời gian ấy mà học 
thì ích lợi hơn nhiều, tiến bộ hơn nhiều. Ngoài ra, suy nghĩ lung tung còn đưa 
đến tai hại là tỉnh thần dễ bị suy nhược, thể xác bải hoải; hoặc có thể rơi vào 
trạng thái thác loạn, bối rối, hồ nghi, không biết đâu là thực hư nữa. 

B1. 
f#H: #ƒ7#i##2ô©. dt. @ X4: # 
` 1Ý ~ 
.. 3#? ?4. 87 ki. 
Tủ viết: “Quân tử mưu đạo, bất mưu thực. Canh dã, nỗi tại kỳ trung hỹ; 
học dã, lộc tại kỳ trung hỹ. Quân tử ưu đạo bất ưu bần.” 
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Dịch nghĩa: 
Đức Rhổng Tử nói: “Người quân tử toan tính về đạo, không toan tính về 
miếng ăn. Cày ruộng thôi, mà có khi phải chịu đói. Học tập thôi, mà lại 
có của cải. Người quân tử lo về đạo, không lo nghèo.” 


BÌNH GIẢI: 


Đức Khổng Tử khuyên các học trò đi vào đường lối quân tử, chỉ cần toan 
tính về đạo mà không cần toan tính về miếng ăn. Toan tính về đạo tức là làm 
sao cho mình mỗi ngày một thăng tiến hơn về đạo đức và làm sao cho mọi 
người trong xã hội cũng thăng tiến về đạo đức. 

Ngài nêu ra ví dụ: người nông dân chỉ lo cày ruộng quanh năm; lúc nào 
cũng toan tính về miếng ăn, thế mà có khi cũng bị đói vì gặp năm mất mùa do 
nắng hạn, mưa lũ hay sâu rầy phá phách. Còn người quân tử chỉ lo học tập, 
chẳng hề toan tính về miếng ăn; thế mà việc học lại đưa của cải đến cho. Của 
cải có thể do vua quan ban cho vì muốn mời người quân tử làm việc nước. Của 
cải có thể do dân chúng đem cho vì muốn mời người quân tử làm thầy dạy con 
cái mình. Vì thế, người quân tử chỉ nên lo làm sao cho đạo hoằng hoá trong 
thiên hạ mà chẳng cần lo lắng về cái nghèo. 

Dĩ nhiên, câu nói trên chỉ thích hợp với thời đại cách đây 2500 năm; trong 
đó có tới 95% dân chúng là nông dân, thợ thuyền, không tới 5% là người đi 
học làm quân tử. Ngày nay, số người đi học đã nhiều, những người quân tử 
thời mới, ngoài việc lo đạo, cũng cần lo đến của ăn bằng cách đem cái học của 
mình ra giúp cải thiện nông nghiệp để dân chúng khỏi đói và bớt cực khổ. 


32. 
ƒ†H: #242. E®0b*Ÿ>., ‡tfZ. 4k3. #r 
42, +ñuf+*> › ®##ijö>, RÌK ðL. #24 
Z2; +#?.**>- , E2, Ø3 V3 › 2ˆ -#*, ° 
Tử viết: “Trí cập chi, nhân bất năng thủ chi, tuy đắc chi, tất thất chi. Trí 


cập chỉ, nhân năng thủ chi, bất trang dĩ ly chi, tắc dân bất kính. Trí cập 
chi, nhân năng thủ chi, trang dĩ ly chi, động chi bất dĩ lễ, vị thiện dã.” 


Dịch nghĩa: 


Đức Khổng Tử nói: “Sự hiểu biết thấu đáo, mà không giữ được đức nhân, 
tuy có đạt được, rồi cũng mất. Sự hiểu biết thấu đáo, giữ được đức nhân, 
mà không nghiêm trang khi tới với dân, thì dân không kính. Sự hiểu 
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biết thấu đáo, giữ được đức nhân, nghiêm trang khi tới với dân, mà hành 
động không theo lễ, chưa phải là hoàn toàn.” 


BÌNH GIẢI: 


Đoạn văn này nói đến đạo trị dân. Những chữ “ch? trong nhóm từ “trí cập 
chi, đắc chi, thất ch? đều chỉ đến đạo ấy. Đức Khổng Tử cho rằng, ngoài kiến 
thức phổ thông về đạo trị dân, muốn thành công hoàn toàn cần phải bổ túc 
ba điều nữa. Đó là: có lòng thương yêu dân (nhân), nghiêm trang khi tới với 
dân (£rang), phải tế nhị và lịch sự trong hành động (1ð. Những lời của Ngài 
cần được làm sáng tỏ như sau: 

Mặc dù có sự hiểu biết thấu đáo về đạo trị dân, mà không có lòng thương 
yêu dân, tuy có đạt được đạo ấy rồi cũng mất, tức là không được dân ủng hộ 
đến cùng. 

Mặc dù có sự hiểu biết thấu đáo về đạo trị dân, có lòng thương yêu dân, 
mà không nghiêm trang khi giao tiếp với dân, thì dân không kính, tức là col 
thường hoặc khinh nhờn. 

Mặc dù có sự hiểu biết, có lòng thương yêu, có sự nghiêm trang, nhưng lại 
không lịch sự, tế nhị trong hành động, thì việc trị dân chưa hoàn toàn vì chưa 
được dân quý. Thương yêu dân thì dân biết ơn. Nghiêm trang với dân thì dân 
kính trọng. Tế nhị, lịch sự (giữ lễ) với dân thì dân yêu quý. Người nào cai trị 
mà được dân yêu quý khi gần; được dân thương nhớ khi xa; được dân thương 
xót đau đớn khi chết; thế mới gọi là thành công hoàn toàn trong đạo trị dân. 


33. 
ÝƒÝH: #7 wnJ(}}#rn› mựj k*#,. A1" X 
°. nv|¿]*`4m4Ù,. 
Tủ viết: “Quân tử bất khả tiểu tri, nhi khả đại thụ dã. Tiểu nhân bất khả 
đại thụ, nhi khả tiểu tri dã.” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng Tử nói: “Người quân tử không thể biết điều nhỏ nhặt, nhưng 
có thể đảm đương việc lớn. Rẻ tiểu nhân không thể đảm đương việc lón, 
nhưng có thể biết điều nhỏ nhặt.” 


BÌNH GIẢI: 


Điều nhỏ nhặt là những việc chỉ cần học hỏi trong vài ngày hoặc vài tháng; 
cũng có thể là những việc vặt vãnh trong nhà như: sửa cái bàn, đóng cái vách, 
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chặt cái cây hay nấu nướng thức ăn, may vá cái áo... Người quân tử thường 
không rành, không khéo, hoặc không thích những việc vặt vãnh ấy. Lý do là 
người quân tử luôn luôn bận tâm về những việc quốc gia đại sự hoặc ưu tư 
về những vấn đề triết lý nhân sinh... Nếu trao cho người quân tử những việc 
nhỏ nhặt ấy, chắc là người quân tử không thể làm tròn phận sự. Nếu đánh 
giá người quân tử qua những điều ấy, quả là oan uống cho họ. Tuy nhiên nếu 
trao những việc quốc gia đại sự cho người quân tử, họ có thể đảm đương được 
và thành công hơn là làm việc nhỏ. 

Trái lại, kẻ tiểu nhân không thể đảm đương việc lớn, bởi vì họ có bao giờ để 
tâm học hỏi hay suy nghĩ đến những việc ấy. Họ chỉ có thể thành công trong 
những việc nhỏ nhặt mà thôi. 


34. 
Ý#H: K2 #*++ử.. ##*k. kX., #N#ám?%t 
#®&› ⁄NÑ tám 3#. 
Tử viết: “Dân chỉ ư nhân dã, thậm ư thủy hỏa. Thủy hỏa, ngô kiến đạo 
nhỉ tử giả hỹ, vị kiến đạo nhân nhỉ tử giả da.ố” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng Tử nói: “Dân chúng đối với đức nhân, rất cần hơn nước lửa. 
Nước lửa, ta thấy có người giẫm lên mà chết; chưa thấy người giẫm lên 
đức nhân mà chết.” 


BÌNH GIẢI: 


Nước lửa cần thiết cho dân chúng trong sinh hoạt. Không có nước lửa, 
người ta nấu nướng, ăn uống làm sao được? Tuy nhiên, đức nhân nói chung 
còn cần thiết hơn nước lửa nhiều. Không có đức nhân chủ trì có nghĩa là 
không có tình yêu thương giữa người với người, xã hội sẽ bạo loạn, dân chúng 
sẽ khổ sở khôn xiết. Như vậy, người cai trị dân chúng phải lấy đức nhân làm 
căn bản trong mọi hành động như đi một đôi giày. Lấy đức nhân làm nền 
không khác gì giẫm lên đức nhân, lấy đức nhân làm giày đi. 

Nước lửa tuy cần thiết nhưng đã có người giẫm lên nước bị chết đuối, giãm 
lên lửa bị chết bỏng. Còn giẫm lên đức nhân, lấy đức nhân làm nền, đâu có 
ai chết bao giờ? Nhà lãnh đạo nào lấy đức nhân cai trị còn được dân chúng 
lấy thân làm phên giậu che chở; vì thế mạng sống còn được bảo toàn lâu dài 
hơn nữa. 


400 


LUẬN NGỮ 





35. 
7H: #5 #ÉR. 


Tử viết: “ương nhân bất nhượng ư sư.” 
Dịch nghĩa: 
Đức Khổng Tử nói: “Đảm nhận điều nhân thì không nhường cho thầy.” 


BÌNH GIẢI: 


Điều nhân là điều tốt cho mọi người. Mọi người đều có bổn phận thi hành 
điều nhân để cho gia đình, xã hội được an vui. Vì thế, mỗi khi gặp điều nhân 
thì cần làm ngay, không phải nhường nhịn cho al, ngay cả đối với thầy mình. 
Nhường nhịn cơm áo, nhường nhịn địa vị, quyền bính cho thầy là phải; nhưng 
gặp điều nhân thì cứ tiến hành càng nhanh càng tốt. Dắt một người mù đang 
muốn qua đường; nâng đố một em bé bị té ngã; đó là những điều nhân. Ta hãy 
làm liền, đâu phải nhường cho a1, chờ đợi ai? 


56. 
ƒH: #8fHm?. 


Tử viết: “Quân tử trinh nhi bất lượng.” 
Dịch nghĩa: 
Đức Khổng Tử nói: “Quân tử chính đính, nhưng không giữ điều tín vặt.” 


BÌNH GIẢI: 


Người quân tử giữ bền đạo lý chân chính, trước sau như một; không bao 
giờ rời bỏ lý tưởng £u thân, tề gia, trị quốc, bình thiên hạ; luôn luôn sống theo 
đạo Trời. Tuy nhiên, người quân tử không cố chấp những điều tín vặt vãnh. 
Ví dụ, hứa hẹn với ai một điều nhỏ nhặt nào đó đã lâu, nhưng vì đại nghĩa 
quan trọng hơn, người quân tử không thể bỏ việc lớn để đáp ứng cái điều nhỏ 
đã hứa ấy. 

Hoặc như chuyện về ông Vũ (sau này được vua Thuấn truyền ngôi, lập 
ra nhà Hạ) có kể rằng: Khi ông nhận nhiệm vụ đi trị thuỷ (đào mương, khai 
kênh) để rút nước chua đi, dẫn nước ngọt vào ruộng: có ba lần ông đi qua nhà 
mình mà không ghé vào thăm gia đình. Như thế, ông Vũ đã vì lý tưởng phục 
vụ dân chúng mà bỏ qua sự thăm viếng cha mẹ, vợ con, là điều nhỏ. 
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51. 
ƒH: ##ð(#m/4Äf@. 


Tử viết: “Sự quân kính kỳ sự nhi hậu kỳ thực.” 

Dịch nghĩa: 
Đức Rhổng Tử nói: “Phụng sự vua, hãy kính cẩn trong công việc, sau 
mới đến bổng lộc.” 

BINH GIAI: 


Phụng sự vua không phải thờ phụng cá nhân ông vua, mà là giúp vua cai 
trị đất nước. Công việc do vua giao phó có liên quan đến sinh mệnh của toàn 
dân. Vì thế phải kính cẩn thận trọng trong công việc của mình; phải tận tụy 
mưu ích cho toàn dân trước khi nghĩ đến lương bổng, thù lao. 


38. 
TƒH: 3L &X#R. 


Tủ viết: “Hữu giáo vô loại.” 
Dịch nghĩa: 
Đức Khổng Tử nói: “Đều được dạy dỗ không kể loại người nào.” 


BÌNH GIẢI: 


Đức Khổng Tử đã tự nhận biết thiên chức của Ngài là giáo dục thiên hạ; 
cho nên Ngài chủ trương dạy dỗ cho tất cả mọi người không phân biệt sang 
hèn, giàu nghèo, khôn dại, thiện ác... miễn là họ có thiện chí cầu học. 


39. 
ÝH: i#E]› ®4HÄ#š ‹ 
Tử viết: “Đạo bất đồng, bất tương vi mưu.” 
Dịch nghĩa: 
Đức Khổng Tử nói: “Đạo lý không cùng đường lối, không thể cùng mưu 
tính với nhau.” 
BÌNH GIẢI: 


Mỗi học thuyết, mỗi tôn giáo, mỗi đảng phái đều có quan điểm riêng về 
những vấn đề nhân sinh. Vì thế, đạo lý sống và đường lối giải quyết trong 
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cách sinh hoạt khác nhau. Cho nên không thể cùng mưu tính với nhau để 
hành động chung được. Hai bên chỉ có thể tôn trọng lẫn nhau để chia thời 
gian, chia phạm vi cho nhau hoạt động mà thôi. 


40. 
ƒ†H: tư. 


Tử viết: “Từ đạt nhi dĩ hợ.” 
Dịch nghĩa: 
Đức Khổng Tử nói : “Lời nói diễn ý thấu đáo thì thôi.” 
BÌNH GIẢI: 
Lời nói cốt để diễn ý tứ, vì thế cần phải sáng tỏ, giản dị; không nên dùng 
những chữ nghĩa cầu kỳ, những lời lẽ trau chuốt quá mức khiến cho lời nói 


thêm tối nghĩa. Lời nói nếu chuyển đạt được cho người nghe hiểu những ý 
tưởng mình muốn nói, đó là thành công rồi. 


41. 
Éh #,N,.. 4Ÿ; ƒH: l,. 4 /ÿ:› ŸH: Nử.. 
l4, ƒ #+LH: XổÄ#› X#@3Äƒ.PXH› 77K 
Eị: ##hä*>iš#t£? ƒH: 4; HỊ48ff2*iấ,. 
Sư Miện kiến. Cập giai, Tử viết: “Giai dã.” Cập tịch, Tử viết: “Tịch dã.” 
Giai tọa, Tử cáo chi viết: “Mỗ tại tư; mỗ tại tư.” 
Sư Miện xuất, Tử Trương vấn viết: “lữ sư ngôn chi đạo dư?” 
Tử viết: “Nhiên, cố tướng sư chi đạo dã.” 

Dịch nghĩa: 


Sư Miện ra mắt. Khi đến bên thêm, Đức Khổng Tử nói: “Thềm đây.” Đến 
bên chiếu, Đức Khổng Tử nói: “Chiếu đây.” Tất cả đều ngôi xong, Đức 
Khổng Tử thông báo cho ông biết: “Ông mỗ ngồi đây; ông mỗ ngồi đây.” 
Sư Miện ra đi, Tử Trương hỏi rằng: “Đường lối nói chuyện với nhạc sư 
là thế ư ?” 

Đức Khổng Tử nói: “Đúng thế, cố nhiên đó là đường lối giúp đố nhạc sư 


” 


vậy. 
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BÌNH GIẢI: 


Sư Miện là nhạc sư điều khiển dàn nhạc cung đình nước Lỗ. Vào thời 
Xuân Thu, để việc học nhạc và tấu nhạc được tinh, các nhạc quan hầu hết tự 
lấy lá thuốc đốt lên, xông cho mù mắt. Như vậy, bao nhiêu sự nhạy bén của 
tinh thần gom cả vào tai và đôi tay. Thời ấy, ở nước Tấn có nhạc sư Khoáng 
nổi tiếng nhất cũng ở trong trường hợp như vậy. 








Vì nhạc sư Miện không nhìn thấy gì, cho nên Đức Khổng Tử phải giới 
thiệu cái thềm cho ông bước lên, cái chiếu cho ông ngồi xuống; sau đó lại giới 
thiệu từng quan khách ngồi ở đâu cho ông biết: người này ngồi hướng này; 
người kia ngồi hướng nọ. Giúp đỡ nhạc sư mù như thế là đối đãi theo lễ. 
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CHƯƠNG XVI: QUÝ THỊ 
$& #5 +2 


Quý thị đệ thập lục 


#K&.M1X”ã %_. t8 #34 R#xiU† 1H: #1 3# 
24 nR W‹ 
4LƒH: #!&2fñ 4i? k”m®, XÃ L1 
2# #+., H###3Ä >4; X4#4+fØ>Ed, fỊvA 
4X»? 
TH: kXƒ#+.. 5# -E4› ý #X#d,. 
4L ƒH: #!Bä#f#ffđšH: “2ä: ®# 
4E.” 8mm ®#?› mm #44, R75 H2šk4q#®? H 
fqd à 8£ ! Mu H2z+4f,  ©9X2tT!P. j2 ¡8 
s2 
trlN: 2k4, Hưữnft2+: 4 Ít. 1ˆ 
šu-† jâ Ä'. 
á4LŸH: È! #87X⁄kXệâH#>+.,. mg 5z §. ứ 
. MSBM2#2:› ®#8Zm# 13). #8 ầm 
X4. ã1J#£ÂẦ; ft: XÃ “-†Ñ¿. kim › Lúc 
Ä&#®I§, RnÌi# xjšv\ >3. #U k>, nÌ 2>. 4 
#t.R,. †HX f› tk ÁAZẨJRKứn S8, : ‡X2 Bị šÊ 
%†› ta “ñÈ*Ƒ4U: ứnökØ) † X2*2RN. 674 #ilá> 
Ấ': XŒW<R#., nữ ñ8MWỄẰ2Z Nà 1 
Quý thị tương phạt Chuyên Du. Nhiễm Hữu, Quý Lộ kiến ư Khổng Tủ, 
viết: “Quý Thị tương hữu sự ư Chuyên Du” 

405 


TỨ THƯ BÌNH GIẢI 








Khổng Tử viết: “Cầu, vô nãi nhĩ thị quá dư? Phù Chuyên Du, tích giả 
Tiên vương dĩ vi Đông Mông chủ, thả tại bang vực chi trung hỹ, thị xã 
tắc chỉ thần dã, hà dĩ phạt vi?” 


Nhiễm Hữu viết: “Phu tử dục chỉ. Ngô nhị thần giả giai bất dục dã.” 


Khổng Tử viết: “Cầu! Châu nhâm hữu ngôn viết: “Trần lực, tựu liệt; bất 
năng giả, chỉ.` Nguy nhi bất trì, điên nhi bất phù, tắc tương yên dụng bỉ 
tướng hỹ? Thả, nhĩ ngôn quá hỹ. Hổ tỷ xuất ư hạp, quy, ngọc huỷ ư độc 
trung, thị thùy chi quá dự?” 

Nhiễm Hữu viết: “Ñim phù Chuyên Du cố nhi cận ư Phí. Kim bất thủ, 
hậu thế tất vi tử tôn ưu.” 

Khổng Tử viết: “Cầu ! Quân tử tật phù xả viết dục chi, nhi tất vi chỉ từ. 
Khâu dã văn hữu quốc; hữu gia giả, bất hoạn quả nhỉ hoạn bất quân; bất 
hoạn bần, nhi hoạn bất an. Cái quân vô bần; hoà vô quả; an vô khuynh. 
Phù như thị, cố viễn nhân bất phục, tắc tu văn đức dĩ lai chỉ; ký lai chị, 
tắc an chỉ. Kim Do dữ Cầu dã tướng phu tử, viễn nhân bất phục, nhi bất 
năng lai dã. Bang phân băng ly tích, nhi bất năng thủ dã. Nhi mưu động 
can qua ư bang nội. Ngô khủng Quý tôn chi ưu bất tại Chuyên Du, nhi 
tại tiêu tường chi nội đã.” 


Dịch nghĩa: 
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Họ Quý sắp đánh nước Chuyên Du. Nhiễm Hữu, Quý Lộ ra mắt Đức 
Khổng Tủ, nói: “Họ Quý sắp sinh chuyện với nước Chuyên Du.” 


Đức Khổng Tử nói: “Cầu, đó không phải chính là lỗi của ngươi ư? Này 
nước Chuyên Du, xưa kia Tiên vương lấy làm chủ tế ở Đông Mông, vả lại 
ở trong bờ cõi nước nhà, đó là bầy tôi của xã tắc. Sao lại đánh ?” 


Nhiễm Hữu nói: “Ông ta muốn đánh. Hai gia thần chúng tôi đều không 
muốn.” 


Đức Khổng Tử nói : “Cầu! Ông Châu Nhâm có lời rằng: Tta sức được, hãy 
đứng vào hàng ngũ cai trị; không có khả năng, hãy thôi đi.` Nguy biến 
mà không gìn giữ được, ngả nghiêng mà không nâng đố được, thì sao kẻ 
kia còn được dùng để giúp đố chứ? Vả lại, ngươi nói sai rồi. Con cọp, con 
tê giác ra khỏi chuồng; mai rùa, viên ngọc bị hư nát ở trong rương, lỗi 
của ai chứ?” 

Nhiễm Hữu nói: “Hiện nay nưóc Chuyên Du kiên cố mà lại gần ấp Phí 
(của họ Quý). Bây giờ không lấy, đời sau ắt trở thành mối lo cho con 
cháu.” 
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Đức Khổng Tử nói: “Cầu! Người quân tử ghét kẻ ham muốn mà lấy lời 
biện bạch. Khâu này nghe rằng người có nước có nhà, không lo ít người 
mà lo không đều; không lo nghèo mà lo chẳng yên. Hễ đều thì không 
nghèo, hoà thì không ít người; yên thì không nghiêng đổ. Này, như thế, 
ví bằng người ở xa không phục, hãy tu sửa văn đức khiến người ta tìm 
đến; đã đến rồi, thì làm cho họ được yên. Nay Do và Cầu giúp đỗ ông 
ta, người ở xa không phục mà chẳng biết vời họ đến. Nước nhà phân rẽ, 
tách lìa mà chẳng giữ lại được. Lại còn mưu phát động chiến tranh trong 
nước. Th e rằng nỗi lo của họ Quý Tôn không ở tại Chuyên Du mà ở trong 
bức tường kín đáo của mình thôi.” 


BÌNH GIẢI: 


Nước Chuyên Du là một nước nhỏ phụ thuộc nước Lỗ, ở trong bờ cõi nước 
Lỗ. Họ Quý là một trong ba họ Mạnh Tôn, Thúc Tôn và Quý Tôn, cùng chia 
quyền bính ở nước Lỗ. 

Nhiễm Hữu và Quý Lộ (Tử Lộ) là gia thần của họ Quý, một hôm đến báo 
cho Đức Khổng Tử biết ý định của họ Quý muốn đánh chiếm nước Chuyên 
Du. Chuyên Du không có lỗi gì. Việc chinh phạt này không ngoài lý do là 
muốn chiếm thành, chiếm đất, chiếm dân. 

Đức Khổng Tử phản đối ý định này và quy trách nhiệm cho Nhiễm Hữu 
và Quý Lộ; trong đó Nhiễm hữu có lỗi nặng hơn vì ông này được họ Quý trọng 
dụng. 

Đức Khổng Tử lấy lời của sử thần Châu Nham ngày xưa ra dẫn chứng, 
muốn cho Nhiễm Hữu và Quý Lộ từ chức di, đừng giúp họ Quý làm điều sai 
trái nữa. Ngài lại dùng hình ảnh con cọp, con tê giác xổ chuồng là do lỗi người 
canh gác, mai rùa, ngọc nát là do lỗi người giữ rương để quy lỗi cho Nhiễm 
Hữu. Nhiễm Hữu giúp họ Quý mà không khuyên được họ Quý giữ chính đạo, 
đó là có lỗi. 

Họ Quý muốn chiếm nước Chuyên Du không những chỉ muốn cướp đất, 
cướp thành mà còn muốn cướp cả dân, bởi thời đó dân chúng còn ít ỏi. Nước 
nào đông dân, nước ấy mạnh. Đức Khổng Tử cho rằng người làm vua (có 
nước), người làm quan lớn (có nhà) không nên lo ít người mà lo không đều. 
Không đều tức là của cải tài nguyên không được phân phối cân bằng trong 
dân chúng. Không nên lo nghèo mà lo chẳng yên. Chẳng yên tức là loạn lạc, 
rối ren. Đất nước đã loạn lạc, rối ren, dân chúng làm sao yên bụng làm ăn để 
gia tăng của cải. Hễ có sự phân phối đồng đều về tài nguyên trong nước và 
có luật pháp bảo vệ tử tế, tránh cho dân khỏi nạn người bóc lột người thì đất 
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nước sẽ không nghèo. Khi mọi người đã hoà với nhau, yêu thương nhau, có đủ 
cơm ăn áo mặc, dân số sẽ gia tăng. Xã tắc đã yên ổn thái bình thì không thể 
nghiêng đổ được. 

Đất nước thi hành đường lối cai trị như thế ắt mọi người phương xa phải 
khâm phục mà quy tụ về. Giá như người ta vẫn không phục thì người lãnh 
đạo nước phải sửa lại dáng mạo bên ngoài (văn) cho tốt đẹp, tu tâm dưỡng 
tính cho đức hạnh được phát huy (đúc). Được vậy, chắc chắn thiên hạ sẽ đua 
nhau tìm đến quy phục, nương nhờ và nhà cai trị chỉ có việc vỗ về cho họ an 
cư lạc nghiệp. Bấy giờ, dân về đông đúc, đất nước sẽ cường thịnh, lo gì phải 
đem quân đi đánh chiếm lấy đất, lấy thành, lấy dân, lấy của? Đó là đường lối 
chính trị hoà bình mà tự nhiên đất nước được mở mang, binh lực hùng mạnh, 
thiên hạ nể phục. 

Đức Khổng Tử cho rằng Quý Lộ (Do) và Nhiễm Hữu (Cầu) kém cỏi trong 
cách cai trị; giúp đố họ Quý mà không biết phương thế làm cho người phương 
xa quy phục. Nước Lỗ đã bị phân rẽ làm ba mảnh nằm trong thế lực của ba 
nhà Mạnh, Thúc, Quý mà Quý Lộ và Nhiễm Hữu không khuyên được họ Quý 
sửa đổi chính trị để nước nhà được thống nhất, lại còn a dua với họ Quý phát 
động chiến tranh với Chuyên Du. Đó là sự sai trái, kém cỏi, đáng tiếc và đáng 
trách; thật uổng công theo thầy học đạo trong nhiều năm. 

Sau khi nặng lời thống trách hai đệ tử, Đức Khổng Tử còn tiên đoán rằng 
nỗi lo của họ Quý về mối nguy của con cháu đời sau không ở Chuyên Du mà 
nằm ngay trong nội bộ của nhà họ Quý mà thôi. Đã ở ngay trong nội bộ nhà 
mình, mối nguy ấy sẽ lộ diện tức thì chứ không còn lâu lắc gì nữa. 

Qua cuộc đối thoại trên, chúng ta càng thấy rõ Đức Khổng Tử là người chủ 
trương một nền chính trị vương đạo, lấy đạo đức làm nền tảng và ngài rất 
nặng lòng với sự tồn vong của quê hương đất nước. 


2. 


4LƒW: XFZi, f8|Mi2/JXñX ƒtH: X Rế 
ti, f24ÿ24£14XH341<tH.. H341£tH› #+#£ 
⁄$: ñXkHt, 52 #2£©&⁄&: IE#BH®, = 
rất #F&&. XT đi. ni ®^#@kX.XT7 
ii, RA XÃ . 

Khổng Tử viết: “Thiên hạ hữu đạo tắc lễ nhạc, chính phạt tự thiên tử 
xuất. Thiên hạ vô đạo tắc lễ nhạc, chính phạt tự chư hầu xuất. Tự chư 
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hầu xuất, cái thập thế hy bất thất hỹ. Tự đại phu xuất, ngũ thế hy bất 
thất hợ. Bồi thần chấp quốc mạng, tam thế hy bất thất hỹ. Thiên hạ hữu 
đạo, tắc chính bất tại đại phu. Thiên hạ hữu đạo, tắc thứ nhân bất nghị.” 


Dịch nghĩa: 


Đức Khổng Tử nói: “Thiên hạ có đạo thì lễ nhạc, lệnh chỉnh phạt từ 
thiên tử đưa ra. Thiên hạ không có đạo thì lễ nhạc, lệnh chỉnh phạt từ 
chư hầu đưa ra. Từ chư hầu đưa ra, khoảng mười đời ít khi không mất 
nước. Từ đại phu đưa ra, năm đời ít khi không mất nước. Hạng gia thần 
nắm quyền trị nước, ba đời ít khi không mất nước. Thiên hạ có đạo thì 
chính quyền không ở quan đại phu. Thiên hạ có đạo thì người thường 
dân không bàn việc chính trị.” 


BÌNH GIẢI: 

Đức Khổng Tử nói những lời này không phải là những lời tiên tri, nhưng 
đó là kết luận được rút ra qua kinh nghiệm nghiên cứu lịch sử Trung Hoa 
trong thời Xuân Thu (722-480 trước Công nguyên). 

Bấy giờ vua nhà Chu là thiên tử lãnh đạo các nước chư hầu. Bên dưới các 
vua chư hầu có các quan đại phu giúp việc cai trị nước. Giúp việc cho các đại 
phu là các gia thần (bồi thần). 

Ngài nhận thấy rằng khi thiên hạ ổn định (có đạo), lúc ấy quyền hạn của 
thiên tử nhà Chu được các chư hầu tôn trọng thì tất cả lễ nhạc trên các nước 
đều do thiên tử ấn định; lệnh chinh phạt một chư hầu nào vô đạo cũng do 
thiên tử đưa ra. Nghĩa là có giềng mối thống nhất từ trung ương tới các địa 
phương. 

Ngài cũng nhận thấy khi thiên hạ mất ổn định (vô đạo), thiên tử không 
nắm được quyền lãnh đạo tối cao nữa, các chư hầu đua nhau đưa ra các hình 
thức lễ nhạc khác nhau và tự tiện ra lệnh chinh phạt lẫn nhau. Vì không 
thống nhất về lễ nhạc và lệnh chinh phạt được các vua chư hầu đưa ra tùy 
tiện nên thiên hạ đại loạn; không có kỷ cương giềng mối nào được tôn trọng 
nữa. 

Đức Khổng Tử đã nghiệm thấy khi sự rối loạn đó phát xuất từ các nước 
chư hầu thì trong vòng mười đời vua, ít khi không xảy ra mất nước. Trong 
khoảng thời gian 242 năm (khoảng 10 đời vua) từ năm 722 đến năm 480 
trước Công nguyên (năm chấm dứt cuốn sử Xuân Thu), thực tế lịch sử cho 
biết có tới gần 100 nước chư hầu bị diệt vong. Vào đầu thời Xuân Thu (722 
trước Công nguyên), tương ứng với triều Lỗ Ân Công, nước Trung Hoa có 
khoảng 100 nước chư hầu quy phục nhà Chu. Đến hết thời Xuân Thu (480 
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trước Công nguyên) chuyển sang thời Chiến Quốc, Trung Hoa chỉ còn lại 7 
nước: Yên, Tề, Triệu, Ngụy, Hàn, Sở, Tần. 

Ngài lại nghiệm thấy nếu lễ nhạc và lệnh chinh phạt từ hàng đại phu đưa 
ra, vua chư hầu chỉ còn làm bù nhìn, thì ít khi tới năm đời; nước sẽ bị mất. 
Chuyện ấy đã xảy ra ở nước Lỗ dưới thời họ Quý nắm quyền. Còn đến hạng 
gia thần nắm quyền trị nước, trong vòng ba đời ít khi không mất nước. 

Qua kinh nghiệm gặt hái được do nghiên cứu lịch sử, Đức Khổng Tử nhận 
thấy khi thiên hạ ổn định (có đạo), chính quyền không ở quan đại phu mà ở 
trong tay vua. Bấy giờ, dân chúng an ổn làm ăn, không ai lạm bàn đến việc 
chính trị. Chỉ khi nào đất nước hỗn loạn, chính trị hư nát, quan lại tham 
nhũng, người dân không phân biệt giỏi dốt mới lo lắng bàn bạc với nhau về 
việc chính trị mà thôi. 


3. 
4L 7H: #t2ÄX⁄À#,; zZ##f£. i22 k®X, g†t 
®&‹#{Xk<192 7ñ“: ñLÂ. 
Khổng Tử viết: “Lộc chỉ khử công thất, ngũ thế hỹ. Chính đãi ư đại phu, 
tứ thế hÿ. Cố phù tam hoàn chỉ tử tôn, vi hỹ.” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng Tử nói: “Của cải đi khỏi kho nhà nước đã năm đời rồi. Chính 
quyền thuộc về hàng đại phu đã bốn đời rồi. Cho nên con cháu ba nhà 
Mạnh, Thúc, Quý phải suy vong thôi.” 


BÌNH GIẢI: 


Kể từ đời Lỗ Tuyên Công cho đến Lỗ Định Công là năm đời vua, thuế má 
của cải lẽ ra phải thu vào kho nhà nước (công thất) thì đã vào kho lẫm của ba 
nhà họ Mạnh, Thúc, Quý. Mặc dầu nước Lỗ vẫn có vua, nhưng quyền hành 
đã nằm trong tay ba họ thuộc con cháu của Lỗ Hoàn Công, nhất là trong tay 
họ Quý, bắt đầu từ Quý Võ Tử đến Quý Hoàn Tử là bốn đời. 

Theo nhận xét căn cứ vào lịch sử ở trên, hàng đại phu nắm quyền năm đời 
ít khi không mất nước; từ đó, Đức Khổng Tử tiên đoán đã đến lúc con cháu 
của ba họ Mạnh, Thúc, Quý (Tam hoàn) phải suy vong. 


4A. 
4L ÝH: ñŸ“ZÄ4›: ÄŸ z4: ⁄ñm›: ki. ⁄ 
#Ị, 4: 4i1#£f#, ã 3%. X1£1. lã&.. 
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Khổng Tử viết: “Ích giả tam hữu, tổn giả tam hữu. Hữu trực, hữu lượng, 
hữu đa văn, ích hỹ. Hữu biền tịch, hữu thiện nhu, hữu biền nịnh, tổn 
hợ.” 

Dịch nghĩa: 
Đức Khổng Tử nói : “ Có ba loại bạn ích lợi, ba loại bạn tổn hại. Bạn ngay 
thẳng, bạn tin thực, bạn biết nhiều, thì có lợi. Bạn hay giả vò, bạn khéo 
chiều chuộng, bạn hay nịnh hót, thì tổn hại.” 


` ° 
BINH GIAI: 

Bạn là ngươì sống gần ta, góp ý với ta trên đường học vấn, cũng như hỗ trợ, 
hợp tác với ta trong sinh hoạt. Đức Khổng Tử đã chỉ ra ba loại bạn ích lợi và 
ba loại bạn tổn hại. Ba loại bạn ích lợi gồm có: bạn ngay thẳng, bạn tin thực, 
bạn biết nhiều. 

Bạn ngay thẳng là người không dối trá, luôn luôn tôn trọng sự thật, thấy 
sao nói vậy, sẵn sàng đưa ra những nhận xét đúng đắn về ta mà không sợ ta 
giận. 

Bạn tin thực là người thật thà, đáng cho ta tin tưởng, có thể gửi gấm 
những gì cần thiết mà không sợ bị lừa lọc. 

Bạn biết nhiều là người có nhiều kiến thức do học rộng nghe nhiều, có thể 
làm thầy dạy bảo ta về nhiều phương diện. 

Giao du với ba loại bạn trên, có thể nhờ họ mà ta tiến bộ, bớt được nhiều 
lỗi lầm, có thể tín nhiệm gửi gấm họ nhiều thứ, có thể tiếp thu được nhiều 
điều hay. 

Ba loại bạn tổn hại gồm có : 

Bạn hay giả vờ là người thất thường, không thành thật, ý nghĩ một đàng, 
nói ra một nẻo. Người ấy có thể đưa ta vào hỏa mù chân và giả, khiến cho ta 
không biết phải thích ứng ra sao. 

Bạn khéo chiều chuộng là người khéo chiều theo ý ta để thu lợi, nhưng có 
thể phản bội ta. 

Bạn hay nịnh hót là người tâng bốc để lấy lòng ta nhưng không thật lòng 
với ta mà chỉ muốn lợi dụng. 

Giao du với ba loại bạn này dễ bị tổn hại: phí thời giờ, không học tập thêm 
được đức hạnh gì và còn có thể bị thua thiệt. 


ð. 
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+. ##t⁄. 4k: 161, #Ú°, 4£ 
HẺ, 41 ma ‹¿ 


Khổng Tủ viết: “Ích giả tam nhạo, tổn giả tam nhạo. Nhạo tiết lễ nhạc, 
nhạo đạo nhân chi thiện, nhạo đa hiền hữu, ích hỹ. Nhạo kiêu lạc, nhạo 
dật du, nhạo yến lạc, tổn hỹ.” 








Dịch nghĩa: 


Đức Khổng Tử nói: “Có ba điều yêu thích ích lợi, ba điều yêu thích tổn 
hại. Yêu thích điều tiết bằng lễ nhạc, yêu thích nói rõ điều lành của 
người, yêu thích nhiều bạn hiền, thì ích lợi. Yêu thích kiêu căng ham 
vui, yêu thích chơi bời phóng túng, yêu thích tiệc tùng vui đùa, thì tổn 
hại.” 


BÌNH GIẢI: 


Trong cuộc sinh hoạt phải có những điều yêu thích. Người nào muốn thành 
công trong đời hay muốn trở nên quân tử, thánh hiền phải biết yêu thích 
những điều ích lợi và tránh yêu thích những điều tổn hại. 

Yêu thích điều tiết bằng lễ nhạc khiến cho sinh hoạt của con người được 
tốt đẹp, thoải mái, dễ chịu hơn. Yêu thích nói rõ điều lành của người thì thêm 
được bạn, bớt được thù và được người ta quý mến. Yêu thích nhiều bạn hiền 
sẽ được gần gũi những người tốt, học tập được nhiều điều hay và được họ 
nâng đỡ nhiều mặt. 

Trái lại yêu thích kiêu căng ham vul, yêu thích chơi bời phóng túng, yêu 
thích tiệc tùng vui đùa chỉ làm cho ta tiêu phí thời giờ và tiền bạc, gây khó 
chịu cho nhiều người xung quanh, hao tổn sức khỏe, tỉnh thần mỏi mệt v.v... 
Đó là những điều yêu thích tổn hại. 


6. 
4LƒM: #8 f7 <£fS: šà k&4*mŠ›: 
Sb:¡ ä 46 >nm®“ñ› HZÏll: ⁄N,HẾum Š › HC 
to 
Khổng Tử viết: “Thị ư quân tử hữu tam khiên: ngôn, vị cập chỉ nhĩ ngôn, 
vị chỉ táo; ngôn cập chi nhi bất ngôn, vị chỉ ẩn; vị kiến nhan sắc nhỉ 
ngôn, vị chi cổ.” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng Tử nói: “Hầu chuyện với bậc quân tử có ba lỗi lầm: chưa đến 
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lúc nói mà nói gọi là hấp tấp; đến lúc nói mà không nói, gọi là giấu diếm; 
chưa thấy sắc mặt ra sao mà nói, gọi là mù quáng.” 
` ° 
BINH GIAI: 

Bậc quân tử là người tài đức, người có địa vị đáng kính ở trên ta, có thể 
làm thầy ta. Hầu chuyện bậc quân tử ta cần thận trọng, lưu ý tránh ba lỗi 
lầm sau: 

Không nên nói trước hoặc nói leo. Người trên hỏi đến ta hãy nói. Chưa hỏi 
mà nói gọi là hấp tấp; có khi còn bị mang tiếng là vô lễ. 

Người trên hỏi đến thì đáp lời. Nếu chẳng đáp lời thì gọi là giấu diếm hoặc 
bị coi là khinh dễ. 

Trước khi nói cần phải xem sắc mặt của người đối diện, đã đưa mắt về ta 
để lắng nghe chưa, chưa thấy sắc diện ra sao mà đã nói gọi là mù quáng. 


1. 


_ ` - . ` ` 

ế,; 4631 ÈHủ,, há 2B], > # B1: 4#, 
+hUĐL£&› 0È #1 ‹ 
Khổng Tử viết: “Quân tử hữu tam giới: Thiếu chi thời, huyết khí vị định, 
giới chi tại sắc; cập kỳ tráng dã, huyết khí phương cương, giới chi tại 
đấu; cập kỳ lão dã, huyết khí ký suy, giới chỉ tại đắc.” 

Dịch nghĩa: 
Đức Khổng Tử nói: “Người quân tủ có ba điều đề phòng: lúc trẻ trung, 
khí huyết chưa ổn định, đề phòng sắc dục; đến khi trưởng thành, khí 
huyết đương mạnh mẽ, đề phòng ham tranh đấu; đến khi già cả, khí 
huyết đã suy tàn, đề phòng tính tham lam.” 


` ° 
BINH GIAI: 

Người quân tử là người học đạo thánh hiền, đang tiến bước trên đường 
thành nhân, cho nên cần phải đề phòng ba điều: 

Đề phòng sắc dục vào lúc thiếu niên. Bấy giờ, khí huyết chưa ổn định, tinh 
thần bồng bột, chưa vững vàng, dễ lao vào sắc dục. Điều đó sẽ nguy hại cho 
sức khỏe thể chất, sẽ khiến tỉnh thần mờ tối, ý chí suy thối. 

Đề phòng ham tranh đấu vào tuổi trưởng thành. Lúc ấy, khí huyết mạnh 
mẽ, nghị lực dồi dào, dễ sa vào tính háo danh, ham tranh đấu với người này 
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kẻ kia để giành quyền bính, địa vị, tài sản. Điều đó sẽ gây nên thù oán với 
người, làm hại đức từ bi bác ái và có thể chuốc lấy tai hoạ đến tử vong. 

Đề phòng tính tham lam trong tuổi già. Lúc này, khí huyết suy tàn, người 
già hay lo lắng về sự thiếu thốn, đói khát trong giai đoạn cuối đời, cho nên dễ 
sinh ra tính tham lam, keo kiệt. Điều đó sẽ làm cho những người xung quanh 
khó chịu, khinh bỉ và lánh xa. 


8. 
4LŸ7H: #77=kX: KEX®?: KXk^ÀÁ: X#A+* 
ä ¿2Ð mX®?m ẼđK3› ÍPXk^ÁÍ: f# A2 
=6 
Khổng Tử viết: “Quân tử hữu tam úy: úy thiên mệnh, úy đại nhân, úy 
thánh nhân chi ngôn. Tiểu nhân bất tri thiên mệnh nhỉ bất úy dã, hiệp 
đại nhân, vũ thánh nhân chi ngôn.” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng Tử nói: “Người quân tử có ba điều sợ: sợ mệnh Trời, sợ bậc 
đại nhân, sợ lời của thánh nhân. Rẻ tiểu nhân chẳng biết mệnh Trời nên 
chẳng sợ, khinh thường bậc đại nhân, nhạo báng lời của thánh nhân. 


BÌNH GIẢI: 


Người quân tử tin có Trời là thực tại siêu hình linh thiêng, cội nguồn và 
chi phối vũ trụ vạn vật. Lại tin có mệnh Trời là ý chí mãnh liệt của Trời, đồng 
thời là sứ mệnh của Trời trao cho ai đó. Vì tin, cho nên người quân tử sợ mình 
không thực hiện được trọn vẹn sứ mệnh Trời trao cho . 

Bậc đại nhân là người có chức phận lớn, đức hạnh cao. Người quân tử sợ 
bậc đại nhân vì cảm thấy mình kém tài đức không xứng đáng gần gũi, không 
đủ khả năng đối thoại. 

Lời của thánh nhân là những châm ngôn sâu sắc đáng làm kim chỉ nam 
cho đời. Người quân tử sợ lời của thánh nhân vì e rằng mình không đủ sức để 
tuân theo những lời vàng ngọc ấy. 

Trái lại, kẻ tiểu nhân chỉ nghĩ đến danh lợi, những điều khôn vặt và đeo 
đuổi những đam mê tầm thường; vì thế họ chẳng biết có mệnh Trời hay chăng 
nên chẳng sợ. Tiểu nhân lại còn khinh thường bậc đại nhân, bởi vì đại nhân 
vô giá trị đối với họ. Ngoài ra, nghe ai nói đến lời của thánh nhân thì tiểu 
nhân nhạo báng, giễu cợt, vì không biết đó là những lời trân quý hướng dẫn 
con người trở nên toàn thiện. Họ chỉ chú ý đến những lời nói về lợi lộc mà thôi. 
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4Lƒ†H: +mmit>Z,. Lử,.;  fu4+>Z 3Ÿ. kử: 
R2, XjX1 xXử.: Hm^®#› K3ƒ#z F4 ! 


Khổng Tủ viết: “Sinh nhi tri chi giả, thượng đã; học nhỉ tri chỉ giả, thứ 

dã; khốn nhi học chi, hựu kỳ thứ dã; khốn nhi bất học, dân tư vi hạ hỹ.” 
Dịch nghĩa: 

Đức Khổng Tử nói: “Người mới sinh ra đã biết là bậc trên; người học mà 

biết là bậc thứ; khốn khổ mà học, là bậc thấp hơn; khốn khổ mà chẳng 

học, người như thế là hạng chót.” 


BINH GIAI: 

Đức Khổng Tử chia người ta ra làm bốn loại: 

Hạng nhất hay bậc trên là hạng người mới sinh ra đã biết, không cần học. 
Đây là bậc siêu phàm, bậc Thánh, hiểu theo nghĩa cao cả nhất. Tuy nhiên bậc 
này rất hiếm hoi trong nhân loại; chính bản thân Đức Khổng Tử, ngài không 
dám tự nhận là bậc này. 

Trong chương Thuật nhi, Đức Khổng Tử đã nói với các học trò: “Ngã phi 
sinh nhi tri chỉ giả, hiếu cổ, mẫn dĩ cầu chỉ giả dã. - 3X 3È + ứa#u> 3ÿ. +*ƒ 
+, #4}: 3#, . (Ta không phải là người sinh ra đã biết, chỉ là ưa thích 
chuyện xưa, cố gắng tìm hiểu mà thôi.)” Ngài lại nói thêm: “Nhược thánh dữ 
nhân, tắc ngô khởi cảm. Ứt vi chỉ bất yếm, hối nhân bất quyện, tắc khả vị 
vân nhĩ dĩ hợ. - 3% 4ˆ. Rl-# 8? ?pfu> XP. 3` để. R|YT 
# 2®. (Ví bằng bậc thánh và bậc nhân thì ta sao dám? Chẳng qua thực 
hành đường lối của thánh nhân, dạy người không mỏi mệt, có thể được như 
thế mà thôi.” 

Hạng thứ hai là những người do học hành mà biết. Đức Khổng Tử tự nhận 
mình thuộc về hạng này. Nhiều nhà hiền triết, bác học của nhân loại cũng 
đứng trong hạng này. 

Hạng thứ ba là những người sau khi đã gặp khốn khổ rồi mới chịu học. 
Hạng này chiếm một số lớn trong nhân loại; tuy có chậm chạp nhưng cũng 
còn đáng khen. 

Hạng chót là những người mặc dầu đã gặp khốn khổ nhưng vẫn lười biếng 
không chịu học. Đây là loại tệ nhất; không còn gì đáng nói nữa. 


415 


TỨ THƯ BÌNH GIẢI 








10. 
4LƒH: #8742: 2L&1W, NI, 6,8, 
Ÿ Z2) ? Exz , # #t , X* NR Rị , 4à Xl šÉ , R#? 
„Ẳ> ° 
Khổng Tử viết: “Quân tử hữu cửu tư: thị tư minh, thính tư thông, sắc tư 
ôn, mạo tư cung, ngôn tư trung, sự tư kính, nghi tư vấn, phẫn tư nạn, 
kiến đắc tư nghĩa.” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng Tử nói: “Ngưới quân tử có chín điều nghĩ ngợi: nhìn nghĩ đến 
rõ ràng, nghe nghĩ đến sáng tỏ. hình sắc nghĩ đến ôn hoà, dáng vẻ nghĩ 
đến cung kính, nói nghĩ đến trung thực, việc làm nghĩ đến kính cẩn, 
nghĩ ngò nghĩ đến hỏi han, giận nghĩ đến hoạn nạn, thấy được lợi nghĩ 
đến điều nghĩa.” 


BÌNH GIẢI: 
Người quân tử luôn luôn theo dõi, nghĩ ngợi về các hành vi của mình sao 
cho hoàn hảo. Sau đây là chín điều nghĩ ngợi: 
- Khi nhìn một vật gì phải nghĩ đến nhìn cho rõ ràng để tránh lầm lạc, lẫn 
lộn, tránh lỗi trông gà hoá cuốc. 
- Khi nghe thì nghĩ đến phải nghe cho sáng tỏ, tránh nhầm tiếng nọ sang 
tiếng kia. 
- Khi ra ngoài giao thiệp phải nghĩ đến hình sắc sao cho ôn hoà để đẹp lòng 
MỌI ngƯởơi. 
- bại cần phải nghĩ đến dáng vẻ cử chỉ cung kính. 
- Lời nói phải trung thực; có thì nói có, không thì nói không, đừng thêm 
điều đặt chuyện. 
- Khi làm việc phải nghĩ đến sự kính cẩn, thận trọng để công việc được 
thành tựu. 
- Khi có điều nghi ngờ phải nghĩ đến hỏi han người khác. 
- Khi giận dữ phải nghĩ ngay đến hoạn nạn có thể xảy ra do cơn giận mà 
kiềm chế lại. 
- Thấy được lợi lộc phải nghĩ xem có hợp nghĩa không, có phạm đến quyền 
lợi của a1 không. 
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11. 
4L-ŸH: Lắ 3n 4 › "7". #8R#^ 
®› #REl3 i4 ! l 113L äk› f7 v\ it i6. 


-ñ#]| J5 ¡ RKU AI 


Khổng Tử viết: “Kiến thiện như bất cập; kiến bất thiện như thám thang. 
Ngô kiến kỳ nhân hỹ, ngô văn kỳ ngữ hỹ. 'Ấn cư dĩ cầu kỳ chí; hành 
nghĩa dĩ đạt kỳ đạo.” Ngô văn kỳ ngữ hỹ, vị kiến kỳ nhân dã.” 
Dịch nghĩa: 

Đức Rhổng Tử nói: “Thấy điều thiện như theo không kịp, thấy điều xấu 
như thò vào nước nóng. Th đã thấy người như thế, đã nghe lời nói như 
thế. Sống ẩn dật để tìm chí hướng của mình; làm điều nghĩa để thành 
tựu đạo lý của mình. Th đã nghe lời nói như thế nhưng chưa được thấy 
người nào như thế.” 


` ° 
BINH GIAI: 

Thấy điều thiện, người quân tử phải vội vàng theo đuổi ngay, sợ không kịp 
sẽ mất cơ hội làm điều thiện. Thấy điều xấu người quân tử phải lánh xa ngay 
như rút tay ra khỏi nước nóng, kẻo bị tai hoạ. 

Đức Khổng Tử xác nhận chính mình đã từng gặp người quân tử ấy và đã 
được nghe lời nói ấy. Thời Xuân Thu có người như thế, không hiểu thời nay 
còn có được mấy người? 

Còn loại người quân tử thứ hai: thấy thời loạn bèn đi ở ẩn, giấu tên tuổi, 
giấu tài đức để giữ gìn và nuôi chí hướng; đồng thời đích thân làm điều nghĩa 
để thành tựu đạo lý nơi mình. Đức Khổng Tử xác nhận có nghe lời nói như 
thế nhưng chưa thấy người nào như thế. Vậy, thời Xuân Thu cách nay 2.500 
năm đã không còn bậc hiền nhân ấy nữa rồi! Lời kể ấy có lẽ là chuyện đời xưa 
truyền lại mà Đức Khổng Tử nghe được. 

12. 


Z† 271 l + ăn, 73H, K.#&f@miđãấÃ§ . 1à § ‡x 
ÄÄIMJV1 B2 T. RK@|fA4đđ2.. “K8. ® 
34&⁄$ . ˆ 3t ifi? 
Tề Cảnh Công hữu mã thiên tứ. Tửn chi nhật, dân vô đắc nhĩ xưng yên. 
Bá Di, Thúc Tề ngạ ư Thủ Dương chỉ hạ. Dân đáo kim xưng chỉ. “Thành 
bất dĩ phú, diệc chỉ dĩ dị.” Kỳ tư chỉ vị dự? 
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Dịch nghĩa: 
Tề Cảnh Công có bốn ngàn cỗ xe ngựa. Vào ngày chết, dân không có gì 
để khen ngợi. Bá Di, Thúc Tề chết đói ở dưới núi Thủ Dương, đến nay 
dân còn khen ngợi. “Thành tựu không vì giàu, cũng được kính vì khác 
thường.” Là muốn nói như thế chăng? 


BÌNH GIẢI: 


Tề Cảnh Công là vua nước Tề, chư hầu nhà Chu, đồng thời với Đức Khổng 
Tử. Ông ta có bốn ngàn cỗ xe ngựa; như thế là rất giàu có. Nhưng Cảnh Công 
không có một công trình gì ích quốc lợi dân, cũng chẳng có đức hạnh nào đáng 
làm gương mẫu cho đời sau; cho nên khi chết, dân chúng chẳng có một lời 
khen ngợi. 


Còn Bá Di, Thúc Tề là hai hoàng tử nước Cô Trúc, đã nhường ngôi vua cho 
nhau để rồi cùng đi ẩn dật. Hai ông sống dưới thời Văn Vương, Vũ Vương nhà 
Chu, trước Đức Khổng Tử trên 600 năm. Vì không tán thành việc Vũ Vương 
diệt vua Trụ, hai ông vào ẩn náu tại núi Thủ Dương, chỉ ăn rau vi mà không 
chịu ăn thóc nhà Chu, cuối cùng bị chết đói. Dân chúng khen ngợi hai ông vì 
có khí tiết và bản lĩnh khác người. Có thể dùng hai câu Kinh Thi “Thành tựu 
không vì giàu, cũng được kính vì khác thường" để nói đến trường hợp của Bá 
Di, Thúc Tề. 


Bài này chắc là lời của Đức Khổng Tử, nhưng thiếu ba chữ “Khổng Tử 
viết” ở trước. Không hiểu tại sao? 


15. 


BR7CEl2+1a 6H: Ÿ7RFñXM#? 

3H: k⁄#.. ŸW3. ®@AMimill. H: “#3 

†? ” #H: “Xử.” “®#Z3#3, &U âp 

iEfn?3ƒ . 1H; XÄjj 3#, #@4fidnil g. H: “#‡j 

Tƒÿ? “ỞỊH: “Át,.” “S“#jM› &U3 !” 1 

fn AM. MỊƒ TW ¿ 

Bk7UiÉ7n-#-H : EÌ —?f<=: BMj??› Mi; XH#Ẵ7 

*~ttJ. 7. 

Trần Cang vấn ư Bá Ngư viết: “Tử diệc hữu dị văn hồ?” 

Đối viết: “Vị dã. Thường độc lập, Lý xu nhi quá đình. Viết: 'Học Thị hồ?” 
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Đối viết: “VỊ dã.' “Bất học Thi, vô dĩ ngôn. Lý thối nhi học Thị. Tha nhật, 
hựu độc lập, Lý xu nhi quá đình. Viết: Học Lễ hồ? Đối viết: 'Vị dã.' “Bất 
học Lễ, vô dĩ lập.? Lý thối nhỉ học Lễ. Văn tư nhị giả.” 
Trần Cang thối nhi hỷ viết: “Vấn nhất đắc tam: văn Thi, văn Lễ, hựu 
văn quân tử chi viễn kỳ tử dã.” 

Dịch nghĩa: 
Trần Cang hỏi Bá Ngư rằng: “Anh có được nghe điều gì khác chăng?” 
Đáp: “Chưa. Cha tôi thường đứng một mình, Lý tôi rảo bưóc qua sân. 
Cha tôi nói: Tọc Kinh Thì chưa? Tôi đáp: Chưa.' Thông học Kinh Thị, 
không lấy gì để nói năng.” Lý tôi lui xuống mà học Rinh Thi. Ngày khác, 
cha tôi lại đứng một mình; Lý tôi rảo bước qua sân. Cha tôi nói: “Học 
Kinh Lễ chưa? Tôi đáp: Chưa.” 'Không học Kinh Lễ, không lấy gì để 
đứng vững.ˆ Lý tôi lui xuống mà học Kinh Lễ. Tôi được nghe hai điều đó.” 
Trần Cang lui ra mừng rõ nói: “Hỏi một câu mà được ba điều: nghe học 
Kinh Thị, nghe học Kinh Lễ, lại nghe người quân tử sống xa con mình.” 


BÌNH GIẢI: 


Trần Cang, tự là Tử Cầm, đã hỏi Bá Ngư tức Khổng Lý (con trai duy nhất 
của Đức Khổng Tử), xem anh ta có học được điều gì khác với mình là hàng đệ 
tử chăng. Bá Ngư cho biết, có hai lần đi rảo qua sân đều thấy Đức Khổng Tử 
đứng một mình và hỏi con về việc học mà thôi. Lần thứ nhất hỏi về Kinh Thị; 
lần thứ hai hỏi về Kinh Lễ. Như vậy Thì và Lễ là hai cuốn sách nhập môn của 
đạo Nho; trước khi học những sách khác cần phải học kỹ Thi và Lễ để biết nói 
năng cho đúng cách, hợp lẽ và biết cách cư xử với người trên kẻ dưới. 

Trần Cang vui mừng biết được như vậy và còn phát hiện thêm một điều 
thứ ba là: người quân tử sống xa con mình, nghĩa là không quá gần gũi, thân 
mật suông sã với con, e rằng con sẽ khinh nhờn mà chẳng chịu nghe lời dạy 
bảo. 


14. 


8+ .#. 8m2 “XÁ”. XA BIÊN “4h 
#” : RAIP62H “ŒÀXA” ¡ 0X RISH “2b 
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Bang quân chỉ thê, quân xưng chỉ viết “phu nhân”. Phu nhân tự xưng 


`... 


viết “tiểu đồng”. Bang nhân xưng chỉ viết “quân phu nhân”; xưng chư dị 
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bang viết “quả tiểu quân”; dị bang nhân xưng chi, diệc viết “quân phu 
nhân”. 

Dịch nghĩa: 
Vợ vua một nước, vua xưng hô là “phu nhân”. Phu nhân tự xưng là “tiểu 
đồng”. Người trong nước xưng hô là “quân phu nhân”; xưng với người 
nước khác là “quả tiểu quân”; người nước khác xưng hô cũng gọi là “quân 
phu nhân”. 


BÌNH GIẢI: 


Ö nước chư hầu thời Xuân Thu, vua gọi vợ mình là “phu nhân”, nghĩa là 
người của chồng. Vợ vua tự xưng mình là “tiểu đồng”, nghĩa là đầy tớ nhỏ. 
Người trong nước gọi vợ vua là “quân phu nhân”, nghĩa là phu nhân của vua. 
Khi giao tiếp với người khác, dân trong nước gọi vợ vua của mình là “quả tiểu 
quân” với ý khiêm nhường và tự hào, nghĩa là vị vua nhỏ ít tài đức. Người 
nước khác cũng gọi là phu nhân của vua. 

Có lẽ đây cũng là lời Đức Khổng Tử nói, nhưng người sao chép lại viết 
thiếu mấy chữ “Khổng Tử viết. 
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Dương Hoá đệ thập thất 


% #Ä,4LŸ : LŸN,› ii Ÿ ÉP. 3LŸƒ HT 
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HH#ử4: Ä®&# ! 

3Lƒ†H: #› 57244 ! 

Dương Hố dục kiến Khổng Tủ; RKhổng Tử bất kiến; quĩ Khổng Tử đồn. 
Khổng Tử thời kỳ vô dã nhi vãng bái chỉ. Ngộ chư đồ, vị Khổng Tử viết: 
“Lai, dư dữ nhĩ ngôn.” Viết: “Hoài kỳ bảo nhi mê kỳ bang, khả vị nhân 
hồ?” 

Viết: “Bất khả” 

“Hiếu tùng sự nhi cức thất thời, khả vị trí hồ?” 

Viết: “ Bất khả” 

“Nhật nguyệt thệ hỹ, tuế bất ngã dữ.” 

Khổng Tử viết: “Nặc, ngô tương sĩ hỹ.” 


Dịch nghĩa: 


Dương Hố muốn ra mắt Đức Khổng Tử; Đức Rhổng Tử không tiếp; nên 
đưa làm quà cho ngài một con heo con. Đức Khổng Tử chờ cơ hội ông ta 
không ở nhà mà đến chào thăm. Gặp nhau trên đường, ông ta bảo Đức 
Khổng Tử: “Lại đây, tôi cùng ông nói chuyện” Nói rằng: “Ôm giữ vật báu 
mà nước nhà rối loạn, có thể gọi là bậc nhân chăng ?” 
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Đáp: “Không thể” 

“Thích theo việc quan mà cứ để mất cơ hội, có thể gọi là bậc trí chăng?” 
Đáp : “Không thể” 

“Ngày tháng trôi đi, năm chẳng chờ ta.” 

Đức Khổng Tử nói : “Vâng, tôi sắp ra làm quan đây.” 


BÌNH GIẢI: 


Dương Hoá còn gọi là Dương Hổ, gia thần của họ Quý. Ông này có mưu đồ 
soán nghịch, có lần đã cướp quyền bính của Quý Hoàn Tử. Dương Hoá muốn 
mời Đức Khổng Tử đến hợp tác với mình; nhưng Đức Khổng Tử luôn tránh 
nề. 

Để lấy lòng và cố tình tìm gặp, một lần kia Dương Hoá sai người đem 
biếu Đức Khổng Tử một con heo con. Theo lễ, Đức Khổng Tử phải đến tạ ơn. 
Vì ngài không muốn gặp mặt, cho nên đã chờ cơ hội Dương Hoá đi vắng rồi 
mới đến nhà cho có hình thức. Tuy nhiên, trên đường đi lại gặp Dương Hoá. 
Dương Hoá vừa nói khích vừa muốn thuyết phục Đức Khổng Tử ra giúp 
mình. Biết Dương Hoá là kẻ bất nhân, không thể cộng tác được, Đức Khổng 
Tử chỉ đối đáp qua loa rồi tìm cách tháo lui. 


5, 

#H: }‡+4HƯU*,, TH-E,. 

Tủ viết: “Tính tương cận dã; tập tương viễn dã.” 
Dịch nghĩa: 


Đức Nhổng Tử nói: “Tính con người cùng gần gũi nhau, do thói quen hoá 
ra xa nhau.” 


BÌNH GIẢI: 


Sách Trung Dung nói: “Thiên mệnh chỉ vị tính - X?*‡Ä}*.. (Cái mà 
Trời trao cho gọi là tính.) Đã là con người, ai cũng nhận được ở Trời cái tính 
bản nhiên. Do đó, tính bản nhiên của mọi người gần giống như nhau, vốn tốt 
lành. Với thời gian trôi qua trong chiều dài lịch sử hàng triệu năm, con người 
sống trong những không gian khác nhau, bắt chước, thâm nhiễm những thói 
quen khác nhau, xấu có, tốt có, lành dữ lẫn lộn. Vì thế, tính con người hoá ra 
khác xa nhau. Những tính ấy được di truyền xuống cho con cháu nhiều đời 
sau và được tập nhiễm pha tạp nhiều thói quen khác; cho nên tính con người 
càng ngày càng khác xa nhau. 
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3. 

ÝƒH: 9 E/rft Tu X# ‹ 

Tử viết: “Duy thượng trí dữ hạ ngu bất di.” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng Tử nói: “Chỉ riêng người sáng suốt bậc cao và đứa dốt nát 
thấp kém là không dời đổi.” 
` s 
BINH GIAI: 

Người sáng suốt bậc cao là người được sinh ra trong một dòng tộc đã 
nhiều đời tu đức tốt lành, giữ được gần trọn vẹn bản tính thuần nhiên ban 
đầu. Người ấy có khí chất thanh cao, tỉnh thần trong sáng bẩm sinh; cho nên 
người ấy có sống chung với đám người ô hợp thô lỗ vẫn không dời đổi tính 
tình. 

Trái lại, đứa dốt nát thấp kém là người được sinh ra trong một dòng tộc 
tập nhiễm lâu đời lắm nết xấu, lại lười biếng; cho nên khí chất ô trọc, tỉnh 
thần mờ tối; có nết xấu nào cứ duy trì mãi không dời đổi được. 

Hai loại người trên chỉ là thiểu số trong xã hội. Đa số người ta ở vào bậc 
trung, khoảng giữa hai loại người trên; tính tình pha lẫn tốt xấu, hoặc tốt 
nhiều, xấu ít, hoặc xấu nhiều, tốt ít. Loại người bậc trung này nếu được sống 
trong hoàn cảnh tốt, được giáo dục tốt, vẫn có thể thay đổi tính tình được, 
nhanh hay chậm, ít hay nhiều. 


4. 
3+3», M752 t6. X7 ZfñỦmm⁄£H: 3|#t 5Š 
„+7? 
ƒ3j#H: 4: ilktMik-ƒH: “#7 Zinm 
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Tử chi Vũ Thành, văn huyền ca chỉ thanh. Phu tử hoãn nhĩ nhi tiếu viết: 
“Cát kê yên dụng ngưu đao?” 
Tử Du đối viết: “Tích giả, Yến dã văn chư Phu tử viết: Quân tử học đạo 


tắc ái nhân; tiểu nhân học đạo tắc dị sử dã.” 
Tử viết: “Nhị tam tử, Yến chí ngôn thị đã. Tiền ngôn hý chỉ nhĩ” 
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Dịch nghĩa: 
Đức Khổng Tử đến Vũ Thành, nghe thấy tiếng đàn ca, Ngài mỉm miệng 
cười nói: “Cắt gà sao dùng tới dao mổ trâu?” 
Tử Du đáp rằng: “Xưa kia, Yến này đã nghe thầy nói: Người quân tử học 
đạo thì yêu người; kẻ tiểu nhân học đạo thì dễ sai khiến.” 
Đức Khổng Tử nói: “Này các trò, lời của Yến phải đấy. Lời trước của ta 
là nói đùa đó thôi.” 


BÌNH GIẢI: 


Vũ Thành là một ấp nhỏ của nước Lỗ; tại đây có vị quan tể cai trị là Tử Du. 
Ông này trước khi làm quan vốn là đệ tử của Đức Khổng Tử. 

Một hôm, Đức Khổng Tử cùng với một nhóm đệ tử đến thăm Tử Du tại ấp 
Vũ Thành. Nghe thấy tiếng đàn hát từ trong ấp vắng ra, ngài rất vui mừng. 
Bèn mở miệng nói đùa: “Cắt gà sao dùng tới dao mổ trâu” Câu này có ý rằng: 
cai trị một cái ấp nhỏ bé như thế này đâu cần phải vận dụng tới lễ nhạc là 
phương thức cai trị một quốc gia. 

Nghe thầy nói vậy, Tử Du thanh minh với đại ý dạy lễ nhạc cho dân tức 
là dạy đạo cho dân; bởi vì lễ nhạc là một phần của đạo lý. Lễ nhạc tốt có thể 
điều chỉnh được lòng người. Người quân tử học đạo thì biết yêu người; kẻ tiểu 
nhân học đạo sẽ dễ sai khiến vì đã ít nhiều trở nên thiện hảo, không còn ngạo 
mạn, ngang bướng nữa. Vì vậy, dù đám dân đó ít hay nhiều, thì dạy đạo là 
điều phải lẽ. 

Nghe Tử Du biện minh rành rẽ, hợp lý như vậy. Đức Khổng Tử phải khen 
ngợi là đúng và cải chính cho các đệ tử biết lời nói vừa rồi của mình chỉ là câu 
nói đùa cho vuI. 

Tiếc thay cho Tử Du, có tài đức như thế mà chỉ được cai trị một ấp Vũ 
Thành nhỏ nhoi. Giá như ông có quyền cai trị cả nước Lỗ, thì Đức Khổng Tử 
đâu phải đi lang thang tìm minh chủ và dân chúng sẽ được hưởng ơn mưa 
móc nhiều biết bao! 


ð. 
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Công Sơn Phất Nhiễu dĩ Phí bạn, triệu, Tử dục vãng. Tử Lộ bất duyệt, 
viết: “Mạt chỉ dã dĩ. Hà tất Công Sơn thị chỉ chỉ dã?” 
Tủ viết: “Phù triệu ngã giả, nhi khởi đồ tai? Như hữu dụng ngã giả, ngô 
kỳ vi Đông Chu hề?” 

Dịch nghĩa: 
Công Sơn Phất Nhiễu lấy ấp Phí làm phản. Được mời, Đức Khổng Tử 
muốn đi. Tử Lộ không vui, nói: “Không đi đâu thì thôi. Sao phải đi đến 
họ Công Sơn?” Đức Khổng Tử nói: “Phàm cho mời ta, há không hay sao? 
Nếu như có dùng ta, ta sẽ phục hưng nhà Đông Chu chăng?” 


BÌNH GIẢI: 


Công Sơn Phất Nhiễu, gia thần của họ Quý, đã cùng với Dương Hoá làm 
phản họ Quý, chiếm ấp Phí, bắt giam Quý Hoàn Tử. Sau đó, ông này cho mời 
Đức Khổng Tử đến phù tá. Đức Khổng Tử thấy Công Sơn Phất Nhiễu chống 
lại họ Quý tiếm quyền vua Lỗ chứ không chống vua Lỗ; cho nên định tới hợp 
tác. 

Tử Lộ là người bộc trực, thấy Công Sơn Phất Nhiễu không hành động theo 
chính đạo, mới can ngăn Đức Khổng Tử đừng đi. Ý định của Đức Khổng Tử là 
nương theo tình thế mới mà lái Công Sơn Phất Nhiễu trao quyền bính lại cho 
vua Lỗ. Được như vậy, bấy giờ Đức Khổng Tử sẽ giúp vua Lỗ ổn định chính 
trị, vỗ yên trăm họ và tiến xa hơn nữa, dùng thế lực thịnh vượng của nước Lỗ 
hỗ trợ và chỉnh đốn nhà Đông Chu đang hồi suy sụp; bởi vì vua nước Lỗ vốn 
là dòng dõi Chu Công, con của Chu Văn Vương 

Tuy có chủ đích như thế nhưng vì Tử Lộ can gián và vì tình thế không 
thuận tiện, nên Đức Khổng Tử đã bỏ qua việc hợp tác với Công Sơn Phất 
Nhiêu. 


6. 
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Tử Trương vấn nhân ư Khổng Tử. Khổng Tử viết: “Năng hành ngũ giả 
ư thiên hạ, v1 nhân hỹ.” 
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Thỉnh vấn chi. 

Viết: “Cung, khoan tín, mẫn, huệ. Cung tắc bất vũ; khoan tắc đắc chúng; 

tín tắc nhân nhậm yên; mẫn tắc hữu công; huệ tắc túc dĩ sử nhân.” 
Dịch nghĩa: 

Tử Trương hỏi về đức nhân với Đức Rhổng Tử. Đúc Rhổng Tử nói: 

“Thường thi hành năm điều đối với thiên hạ là nhân vậy.” 

Liền thưa hỏi những điều ấy. 

[Đức Khổng Tử] nói: “Cung kính, tha thứ, giữ lời hứa, siêng năng, ban 

ơn. Cung kính thì không bị khinh nhờn; tha thứ thì được lòng mọi người, 

giữ lời hứa thì được người tín nhiệm; siêng năng thì thành công; ban ơn 

thì đủ để sai khiến được người.” 


BÌNH GIẢI: 


Tử Trương là một đệ tử có ý hướng ra làm quan cai trị để hưởng lộc nước; 
vì thế, trả lời cho Tử Trương về đức nhân, Đức Khổng Tử cũng đáp ứng xu 
hướng tinh thần của ông. Đức nhân dành cho một vị quan cai trị bao gồm 
năm điều: cung, khoan, tín, mẫn, huệ. 

Làm quan mà có thái độ cung kính nghiêm trang (cung) trong khi giao 
tiếp với dân thì không bị khinh nhờn; đồng thời cũng ít bị cấp trên lấn áp. 

Có sự rộng lượng tha thứ (khoan) thì được mọi người yêu mến, tòng phục. 


Nói ra điều gì thì giữ lời hứa trước sau như một (£ín) ắt được mọi người tín 
nhiệm, sẵn sàng tuân giữ và tin theo. 


Siêng năng gắng gỏi trong công việc (mẫn) thì dễ thành công vì được nhiều 
người giúp đỡ. 
Hay ban ơn cho người dưới (huệ) thì được người nhớ ơn, cho nên dễ sai 
khiến người. 
rÃ 
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Phật Bật triệu, Tử dục vãng. Tử Lộ viết: “Tích giả, Do dã văn chư Phu 
Tủ viết: Thân ư kỳ thân vi bất thiện giả, quân tử bất nhập dã. Phật Bật 
đĩ Trung Mâu bạn. Tử chỉ vãng dã, như chi hà?” 

Tử viết: “Nhiên, hữu thị ngôn dã. Bất viết: Kiên hồ, ma nhi bất lấn? Bất 
viết: Bạch hồ, nát nhi bất tri? Ngô khởi bào qua dã tai, yên năng hệ nhi 
bất thực?” 


Dịch nghĩa: 


Phật Bật mời, Đức Khổng Tử muốn đi. Tử Lộ nói: “Xưa kia, Do này nghe 
thầy nói rằng: “Thân thiết với người làm điều không tốt, người quân tử 
chẳng tham gia.' Phật Bật lấy ấp Trung Mâu làm phản. Thây đi đến đó, 
thế là thế nào?” 

Đúc Rhổng Tử nói: “Phải rồi, có lời nói như vậy. [Nhưng] chẳng phải 
ta có nói: Vật cứng chắc dù mài cũng chẳng chẳng mỏng đi đó sao? Lại 
chẳng nói: Cái thật trắng có đem nhuộm đen cũng chẳng thâm đó sao? 
Th há là quả bầu ư, buộc đó mà chẳng đem ăn sao?” 


` y 
BINH GIAI: 

Phật Bật là gia thần của một quan đại phu ở nước Tấn, được cai trị ấp 
Trung Mâu. Nhân có cuộc rối loạn, Phật Bật chiếm ấp Trung Mâu, làm phản. 
Đức Khổng Tử được Phật Bật mời trong dịp này. Ngài định ra đi. Tử Lộ 
khuyên can ngài đừng đến hợp tác với Phật Bật, vì y là kẻ phản trắc. 

Đức Khổng Tử xác nhận có dạy các đệ tử rằng: người quân tử không gia 
nhập phe đảng với kẻ làm điều xấu. Tuy nhiên, ngài tin rằng với bản lĩnh 
vững vàng sẵn có, như vật cứng không thể bị mài mòn, như vật trắng không 
thể nhuộm đen, ngài không thể bị Phật Bật lôi vào đường xấu. Ngài chỉ muốn 
nhân cơ hội mà hướng dẫn Phật Bật bước sang chính đạo để phục vụ dân 
chúng lầm than. 

Trong cuộc đối thoại với Tử Lộ này, ngài hé lộ sự tiếc xót cho tài năng của 
mình không gặp thời để thi thố. Ngài tự so sánh thân phận mình với quả bầu. 
Quả bầu được sinh ra để cho người ta ăn chứ đâu phải để buộc treo mãi. Cũng 
vậy, ngài được sinh ra và một đời chăm chỉ tu tập, trau dồi tài đức cốt để làm 
lợi ích cho xã hội, chứ đâu phải bị bỏ hoài. 

Tuy có lập trường như thế, nhưng rồi ngài cũng không đến với Phật Bật. 
8. 
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Tử viết: “Do dã, nhữ văn lục ngôn lục tế hỹ hồ?” 

Đối viết: “VỊ dã. 

“Cư, ngô ngứ nhữ: Hiếu nhân, bất hiếu học, kỳ tế dã ngu. Hiếu trí, bất 

hiếu học, kỳ tế dã đãng. Hiếu tín, bất hiếu học, kỳ tế dã tặc. Hiếu trực, 

bất hiếu học, kỳ tế dã giảo. Hiếu dũng, bất hiếu học, kỳ tế dã loạn. Hiếu 

cương, bất hiếu học, kỳ tế dã cuồng.” 








Dịch nghĩa: 
Đức Khổng Tử nói: “Này Do, ngươi đã nghe về sáu đức và sáu điểu che 
lấp chưa?” 


Đáp: “Dạ chưa.” 


vở) đó, ta nói cho ngươi: Thích đức nhân mà chẳng thích học, điều che 
lấp là ngu muội. Thích đức trí mà chẳng thích học, điều che lấp là phóng 
túng. Thích đức tín mà chẳng thích học, điểu che lấp là tổn hại. Thích 
đức trực (ngay thẳng) mà chẳng thích học, điều che lấp là sỗ sàng. Thích 
đức dũng mà chẳng thích học, điều che lấp là phá rối. Thích đức cương 
(cứng rắn) mà chẳng thích học, điều che lấp là ngông cuồng.” 


BÌNH GIẢI: 

Người bước vào đạo quân tử thường ưa thích sáu đức: nhân, trí, tín, trực, 
dũng, cương; nhưng không mấy ai để ý đến sáu điều che lấp và làm hỏng sáu 
đức đó. Một khi không biết thì hậu quả của sự ưa thích sẽ dẫn đến nguy hiểm. 

Đức nhân là tấm lòng tốt lành, tử tế đối với mọi người. Tuy nhiên, thể hiện 
đức nhân như thế nào cho thích hợp trong từng trường hợp riêng lẻ, đó là điều 
khó. Có trường hợp nên cư xử tử tế; cũng có khi phải tránh né. Gặp kẻ tàn 
nhẫn, xảo quyệt thì nên tránh né hơn là gần gũi mà tử tế. Gần gũi mà thật 
thà tử tế có thể bị lường gạt. Để cho kẻ xấu ác lường gạt, lợi dụng mình; đó 
là ngu muội. Vì thế cần phải học để biết cách thể hiện đức nhân. Ngu muội 
chính là điều che lấp, làm hỏng đức nhân vậy. 

Đức trí là năng lực sáng suốt, giúp người ta phân biệt tốt xấu để thích ứng 
xử lý trong mọi tình huống. Nhưng sáng suốt quá trở thành kiêu ngạo, khinh 
người và dễ nảy sinh hành động phóng túng, coi thường thiên hạ. Vậy cần 
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phải học để biết cách vận dụng sự sáng suốt để hành động một cách khiêm 
hạ, đẹp lòng mọi người. 

Đức tín là giữ lời hứa để tạo niềm tin nơi mọi người. Nhưng phải học cho 
biết để dè đặt trong lời hứa kẻo vướng vào lời hứa mà bị tổn hại đến mình. 

Đức trực là tính ngay thẳng trong ngôn ngữ và hành vi. Nhưng sống trong 
xã hội, giao thiệp với đủ mọi loại người, người ta cần phải linh động uyển 
chuyển tùy thời, tùy chỗ mà trình bày quan điểm của mình. Lúc nào cũng nói 
làm ngay thẳng sẽ trở nên người sỗ sàng, gắt gao, khiến cho người khác phải 
ghét và không hợp tác, không thể hoà đồng với mọi người được. 

Đức dũng là năng lực mạnh mẽ. Tuy nhiên, cần phải học cho biết để phát 
huy năng lực ấy ra sao. Nếu mạnh mẽ quá mức, người ta dễ biến thành kẻ 
phá rối, gây loạn như một dòng nước lũ, lợi ít mà hại nhiều. 

Đức cương là tính cứng rắn trong hành động. Nhưng Lão Tử nói: “Thái 
cương tắc chiết” (Cững quá thì bị gãy.) Người cứng rắn thái quá dễ sinh ra 
ngông cuồng, bạo ngược, không biết nhường nhịn ai. Vì thế, cần phải học cho 
biết lúc nào nên cương (cứng rắn), lúc nào nên nhu (mềm dẻo). Thế mà trong 
thực tế, nhiều khi nhu lại thắng cương, nhược lại thắng cường. 


9. 


7H: })Ÿ !#1#4 7k??? ä› nJUA, TJv1ÿU, 
mỊy#‡, *Jv})/4; iR> 3⁄4, t2 #Ö: 2 iÄ2#* 
. ĐX› ki -n ° 
Tử viết: “Hiểu tử hà mạc học phù Thị? Thi khả dĩ hưng, khả dĩ quán, khả 
dĩ quần, khả dĩ oán. Nhĩ chỉ sự phụ; viễn chỉ sự quân; đa chí ư điểu, thú, 
thảo, mộc chi danh” 

Dịch nghĩa: 
Đúc Khổng Tử nói: “Các học trò sao chẳng học Rinh Thi? Kinh Thi có thể 
dấy lên niềm vui thích, có thể giúp xét thấu, có thể giúp hợp đoàn, có thể 
giúp biết đường oán giận. Gần thì biết phục vụ cha; xa thì biết phục vụ 
vua; ghi nhó được nhiều tên chim chóc, thú vật, có cây.” 

BÌNH GIẢI: 


Kinh Thi là một trong Lục Kinh (Thi, Thư, Lễ, Nhạc, Dịch, Xuân Thu) của 
đạo Nho. Thời Xuân Thu, những học trò mới bước vào cửa Khổng phải học 
Kinh Thi trước hết. 
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Kinh Thi có nhiều bài ca dao, bài hát nói lên tâm tình trung thực của con 
người. Vì thế, học Thi để dấy lên niềm vui thích yêu mến đời sống, phát triển 
tình người. Kinh Thi còn nói đến phong tục, đời sống chính trị, nết xấu, nết 
tốt của dân các nước chư hầu, khiến cho người ta học tập khả năng quan sát, 
nhận định, tìm hiểu thấu đáo dân tình và tâm lý con người. Nhờ biết thấu 
đáo dân tình, người ta mới có thể kết hợp thành một đoàn thể sống chung với 
nhau. Kinh Thi còn phê phán cách cai trị đương thời, nêu ra kẻ xấu, người 
tốt, khiến cho người học biết cần phải oán giận, xa lánh hạng người nào. 

Kinh Thi còn dạy cho biết nghĩa vụ; ở gần thì biết phục vụ trong nhà; ở 
xa thì biết phục vụ vua là người lãnh đạo đất nước, giúp vua trị nước an dân. 
Ngoài ra, học Kinh Thi người ta còn biết thêm và ghi nhớ được nhiều tên các 
chim muông, cầm thú, cỏ cây. 


10. 


j?11 6H: xu Bmg@m0© 7? Aím®ấuj | @ 
#› J3 ft +, #g I 


Tử vị Bá Ngư viết: “Nhữ vi Chu Nam, Chiêu Nam hỹ hồ? Nhân nhi bất 
vi Chu Nam, Chiêu Nam, kỳ do chính tường diện nhĩ lập dã dư.” 

Dịch nghĩa: 
Đức Khổng Tủ bảo Bá Ngư rằng: “Ngươi đã học Chu Nam, Chiêu Nam 
chưa? Người mà không học Chu Nam, Chiêu Nam, cũng như đứng sát 
mặt vào tường vậy.” 


BÌNH GIẢI: 


Chu Nam và Chiêu Nam (Thiệu Nam) là hai chương đầu của Kinh Thi. 
Chu Nam bao gồm những bài hát nói đến phong hoá của các nước chư hầu 
phương nam thấm nhuần văn hố nhà Chu do Chu Công truyền bá. 

Chiêu Nam hay Thiệâu Nam là những bài hát nói đến phong hoá của các 
nước thấm nhuần sự truyền bá của Thiệu Công. Thơ Chu Nam và Chiêu 
Nam được col là thơ chính phong, bởi vì hướng dẫn người ta sống một cuộc đời 
chính đính từ gia đình ra tới xã hội. Thời xưa, không học thơ Chu Nam, người 
ta sẽ không biết sống đạo làm người ra sao, cũng tương tự như người đứng 
quay mặt vào tường thì không biết tiến tới thế nào. Trình Tử nói: “Muốn yên 
trị quốc gia, trước hết phải chính đính gia đình. Nếu các gia đình trong thiên 
hạ đều chính đính thì cả thiên hạ đều yên trị vậy.” (Trích theo Tạ Quang 
Phát: Kinh Thị, tập I, NXB Văn học, trang 110) 
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Sau đây là hai bài Kinh Thi tiêu biểu mở đầu phần Chu Nam và mở đầu 
phần Chiêu Nam. 


Quan thư 


Quan quan thư cưu, 
Tại hà chi châu. 
Yếu điệu thục nữ, 
Quân tử hảo cầu. 


Dịch thơ: 


Quan quan kìa tiếng thư cưu, 

Bên cồn hót họa cùng nhau vang dầy. 

U nhàn thục nữ thế này, 

Xứng cùng quân tử sánh vầy lứa duyên. 


Thước sào 


Duy thước hữu sào, 
Duy cưu cư chĩ. 

Chi tử vu quy, 
Bách lưỡng nhạ chỉ. 


Dịch thơ: 


11. 


Chim thước có cái ổ xinh, 

Chim cưu bay đến chiếm giành ở trong. 
Nay nàng đến buổi lấy chồng, 

Hằng trăm xe ngựa đến cùng đón dâu. 


(Sđd: trang 3ð và 71) 


j EJ : ll Z› đã › + ñ X ##t\? th, th <, 2ã 
<4? 
Tử viết: “Lễ vân, lễ vân, ngọc bạch vân hồ tai ? Nhạc vân, nhạc vân, 


chung cổ vân hồ tai?” 


Dịch nghĩa: 


Z ^? 9, z z è ẨẤ z è Ẩ ờ ^® z 
Đức Không Tử nói: “Nói rằng lê, nói rằng lê, rằng ngọc lụa thôi sao? Nói 
rằng nhạc, nói rằng nhạc, rằng chuông trống thôi sao?” 
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s = 
BINH GIAI: 

Lễ là biểu hiện sự tốt đẹp giữa người trên và người dưới, giữa người nọ và 
người kia. Trong lễ có cung kính, có quý trọng, có ái mộ. Đâu phải lễ chỉ là 
trang sức bằng ngọc bảo, phục sức bằng nhung lụa? Nếu trong lòng thiếu sự 
cung kính, sự quý trọng, sự ái mộ và không biểu hiện được những ý tứ đó ra 
ngoài, sao có thể gọi là lễ được? 








Nhạc là dùng âm thanh để biểu hiện sự hoà hợp. Chuông, trống, đàn sáo... 
hoà hợp với nhau theo quy luật của thanh âm, tạo nên khúc nhạc du dương, 
nhịp nhàng, cốt để tạo mối hoà khí trong tâm hồn, tạo mối hoà khí giữa mọi 
người trong xã hội; đó là chủ đích của nhạc. Có chuông, trống, đàn, sáo... mà 
không tạo được hoà khí, đâu có thể gọi là nhạc? 

Vì không hiểu được ý nghĩa sâu sắc của lễ nhạc, cho nên nhiều khi người 
ta chỉ tạo ra được hình thức của lễ nhạc mà thôi. 


12. 
ƒH: ,ÑmN#. ##;*^A, #35 Ÿ 823, 
#R J 
Tử viết: “Sắc lệ nhi nội nhẫm, thí chư tiểu nhân, kỳ do xuyên du chi đạo 
dã dự?” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng Tử nói: “Dáng mạo nghiêm nghị mà bên trong yếu đuối, ví 
như kẻ tiểu nhân, cũng giống kẻ trộm đào tường vậy chăng?” 


BÌNH GIẢI: 


Con người mà dáng mạo bề ngoài có vẻ nghiêm nghị đàng hoàng nhưng 
trong lòng lại yếu hèn; đó là loại người giả hình. Người ấy chẳng khác gì kẻ 
tiểu nhân hay cũng giống như kẻ trộm đào tường, khoét vách. Kẻ tiểu nhân 
thì không thành thật. Kẻ trộm thì giả dối: ban đêm đi ăn cắp của người; ban 
ngày làm bộ nghiêm trang đạo đức. Ba loại người ấy cũng giống nhau ở chỗ 
không tôn trọng sự thật; đó là những kẻ chuyên đóng kịch, giả nhân giả 
nghĩa để lừa người, làm những việc bất chính. 

Trong ba loại ấy, loại giả hình làm bộ nghiêm nghị đàng hoàng nguy hiểm 
hơn cả, vì họ có thể dùng dáng mạo nghiêm nghị để giữ những vai trò quan 
trọng trong xã hội, gây nguy hại cho nhiều người. 


13. 
ÝƑH: #1 › i62 B8\ở, I 
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Tử viết: “Hương nguyện, đức chi tặc dã.” 
Dịch nghĩa: 
Đức Khổng Tử nói: “Rẻ đàn anh trong làng là kẻ làm hại đạo đức vậy.” 


BÌNH GIẢI: 


Chữ nguyện (J#) cũng đọc là nguyên, nghĩa là nguồn gốc. Hương nguyện 
chỉ những kẻ đàn anh trong làng xóm như lý trưởng, xã trưởng và các chức 
sự... Những kẻ này thường có nguồn gốc cha truyền con nối, được người dân 
kính trọng, sợ hãi vì vai trò lãnh đạo của họ trong làng xóm. Họ là trung gian 
của đám quan lại địa phương với đám dân thường. Họ mở miệng ra là nói 
điều nhân nghĩa, hiếu đễ, hay dùng luật lệ, phép tắc để bắt bẻ, chê bai người 
khác. Tuy nhiên, trong thực chất, họ là những kẻ đạo đức giả, là tay sa1 cho 
các quan trên để đàn áp lương dân. Họ lén lút làm những điều xấu, nhưng 
trước mặt mọi người vẫn làm ra vẻ con người tử tế, mẫu mực. Vì thế, Đức 
Khổng Tử cho họ là những kẻ làm hại đạo đức hơn ai hết. 

Đám hương nguyện này có lẽ nên so sánh với những người Biệt phái ở Do 
Thái vào thời Chúa dJêsu. Họ luôn luôn phô trương đạo đức hình thức để nhận 
lại sự tôn kính của người khác nhưng lòng dạ lại đen tối, tham lam, nhỏ nhen. 


14. 


ƒWH: ifễểmSði, iu, I 
Tử viết: “ Đạo thính nhi đồ thuyết, đức chi khí dã” 
Dịch nghĩa: 
Đức Khổng Tử nói: “Đạo nghe rồi mà đem nói ra ở ngoài đường, đó là bỏ 
mất đạo đức vậy.” 
BÌNH GIẢI: 


Đạo lý là những điều sau khi được nghe rồi cần phải nâng niu suy ngẫm 
trong lòng và đem hiện thực ngay trong cử chỉ, hành vi, ngôn ngữ của mình, 
thì mới hữu ích. Do đó mình mới được hoán cải và thăng tiến, trở nên bậc 
quân tử thánh hiền. 

Nếu nghe đạo rồi mà đem ra ngoài đường để khoe khoang, tuyên truyền, 
tỏ ra mình là người rõ thông đạo lý để cho người ta khen ngợi; đó là bỏ mất 
đạo đức. 

Đạo đã bị bỏ rơi ngoài đường thì đạo đâu còn lưu lại trong mình. Như thế, 
việc nghe đạo trở thành vô ích. 

4553 


TỨ THƯ BÌNH GIẢI 








Ý nghĩa câu trên rất thâm sâu; nhưng có người lại hiểu là: những điều 
nghe được ở ngoài đường thì không phải sự thật; thế mà cứ đem thuật lại cho 
người khác, đó là bỏ mất đức hạnh của mình. 
1ã. 


ƒH: äX !J#wg# 8b #A? Ä kiờu., &Ẳ# 
` ` ` ¬”k ` 2= 
+; Mii2. 8k2. 1j8#8&kz+, &Z##“£ ! 
Tử viết: “Bỉ phu! Khả dữ sự quân dã dư tai? Kỳ vị đắc chi dã, hoạn đắc 
chỉ; ký đắc chỉ, hoạn thất chi. Cẩu hoạn thất chi, vô sở bất chí hỹ.” 
Dịch nghĩa: 
Đức Khổng Tử nói: “Người đê tiện có thể được cùng phục vụ vua hay 
chăng? Lúc chưa đạt được, thì lo lắng cho được. Đã được rồi, lại sợ mất. 
Ví bằng sợ mất, không có điều gì mà chẳng làm.” 
BINH GIAI: 

Người đê tiện là kẻ tiểu nhân, suốt đời chỉ nghĩ đến tước lộc, đâu có nghĩ 
đến quyền lợi của dân chúng. Lúc chưa được tước lộc, kẻ ấy lo lắng, chạy chọt, 
nịnh hót cho được. Khi đã được tước lộc rồi, kẻ ấy lại sợ lọt vào tay người khác. 
Vì luôn luôn sợ mất tước lộc, cho nên không kể đến thủ đoạn nào (vô sở bất 
chj, dù gian dối hay hiểm độc, kẻ ấy vẫn có thể sử dụng để duy trì tước lộc, 
địa vị của mình. 

Một người như thế, không thể dùng vào việc trị nước; không thể để cho 
người ấy phục vụ vua để có cơ hội thao túng chính quyền. Người ấy nếu được 
tham gia việc chính trị sẽ mang tai hoạ đến cho đất nước và làm khổ dân 
chúng. 

16. 
TH: tÄẩK7ñ<=3*⁄:› t3 X2*Tử,. tứt3jtỦ, 
` 3 ` 3 ` ~ 

‡‡, 4+ >3: tt: 2> ®-tbjR:¡ 
+ hử,W ) 22 Ñuuz‡m #.© ° 

Tử viết: “Cổ giả dân hữu tam tật; kim giả hoặc thị chi vô dã. Cổ chi 
cuồng dã tứ; kim chi cuồng dã đãng. Cổ chỉ căng dã liêm, kim chi căng 
dã phẫn lệ. Cổ chỉ ngu dã trực; kim chỉ ngu dã trá nhi dĩ hỹ.” 
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Dịch nghĩa: 
Đức Khổng Tử nói: “Ngày xưa, người dân có ba thói không tốt; ngày nay, 
có lẽ những điều ấy không có nữa. Ngày xưa, người ngông thì phóng 
khoáng; ngày nay, người ngông lại phóng túng. Ngày xưa, người nghiêm 
ngặt thì ngay thẳng; ngày nay, người nghiêm ngặt lại giận dữ, hằn học. 
Ngày xưa, người kém hiểu biết thì chính đáng, thật thà; ngày nay, người 
kém hiểu biết chỉ gian dối mà thôi.” 


BÌNH GIẢI: 


Ngày xưa ở đây chỉ khoảng thời Tây Chu trở về trước; ngày nay chỉ thời 
Đông Chu, tức là thời Xuân Thu mà Đức Khổng Tử đang sống. 

Ngày xưa, người dân có ba thói không tốt (tậ®; tuy nhiên những thói đó 
dù sao vẫn đáng khen, mà ngày nay không còn nữa. Đó là thói ngông (cuồng), 
thói nghiêm ngặt (căng) và thói kém hiểu biết hay dốt nát (ngu). 

Ngày xưa, người ngông thì phóng khoáng, đơn sơ, không câu nệ vào những 
phép tắc lễ nghi vụn vặt, chỉ li; tâm hồn thanh cao, rộng rãi. Người nghiêm 
nghị thì ngay thẳng, không buông theo thị hiếu của xã hội, tự lập trong nếp 
sống riêng tư mà không sinh sự với người khác. Người kém hiểu biết tuy có 
ngu đốt vì kiến thức chưa mở mang, nhưng có nếp sống chính đáng, thật thà, 
mộc mạc. 

Ngày nay, những thói tật đó vẫn còn nhưng chúng đã biến thái sang một 
dạng khác, tệ hại hơn nhiều. Có người vẫn ngông cuồng nhưng phóng túng, 
vô kỷ luật, phá phách làng xóm, gây rối cho xã hội. Có người vẫn nghiêm 
ngặt, nhưng thiếu khoan dung, độ lượng; ai không hợp ý mình thì giận dữ, 
hằn học. Có người vẫn ngu dốt vì kém học thức nhưng không còn thật thà, 
mộc mạc nữa; trái lại luôn gian dối, lừa đảo. 

Ngày nay, người ta thường tự hào là văn minh tiến bộ hơn xưa, nhưng 
chính sự lệ thuộc vào vật chất và khoa học kỹ thuật đã khiến cho những thói 
tật phổ thông của con người trở nên xấu xa, tệ hại hơn xưa. 


17. 
ƒƑH: #Xz##*kủ.., #ŠšRñt'2z ấLIÊZlt,. 4| 
>j?*# 3# ‹ 
Tử viết: “Ố tử chỉ đoạt chu dã. Õ Trịnh thanh chỉ loạn nhã nhạc dã. Ố 
lợi khẩu chi phúc bang gia giả.” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng Tử nói: “Ghét màu tía cướp mất màu đỏ. Ghét thanh nhạc 
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nước Trịnh làm rối loạn chính nhạc. Ghét hạng khéo miệng làm nghiêng 
đổ nước nhà.” 


BÌNH GIẢI: 


Ngày xưa, người ta quan niệm rằng chính sắc bao gồm ngũ sắc (năm 
màu): đen, đỏ, xanh, trắng, vàng. Ngũ sắc được sắp theo khung ngũ hành: 
thủy, hỏa, mộc, kim, thổ. được đặt vào bốn phương và chính giữa: bắc, nam, 
đông, tây, trung ương. 

Màu đỏ thuộc về hành hỏa ở phương Nam, nơi có nhiều ánh sáng mặt trời. 
Do đó, màu đỏ được coi là màu tốt đẹp, biểu thị sự thịnh vượng, sự văn minh 
rực rỡ. Còn màu tía là màu pha trộn giữa màu xanh và màu đỏ, có khi thêm 
chút đen; trong đó, màu đỏ bị cướp mất chính sắc. Đức Khổng Tử là người 
ưa thích sự chính đáng, nguyên tuyền. Ở màu tía, chính sắc đỏ bị cướp mất, 
mang ý nghĩa là chính đạo bị lấn áp, bị tước đoạt hay bị pha trộn. Vì thế, Ngài 
ghét màu tía. 

Cũng tương tự như vậy, nhã nhạc là chính nhạc, nhạc thanh nhã làm êm 
dịu tâm hồn; còn thanh nhạc nước Trịnh có tiếng là dâm nhạc, tục nhạc, làm 
rối loạn tình người. Một khi Trịnh thanh làm rối loạn nhã nhạc, khiến cho 
lòng người xa rời chính đạo thì Đức Khổng Tử chẳng ưa. 

Ngài cũng ghét hạng người khéo miệng, lưỡi bén như dao, dùng lời nói 
để nịnh hót, bợ đỡ, gièm pha; bởi vì hạng người ấy, ở trong gia đình thì làm 
nghiêng nhà, khiến cha mẹ anh em bất hoà; ở trong nước thì làm đổ nước, 
khiến cho người nọ thanh toán kẻ kia. 


18. 
ƒH: Ÿ###@š ! 
TJñN: 7d+#Säš› BJi*Ÿ #14 Ã? 
#H: Xiñiää\? i75: 9122245 › XỈjẽ 
#®? 
Tử viết: “Dư dục vô ngôn.” 
Tử Cống viết: “Tử như bất ngôn, tắc tiểu tử hà thuật yên?” 
Tử viết: “Thiên hà ngôn tai? Tứ thời hành yên; bách vật sinh yên, thiên 
hà ngôn ta1?” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng Tử nói: “la muốn không nói nữa.” 
Tủ Cống thưa: “Thầy mà không nói thì con noi theo làm sao?” 
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Đức Khổng Tử nói: “Trời có nói đâu? Bốn mùa vận hành; trăm vật sinh 
sôi, trời có nói đâu?” 
BÌNH GIẢI: 

Có lẽ Đức Khổng Tử nói câu này vào giai đoạn cuối đời, sau khi đã du 
thuyết nhiều nước trong thiên hạ và đã dạy dỗ môn đệ nhiều lời. Ngài cảm 
nghiệm thấy Trời chỉ chú trọng vào hành động hơn là nói thành lời. Trời luôn 
luôn hành động mạnh mẽ cho nên mới khiến cho thiên nhiên biến chuyển 
thành từng chu kỳ có tiết điệu đều đặn mà người ta gọi là bốn mùa xuân, hạ, 
thu, đông. Cũng do Trời tác động trên thiên nhiên mới có hiện tượng sinh 
sôi nảy nở bất tận của muôn vật. Thế mà Trời không nói gì cả, không khoe 
khoang, không cậy công, không thuyết minh, cứ để tự nhiên cho người ta cảm 
nghiệm lấy. Hiểu được chân lý này, Đức Khổng Tử không còn muốn nói nữa vì 
tự cảm thấy xấu hổ về kiến thức hạn hẹp và sự khôn ngoan bé bỏng của mình. 

Lão Tử thì nói: “Lắm lời coi như bế tắc, chẳng bằng giữ chính đạo.” (Đa 
ngôn sổ cùng, bất như thủ trung). 


19. 


3ñ 8# Ñ.4L-ƒ › 3Lƒ ÈFVA#X. Mr # Hh“. Tấm 
3#†X› JÈ* R]>.. 
Nhũ Bi dục kiến Khổng Tử, Khổng Tử từ dĩ tật. Tương mệnh giả xuất 
hộ, thủ sắt nhi ca, sử chi văn chi. 

Dịch nghĩa: 
Nhũ Bi muốn ra mắt Đức Khổng Tử. Đức Khổng Tử khưốc từ lấy có 


bệnh. Người chuyển lời ra khỏi nhà, ngài cầm cây đàn sắt mà hát, khiến 
cho khách nghe thấy. 


BÌNH GIẢI: 


Nhã Bi là người nước Lỗ, muốn vào yết kiến Đức Khổng Tử. Ngài lấy cớ bị 
bệnh mà khước từ, không tiếp. Tuy nhiên, vừa khi gia nhân chuyển lời khước 
từ (tương mệnh giả) của ngài đến với Nhũ Bi ở ngoài sân, ngài liền cầm cây 
đàn sắt vừa gảy vừa hát cốt cho Nhũ Bi nghe thấy và biết rằng ngài không 
muốn tiếp. 

Có lẽ đây cũng là một cách giáo dục (giáo dục gián tiếp) của Đức Khổng 
Tử. Tiếp người để rồi phải nói thẳng ra cái lỗi của người, ngài là người tế nhị, 
không muốn như vậy; và ngài cũng không thể giả dối khen ngợi khi người 
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chẳng có gì đáng khen. Ngài hiểu rõ tâm lý phổ thông của con người: “lời thật 
mất lòng”. Vì thế, ngài chỉ muốn kín đáo cho người tự nhận ra rằng mình có 
sự sai trái nào đó cần phải sửa đổi, mới đáng được tiếp kiến. 


20. 


ta R: =#>x #8. jlit^A4! #87 =8: 
3Ì 2#: #4, “60M. THELA., ĐỊBLĐE 
cP, , # }š ƒ% X_ ; 411? 2 ° 

7H: ÊX⁄iá:› ⁄*Xk??%› #®+k«?? 

H: 4l 

++., Rl#> ! k8 7> ##&*. ^H:› E]#2^ 
”m..ốa sa. 
th. ÝH: Ÿ2z#tcử! 3<':. A68 
2LPZ]R. Xz#2z#. XTzil@b, #Ð, # 
=*+>z##x#x4#7? 

Tể Ngã vấn:”Tam niên chi tang, cơ dĩ cửu hỹ. Quân tử tam niên bất vi 
lễ, lễ tất hoại; tam niên bất vi nhạc, nhạc tất băng. Cựu cốc ký một, tân 
cốc ký thăng; toàn toại cải hỏa. Cơ khả dĩ hỹ.” 

Tử viết: “Thực phù đạo, ý phù cẩm, ư nhữ an hồ?” 

Viết: “An” 

“Nhữ an, tắc vi chi. Phù, quân tử chi cư tang, thực chỉ bất cam, văn nhạc 
bất lạc, cư xử bất an. Cố bất vi dã. Kim nhữ an, tắc vi chỉ.” 

Tể Ngã xuất. Tử viết: “Dư chỉ bất nhân dã. Tử sinh tam niên, nhiên hậu 
phục miễn ư phụ mẫu chi hoài. Phù, tam niên chi tang, thiên hạ chi 
thông tang dã. Dư dã, hữu tam niên chi ái ư kỳ phụ mẫu hồ?” 


Dịch nghĩa: 
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Tể Ngã hỏi: “Việc chịu tang ba năm, một năm đã là lâu rồi. Người quân 
tử ba năm mà không tập lễ nghĩ, lễ nghĩ ắt hỏng đi; ba năm không tập 
nhạc, nhạc ắt quên mất. Lúa cũ đã hết, lúa mới đã thu hoạch; những cây 
dùi lấy lửa đã cháy cả. Một năm có thể đủ rồi.” 

Đức Khổng Tử nói: “Ăn gạo thơm, mặc đồ gấm ngươi có thấy an lòng 
chăng?” 


Đáp: “An lòng.” 
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“Ngươi thấy an lòng thì cứ làm đi. Ôi, người quân tử chịu tang, ăn miếng 
ngon chẳng biết ngọt, nghe âm nhạc chẳng thấy vui, sống ở nơi của 
mình mà chẳng an lòng. Cho nên chẳng làm như thế. Nay ngươi thấy an 
lòng, thì cứ làm.” 


Tể Ngã ra khỏi, Đức Khổng Tử nói: “Trò Dư không có lòng nhân vậy. Con 
người sinh ra ba năm, sau đó mới khỏi cha mẹ bế bồng. Ôi, chịu tang ba 
năm, đó là việc tang phổ thông của mọi người. Trò Dư không được cha 
mẹ yêu quý trong ba năm chăng?” 


BÌNH GIẢI: 


Sau khi nhà Chu là chủ đất nước Trung Hoa, Chu Công đặt ra Chu Lễ 
để ổn định thiên hạ, trong đó có lệ con cái chịu tang cha mẹ ba năm, với ý tạ 
ơn cha mẹ đã nuôi nấng, bế bồng vất vả trong ba năm trường, trước khi đứa 
con tự bưng được bát cơm mà ăn. Trong thời gian chịu tang, con cái mặc áo 
thô, ăn gạo xấu; có khi còn làm nhà tạm bên mộ cha mẹ, sống ở đó để tỏ lòng 
thương tiếc tưởng nhớ. 

Việc chịu tang cốt ý là đề cao cái tình người cho trọng hậu. Người ta có duy 
trì được cái tình đối với cha mẹ, sau đó mới có thể khuyếch đại mối tình ấy để 
yêu mến anh em, vợ con, bè bạn, đồng bào và nhân loại. Kẻ đã lạt lẽo với cha 
mẹ thì không thể đằm thắm trong những tình cảm khác. 

Nay Tể Ngã cho rằng chỉ cần chịu tang một năm là đủ; lấy cớ rằng nếu 
người quân tử dành thời giờ cư tang mà bỏ cả việc tập tành lễ nhạc, thì lễ 
nhạc hỏng mất. Ông ta nêu ra chu kỳ một năm về việc tiêu thụ lúa cũ, thu 
hoạch lúa mới. Chu kỳ ấy cũng chi phối mọi sinh hoạt con người; trong đó có 
việc thay đổi những cây dùi lấy lửa. Người Trung Hoa xưa có thói quen mỗi 
mùa dùng một loại cây để dùi mà cho lửa. Sau khi đã luân phiên dùng hết 
những cây dùi, đó là dấu chỉ một năm đã qua. Tể Ngã nêu ra luận cứ này để 
thuyết phục Đức Khổng Tử chấp nhận việc chịu tang cha mẹ chỉ nên kéo dài 
trong một năm. 

Đức Khổng Tử đã không đồng ý và cho rằng Tể Ngã là kẻ không có lòng 
nhân. Lòng nhân đặt nền tảng trên tình người. Nay tình người đã thiếu thốn, 
cạn kiệt thì còn nhân sao được. Tế Ngã sợ ba năm không tập lễ nhạc sẽ quên 
hết nhưng Tể Ngã có biết đâu rằng lễ nhạc được đặt ra cũng chỉ cốt để nuôi 
cái tình người. Nay tình người đã thiếu thì còn tập tành lễ nhạc làm ch1? 


21. 
ÝH: 24H, &/ƒHA:, 32t ! Sđl#t#34 
#2 > XS -ƒứŒ, I 
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Tử viết: “Bão thực chung nhật, vô sở dụng tâm, nan hỹ tai! Bất hữu bác 
dịch giả hồ ? Vi chi do hiền hồ dĩ.” 
Dịch nghĩa: 
Đức Khổng Tử nói: “Ăn no suốt ngày, chẳng chỗ nào để dụng tâm, khó 
khăn thay! Sao không chơi bài chơi cờ? Làm điều đó còn tốt hơn ở không.” 
BINH GIAI: 


Người nào chỉ ăn no rồi ngồi không, không để tâm vào một việc gì, thì rất 
có hại, khó lòng nên người được. 


Ăn không ngồi rồi, thân xác sẽ rã rời, mệt nhọc, tinh thần đình trệ, dễ bị 
lôi cuốn vào những hành vi xấu, chẳng thà dùng thời giờ để chơi bài, chơi cờ 
giải trí, tinh thần sẽ được minh mãn thì còn tốt hơn ngồi không. 


22. 


4đinN: #7mñ57?? 
ƒH: 8Ÿš1⁄E. 878 ưmm&@š ấU› d* 
Tử Lộ viết: “Quân tử thượng dũng hồ?” 
Tử viết: “Quân tử nghĩa dĩ vi thượng. Quân tử hữu dũng nhi vô nghĩa vi 
loạn. Tiểu nhân hữu dũng nhi vô nghĩa vi đạo.” 

Dịch nghĩa: 
Tử Lộ nói: “Người quân tử có nên đề cao sức mạnh chăng?” 
Đức Khổng Tử nói: “Người quân tử đặt nghĩa lên trên. Quân tử có sức 
mạnh mà không có nghĩa thì làm loạn. Rẻ tiểu nhân có sức mạnh mà 
không có nghĩa là phường trộm cướp.” 

BINH GIAI: 


Dũng là sức mạnh thể chất. Trong hàng đệ tử của Đức Khổng Tử, Tử Lộ có 
tiếng là dũng mãnh hơn hết, vì thế ông vẫn có tâm ý hướng chiều về đó. Đức 
Khổng Tử cho biết người quân tử phải chuộng nghĩa. Nghĩa là mối tương giao 
tốt đẹp giữa người với người. Người quân tử có sức mạnh mà không có nghĩa, 
nếu ở địa vị cao sẽ trở thành kẻ loạn nghịch. Rẻ tiểu nhân có sức mạnh mà 
không có nghĩa sẽ trở thành kẻ trộm cướp gây rối loạn trong xã hội. 


440 


LUẬN NGỮ 





23. 


#ñnH: #77? #7? 

TW . 1# ° Älñ. A2 #8 3Ÿ › š8  T uñmn àh F 3Ÿ › 
XÃ Đ ứỤ RẬM đ› XÃ/KÍCHH Ê ZW o2 

H: 7 £⁄#? 

I3 lÐ#t, AK10LÀ B#, it h ĐT. 
Tủ Cống viết: “Quân tử diệc hữu ố hồ?” 

Tử viết: “Hữu ố. Ổ xưng nhân chỉ ác giả; ố cư hạ lưu nhỉ sán thượng giả; 
ố dũng nhi vô lễ giả; ố quả cảm nhi trất giả.” 

Viết: “Tứ dã, diệc hữu ố hồ?” 

“Ổ kiêu dĩ vi trí giả; ố bất tốn dĩ vi dũng giả; ố kiết dĩ vi trực giả.” 


Dịch nghĩa: 


Tử Cống nói: “Ngưõỡi quân tử cũng có ghét chăng?” 

Đức Khổng Tử nói: “Có ghét. Ghét kẻ bêu riếu điều xấu của người; ghét 
kẻ ở địa vị dưới mà chê người trên; ghét kẻ dũng mãnh mà không có lễ 
phép; ghét kẻ bạo dạn cương quyết mà bị che lấp (kẻ liều lĩnh đến nỗi 
bế tắc). 

Lại nói: “Trò Tứ, cũng ghét chứ?” 

[Tử Cống đáp:] “Ghét kẻ đi rình mò mà cho là sáng suốt; ghét kẻ không 
khiêm tốn mà cho là dũng mãnh; ghét kẻ bói móc việc riêng của người 
mà cho là ngay thẳng.” 


BÌNH GIẢI: 


Người ta thường nghĩ rằng quân tử là người nhân đức, chỉ biết yêu người 
mà không ghét người. Ở đây, Đức Khổng Tử cho biết người quân tử cũng 
ghét. A1 có những nết xấu đáng ghét thì phải ghét. Đó là lẽ tự nhiên. Có ghét 
những nết xấu của người mới nghĩ đến phương thế cải thiện cho người. Đức 
Khổng Tử nêu ra mấy trường hợp tiêu biểu: 


- Ghét kẻ bêu riếu điều xấu của người: Con người thường có điều xấu. 


Nhưng khi điều xấu ấy chưa lộ ra, nếu muốn xây dựng cho người, ta chỉ 
nên tìm dịp thuận tiện để khuyên bảo, không nên phơi bày điều xấu của 
người ra để làm mất danh dự của người. Phơi bày điều xấu của người 
chính là cố tình làm hại người. 


- Ghét kẻ ở địa vị dưới mà chê người trên: Người trên dù khôn ngoan tới 
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đâu cũng không hoàn toàn. Kẻ ở dưới mà chê người trên, khiến người 
trên mất uy tín trong việc lãnh đạo thì trật tự sẽ hỏng hết. Muốn xây 
dựng, chỉ nên kín đáo và tế nhị góp ý riêng với người trên mà thôi. 

- Ghét kẻ đũng mãnh mà không lễ phép: Kẻ dũng mãnh rất cần có lễ phép 
trong giao thiệp mới tạo nên sự hài hoà. Dũng mãnh mà vô lễ chỉ tạo 
nên sự đổ võ, tan tác. 

- Ghét kẻ liều lĩnh đếễn nỗi bế tắc: Kẻ liều lĩnh là kẻ bạo dạn cương quyết 
dám làm những việc hiểm nguy nhưng không thông suốt sự lý trước sau, 
chưa cân nhắc thận trọng đã vội hành động; như vậy sẽ bị bế tắc hoặc 
gặp những tai họa bất ưng xảy đến. 

Tử Cống đồng ý với thầy và nói thêm ý riêng của mình: 

- Ghét kẻ đi rình mò mà cho là sáng suốt: Đó là kẻ không an phận thủ 
thường, không tự phấn đấu mà chỉ chú tâm rình mò công việc của người 
khác để học lóm hoặc chê bai, chẳng chịu phát huy sáng kiến của mình. 

- Ghét kẻ không khiêm tốn mà cho là dũng mãnh: Đó là kẻ ngông nghênh, 
kiêu ngạo, tự cho mình là hay là phải; đã không biết đó là khuyết điểm 
cần phải sửa, lại còn tưởng mình là mạnh mẽ hơn người. 

- Ghét kẻ bới móc việc riêng của người mà cho là ngay thẳng: Việc riêng 
của người không can dự gì đến mình, nếu mình không có nhiệm vụ của 
quan án (của công an, cảnh sát). Bới móc việc riêng của người là vi phạm 
quyền tự do cá nhân. Đó là việc sai trái chứ không phải tính ngay thẳng. 
Người quân tử luôn luôn tự sửa mình để thăng tiến trong nhân đạo; 
nếu không thuộc bổn phận của mình thì đừng can thiệp vào việc người. 
Nếu thấy người có điều gì xấu thì nên kín đáo khuyên bảo, can ngăn mà 
tránh chạm đến lòng tự ái của người, tránh làm mất danh dự, phẩm giá 
của người trong xã hội. 


24. 
` @ ` x2 ` ` $ả:: “% 

TJH:YÊx7#t 1Á Á#tLf, ! f2 RỊ Riấ: t2 
R44. 
Tử viết: “Duy nữ tử dữ tiểu nhân vi nan dưỡng dã. Cận chi tắc bất tốn; 
viễn chỉ tắc oán.” 

Dịch nghĩa: 
Đức Khổng Tử nói: “Chỉ riêng bọn tó gái và tớ trai là khó đối đãi. Gần 
gũi thì họ khinh nhờn; xa cách thì họ oán giận.” 
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BÌNH GIẢI: 


Đám tớ gái, tớ trai là những người thuộc giới nghèo khó, ít học hoặc không 
học cho nên kém hiểu biết, kém văn hoá và thiếu lễ nghĩa. Nếu người chủ 
thương xót họ thì họ khinh nhờn, có khi xử ngang hàng với chủ. Nếu người 
chủ cư xử xa cách, nghiêm trang với họ thì họ oán giận, cho rằng bị khinh bỉ. 


25B. 
ƒH: #wgT†fnR ¿5 › J4, I 


Tủ viết: “Niên tứ thập nhi kiến ố yên, kỳ chung dã dĩ.” 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng Tử nói: “Bốn mươi tuổi mà người ta thấy ghét, chung cuộc 
của kẻ ấy đã hỏng rồi.” 


BÌNH GIẢI: 


Vào thời Xuân Thu, ngoại trừ các bậc đạo sĩ biết đường lối dưỡng sinh, đa 
số người ta khó lòng thọ tới 70 tuổi. Thi sĩ Đỗ Phủ đời Đường nhận xét: “Nhân 
sinh thất thập cổ lai hy. - À2 -† % 2 (Người ta sống tới 70 tuổi xưa nay 
hiếm có.) Như vậy, người sống tới tuổi 40, đã trải qua quá nửa đời người, bắt 
đầu bước sang tuổi già. Thế mà người ấy chẳng chịu tu thân tích đức; ngôn 
ngữ, cử chỉ, hành vi toàn thể hiện những nết xấu khiến người ta thấy ghét; 
vậy thì xem như cho đến cuối đời người ấy không thành công gì được, và cũng 
không còn hy vọng tạo được uy tín gì trong xã hội. Như thế, người ấy đã uống 
phí cả một đời! 
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CHƯƠNG XVIII: VI TỬ 
#  # + ^. 


Vi Tử đệ thập bát 


1. 
-†ƒ+x>. X7 h>*x, tu Tökmøt. 3LŸƒN: #* 
=+-ã5 ! 
Vi Tử khứ chỉ; Cơ Tử vi chỉ nô; Tỷ Can gián nhi tử. Khổng Tử viết: “Ân 
hữu tam nhân yên!” 

Dịch nghĩa: 


Vi Tử bỏ đi; Cơ Tử làm đứa ở; Tỷ Can can ngăn mà bị giết. Đức Khổng 
Tử nói: “Nhà Ân có ba người nhân.” 


BÌNH GIẢI: 


Nhà Ân (Thương) khởi đầu từ vua Thành Thang (khoảng năm 1766 trước 
Công nguyên) kéo dài cho tới vua Trụ (1154-1122 trước Công nguyên) thì 
chấm dứt. Sau khi đuổi vua Kiệt (nhà Hạ)ï, vua Thành Thang khai sáng nhà 
Thương, đóng đô ở đất Bạc. Về sau để tránh sự xâm lấn của các dân du mục ở 
phía tây, nhà Thương phải di chuyển về phương đông: lần cuối cùng đóng đô ở 
đất Ân Khư, nên đổi quốc hiệu là Ân. Vị vua cuối cùng là Trụ Vương, một hôn 
quân vô đạo, không biết nghe lời phải của công thần, đã thi hành một chính 
sách hà khắc, tàn bạo với dân chúng. 

Vi Tử là em cùng cha khác mẹ với vua Trụ, đã phải bỏ nước ra đi để giữ 
gìn dòng tộc. Tương truyền, Vi Tử sang phía đông bắc, lập ra nước Triều Tiên. 

Cơ Tử và Tỷ Can là chú vua Trụ. Cơ Tử vì can vua mà bị bỏ ngục và phải 
trỏ thành nô lệ, làm tôi tớ cho người. Tỷ Can cũng vì khẳng khái khuyên can 
mà bị giết chết moi tim. 

Ba vị vương tử ấy đều muốn vua Trụ thi hành đức nhân để cho thiên hạ 
được an cư lạc nghiệp, triều đình giữ được đạo thống; cho nên đã biểu hiện ý 
nguyện bằng ba phương thức khác nhau: một người chạy trốn, một người cam 
phận nô lệ, một người chịu chết. 
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Tuy ba cách thức biểu hiện có khác nhau nhưng cùng một mục đích chung 
là muốn vua Trụ cải tà quy chánh, thực hiện nhân đức cho dân chúng và dòng 
họ được hưởng nhờ. Mục đích của ba người đều hướng về đức nhân là duy trì 
tình người tốt đẹp. Vi Tử, Cơ Tủ, Tỷ Can đều là người có đức nhân. 


2. 
Xụ F&šš» bú], Zfh.. A^H: Ý&k?ñJAk'#? H: 
Hiểm #t^Á^:› n2“ <=#h? triển f^Á› #J¿& 
4 #‡> #4? 
Liễu Hạ Huệ vi sĩ sư, tám truất. Nhân viết: “Tử vị khả dĩ khứ hồ.” 
Viết: “Trực đạo nhi sự nhân, yên vãng nhi bất tám truất? Uổng đạo nhỉ 
sự nhân, hà tất khứ phụ mẫu chi bang?” 

Dịch nghĩa: 


Liễu Hạ Huệ làm quan tư pháp, mấy lần bị loại bỏ. Có người nói: “Thầy 
chưa chịu bỏ đi ữ?” 

Đáp: “Lấy đường lối ngay thẳng phụng sự người, đi đâu mà chẳng bị loại 
bỏ mấy lần. Dùng đường lối tà vạy phụng sự người, sao phải bỏ nước của 
cha mẹ mà đi?” 


BÌNH GIẢI: 


Chữ tam (`) là ba, nhưng khi phát âm là £ám thì có nghĩa là vài lần hay 
mấy lần, chứ không xác định hẳn là ba lần. 

Liễu Hạ Huệ làm quan tư pháp ở nước Lỗ coi về việc hình án. Ông hành 
động theo chính đạo, xét xử ngay thẳng, không xử oan cho ai, cũng không vị 
nể người có chức quyền mà bẻ cong cán cân công lý; do đó bị mất chức mấy 
lần. 

Có người thấy vậy tỏ ý ngạc nhiên sao ông không bỏ nước Lỗ sang nước 
khác để được trọng dụng hơn. Ông lý luận rằng lấy đường lối ngay thẳng 
phụng sự vua mà không được tin dùng, đó là lẽ thường bấy giờ. Thiên hạ đại 
loạn, ở nước nào cũng có tình trạng như thế. Nếu dùng đường lối tà vạy, nịnh 
hót, uốn mình theo ý của cấp trên hay các thế lực trong triều, ắt sẽ được trọng 
dụng ngay, chẳng những ở nước Lỗ mà ở đâu cũng vậy. Đã thế, đâu cần bỏ 
nước Lỗ là quê hương của cha mẹ mà đi! Nói vậy thôi, chứ Liễu Hạ Huệ đâu 
chịu theo đường lối tà vạy. Vì thế, ông cứ bị mất chức mấy lần. 

Câu trả lời của Liễu Hạ Huệ chứng tỏ tình thế nước Trung Hoa thời Xuân 
Thu đã suy sụp đến mức nào. Bằng chứng là Đức Khổng Tử đã bỏ nước Lỗ 
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ra đi, lang thang trong nhiều năm, cũng không có vua nước nào trọng dụng. 
Phải chăng cách xử thế của Liễu Hạ Huệ đã chứng tỏ ông thấu tình đạt lý 
hơn Đức Khổng Tử? 


ö. 
Z'£2À4ï3jLŸ› 8: ##KBRÌ# f6, À#. #* 
Jl4#+> ° H : š#*⁄£ ° S? 3h, ° 4L-'ƒ#Ýr ° 
Tề Cảnh Công đãi Khổng Tử, viết: “Nhược Quý thị, tắc ngô bất năng. 
Dĩ Quý, Mạnh chi gian đãi chi.” Viết: “Ngô lão hỹ, bất năng dụng dã.” 
Khổng Tử hành. 

Dịch nghĩa: 


Tề Cảnh Công tiếp đãi Đức Khổng Tử, nói rằng: “Giống như họ Quý thì 
ta không thể. Tiếp đãi ông ấy vào khoảng giữa họ Quý, họ Mạnh vậy.” 
Lại nói: “Ta già rồi; không thể dùng ông ấy được nữa.” Đức Khổng Tử ra 
đi. 


BÌNH GIẢI: 


Có lần, nước Lỗ bất ổn, Đức Khổng Tử sang nước Tề với ý muốn tham gia 
chính sự. Vua Tề Cảnh Công bàn với quần thần việc tiếp đãi Đức Khổng Tủ. 
Nhìn sang nước Lỗ, vua Tề thấy họ Quý có nhiều quyền hành nhất; rồi đến họ 
Thúc, họ Mạnh. Vua Tề không muốn trao nhiều quyền hành cho Đức Khổng 
Tử như vua Lỗ trao cho họ Quý, vì sợ Ngài chuyên quyền. Vua Tề tỏ ý muốn 
đãi Đức Khổng Tử vào mức trung bình như khoảng giữa họ Quý và họ Mạnh. 
Tuy nhiên, có lẽ quần thần nước Tề sợ rằng Đức Khổng Tử sẽ nắm lấy cơ hội 
tước bỏ quyền lợi của họ; cho nên không hưởng ứng ý kiến của nhà vua. 

Vì thế, vua Tề Cảnh Công lấy cớ mình đã già nua, không thể dùng tài 
năng Đức Khổng Tử để xây dựng đất nước được. Biết quan điểm của vua tôi 
nước Tề như vậy; Đức Khổng Tử ra đi. 


4. 
?jt^ l x2, #16 7ƒ #>,. ZH SH: 4Lff7. 
Tề nhân quĩ nữ nhạc, Quý Hoàn Tử thụ chi, tam nhật bất triều, Khổng 
Tử hành. 

Dịch nghĩa: 


Người nước Tề đưa tặng đoàn nữ nhạc, Quý Hoàn Tử tiếp nhận, ba ngày 
không họp bàn việc nước, Đức Khổng Tử ra đi. 
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BÌNH GIẢI: 


Vào thời vua Lỗ Định Công, Đức Khổng Tử giữ chức Tư khấu (Bộ Hình) 
kiêm Nhiếp tướng sự (TẾ Tướng) tại nước Lỗ. Nhờ vậy, nước Lỗ trở nên thịnh 
vượng về mọi mặt. Vua quan nước Tề sợ nước Lỗ cường thịnh sẽ gây nên mối 
họa hại; bèn dùng kế dâng một đoàn nữ nhạc gồm các nữ công tuyệt sắc, múa 
khéo, hát hay và một bầy ngựa quý cho vua Lỗ. 

Quý Hoàn Tử thay mặt vua Lỗ đón nhận và vua tôi cùng nhau thưởng 
thức hát múa, say mê xem ngựa sải vó; ba ngày triều đình không họp bàn 
việc nước. Đức Khổng Tử thấy tình hình chính trị đã hỏng, không có cơ cứu 
vãn được nên đã từ quan, cùng với các đệ tử bỏ nước Lỗ sang nước Vệ, mở đầu 
chuyến chu du liệt quốc nổi tiếng trong lịch sử Trung Hoa thời Xuân Thu, 
kéo dài 14 năm. Bấy giờ là vào năm 496 trước Công nguyên, Đức Khổng Tử 
được ð6 tuổi. 


5. 
3*3Jt‡kØL, kg 7L ƒ, H: B2 ! B2 ! #@@2 
®*? 8®@#®1J3› #& #3 ñJi. Cứn ! tín l2 
4 ft ý Z2 ứn 
4Lƒf TF› ###2z š . 46m2, ®SiffÄt2J 5. 
Sở cuồng Tiếp Dư ca nhi quá Khổng Tử viết: “Phượng hề! Phượng hề! Hà 
đức chỉ suy! Vãng giả bất khả gián; lai giả do khả truy. Dĩ nhĩ! Dĩ nhĩ! 
Kim chỉ tùng chính giả đãi nhi.” 
Khổng Tử hạ, dục dữ chi ngôn. Xu nhi ty chi, bất đắc dữ chi ngôn. 
Dịch nghĩa: 


Người ngông cuồng nước Sở là Tiếp Dư đi qua Đức Khổng Tử hát rằng: 
“Chim phượng kia! Chim phượng kia! Sao đức suy kém thế! Chuyện đã 
qua không thể can ngăn; chuyện sắp tới còn có thể kịp đó. Thôi mà! Thôi 
mà! Ngày nay theo việc chính trị nguy lắm.” 

Đức Khổng Tử xuống xe, muốn cùng nói chuyện. Người ấy rảo bước 
tránh đi, không cùng nói chuyện được. 


BÌNH GIẢI: 


Sở Cuồng Tiếp Dư là một vị ẩn sĩ. Đệ tử Đức Khổng Tử ghi lại sự việc xảy 
ra này trong sách Luận Ngữ, không biết tên vị ẩn sĩ ấy; cho nên đã lấy hành 
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vi đến gần (¿iếp) cái xe (dư) của Đức Khổng Tử làm tên: Tiếp Dư. Chỉ biết đó 
là người cuồng nước Sở. 

Trên đường chu du liệt quốc, khi đến nước Sở, Đức Khổng Tử gặp người 
này, cũng là một ẩn sĩ vô danh như người giữ cửa Thạch môn và người đội cỏ 
ở nước Vệ vậy (Luận Ngữ, Chương XIV). Ông ta dùng hình ảnh chim phượng 
(đứng đầu các loài chim) để biểu thị Đức Khổng Tủ; đó là tỏ ý tôn trọng Ngài. 
Ông muốn can ngăn Đức Khổng Tử đừng hoài công chạy theo việc chính trị 
nữa. Vào thời buổi đại loạn ấy, làm chính trị ngay thẳng chẳng những đã thất 
bại lại còn nguy đến tính mệnh, bởi vì có nhiều người ghét. Các vua quan lợi 
dụng việc chính trị để thủ lợi riêng cho nên ghét người ngay thẳng. Chỉ có 
dân chúng thương mến thôi, nhưng dân chúng chẳng có thế lực gì; sống ngày 
nào biết ngày ấy. 

Sở Cuông Tiếp Dư chê Đức Khổng Tử suy kém về đức hạnh; lý do là Tiếp 
Dư thuộc phái Ty thế, chủ trương người thực sự có đức phải biết thu giấu đức 
hạnh, tài năng của mình. 


6. 


}H; #4394ãn‡} . ýUƒi8*.,. *-ƒ7ðáBM]:#Õ. 
kK<;RIH: k‡L### ###? 

0 

H: &&zLứ# 

H: XS#.. 

H: 6m £@ ! 

E]2kjÈkij., ?#ÈkjãjH: ƒ Xu#t? 

H: #w1. 

H: &<`äLứ>‡##? 

#ịH: 4. 

H: lÄñu4›: X Tð6*#,› fgiy) 3? Hưứn#t‡) 
‡#¿#ÈÁ> +, 38 3##£f£+f> +3⁄2 lân X34. 
ƒ174411)4#, k-Ÿl4L2ÃH : #4 1T #tl] #f ! 3È 
BỊA 2.48 SETN? &-EĐiỂ, #⁄TCÍR 1234”.. 


Trường Thư, Riệt Nịch ngẫu nhi canh. Khổng Tử quá chi, sử Tử Lộ vấn 
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tân yên. 
Trường Thư viết: “Phù chấp dư giả vi thùy?” 
Tử lộ viết: “Vi Khổng RKhâu.” 
Viết: “Thị Lỗ Khổng Rhâu dư?” 
Viết: “Thị dã.” 
Viết: “Thị tri tân hỹ.” 
Vấn ư Riệt Nịch. Kiệt Nịch viết: “Tử vi thùy?” 
Viết: “Vĩ Trọng Do.” 
Viết: “Thị Lỗ Khổng Rhâu chi đồ dư?” 
Đối viết: “Nhiên.” 
Viết: “Thao thao giả thiên hạ giai thị dã. Nhi thùy dĩ dịch chỉ? Thả nhĩ 
dữ kỳ tùng ty nhân chỉ sĩ dã, khởi nhược tùng ty thế chỉ sĩ tai?” Uu nhi 
bất chuyết. 
Tử Lộ hành dĩ cáo. Phu Tử vũ nhiên viết: “Điểu thú bất khả dữ đồng 
quần! Ngô phi tư nhân chi đồ đữ, nhi thùy dữ? Thiên hạ hữu đạo, Khâu 
bất dữ dịch dã.” 
Dịch nghĩa: 


Trường Thư, Kiệt Nịch cùng cùng cày ruộng với nhau. Đức Khổng Tử đi 
qua, sai Tử Lộ hỏi thăm bến đò. 

Trường Thư hỏi: “Này, người giữ xe là ai vậy?” 

Tử Lộ đáp: “Là Khổng RKhâu.” 

Hỏi: “Đó là Khổng Khâu nước Lỗ chăng?” 

Đáp: “Phải đấy.” 

Người ấy nói: “Thế thì biết bến đò rồi.” 

Hỏi sang Kiệt Nịch. Kiệt Nịch hỏi: “Ngươi là a1?” 

Đáp: “Là Trọng Do.” 

Hỏi: “Có phải là đệ tử của Khổng Rhâu nước Lỗ chăng?” 

Đáp rằng: “Đúng rồi.” Người này nói: “Cuồn cuộn như nước chảy, thiên 
hạ đều thế cả, cùng với ai mà thay đổi được? Vả lại cùng đi theo kẻ sĩ 
lánh người, sao bằng đi theo kẻ sĩ lánh đời chứ?” Người này bừa phủ đất 
mà chẳng thôi. 

Tử Lộ đi trình lại. Đức Rhổng Tử bùi ngùi nói: “Chẳng thể sống cùng 
bây với chim thú! Ta chẳng cùng đoàn lũ với đám người kia thì với ai? 
Thiên hạ mà có đạo, Khâu này chẳng mong thay đổi làm gì.” 
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BÌNH GIẢI: 


Tương tự trường hợp Tiếp Dư ở trên, hai người cày ruộng ở đây là những 
vị ẩn sĩ. Có lẽ đệ tử của Đức Khổng Tử cũng không biết tên hai người này, 
bèn lấy tình trạng và nơi sinh hoạt của họ mà đặt tên. Trường Thư là chỗ đất 
trũng dài; Kiệt Nịch là người chịu dìm ngâm trong nước bùn. 








Khi biết người ngồi trên xe là Đức Khổng Tử, Trường Thư trả lời cho Tử 
Lộ: “Thế thì biết bến đò rồi.” Câu ấy hàm ý mỉa mai: Khổng Tử là người biết 
nhiều, dẫn đường chỉ lối cho nhiều người, lại đã đi chu du nhiều nước, ắt phải 
biết bến đò ở đâu chứ! 

Thất vọng với câu trả lời của Trường Thư, Tử Lộ quay sang hỏi thăm Kiệt 
Nịch. Khi biết người hỏi mình là Trọng Do, đệ tử Đức Khổng Tử, người này 
không trả lời thẳng vào câu hỏi mà chất vấn lại Tử Lộ. Người này lý luận 
đại ý rằng: Thiên hạ đại loạn, mọi người đua nhau tranh danh đoạt lợi cuồn 
cuộn như nước chảy, có thể hợp tác với ai mà ngăn loạn, đổi ác ra thiện được? 
Khổng Tử là kẻ sĩ lánh người, tức là kẻ tránh các vua quan hôn ám vô đạo, 
thì tránh sao cho hết. Người đi theo Khổng Tử lánh người chẳng uổng công 
sao? Chẳng bằng đi theo ta lánh đời thì hơn. Lánh đời tức là ẩn dật, gác bỏ 
mọi chuyện thiên hạ ngoài ta1. 

Tử Lộ đem những ý ấy trình lại Đức Khổng Tử. Ngài bùi ngùi xúc động và 
bày tỏ lập trường của mình: Thiên hạ đại loạn đã đành, nhưng là con người; 
sao có thể vào rừng họp đoàn với chim thú được. Chi bằng ở lại với đám người 
thế gian và chia sẻ với họ, sửa đổi được ít nào hay ít ấy. Nếu thiên hạ đã tốt 
lành cả rồi, còn cần gì phải nói đến việc thay đổi nữa. 


LỆ 
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LUẬN NGỮ 


Ấ› 1> 111 f2? &‡X.#› mắấUkIầ. #7 >* 
4qhừ,. ii?3LXt,. i2 417, táuz@ I 

Tử Lộ tùng nhỉ hậu, ngộ trượng nhân dĩ trượng hà điếu. Tử Lộ vấn viết: 
“Tử kiến Phu Tử hồ?” 

Trượng nhân viết: “Tứ thể bất cần; ngũ cốc bất phân. Thục vi phu tử?” 
Thực kỳ trượng nh1 vân. 

Tử Lộ cung nhi lập. Chỉ Tử Lộ túc. Sát kê vi thử nhi tự chi, hiện kỳ nhị 
tử yên. 

Minh nhật, Tử Lộ hành nhi cáo. Tử viết: “Ẩn giả dã.” Sử Tử Lộ phản 
kiến chi. Chí, tắc hành hỹ. Tử Lộ viết: “Bất sĩ vô nghĩa. Trưởng ấu chi 
tiết, bất khả phế dã; quân thần chi nghĩa, như chi hà kỳ phế chi? Dục 
khiết kỳ thân, nhi loạn đại luân. Quân tử chỉ sĩ dã, hành kỳ nghĩa dã. 
Đạo chi bất hành, dĩ tri chi hỹ.” 





Dịch nghĩa: 
Tử Lộ đi theo ở phía sau, gặp một ông già lấy gậy quảy cái cào cổ. Tử Lộ 
hỏi rằng: “Ông có thấy Thây tôi không?” 
Ông già nói: “Tay chân chẳng siêng năng, năm giống thóc lúa chẳng 
phân biệt được. Ai là thầy chứ?” Rồi cắm gậy xuống mà cào cổ. 
Tử Lộ chắp tay đứng chờ. Ông già đưa Tử Lộ về nghỉ đêm, giết gà nấu 
cơm cho ăn; đưa hai con ra mắt nữa. 
Hôm sau, Tử Lộ đi trình lại Đức Khổng Tử nói: “Vị ẩn sĩ đấy.” Bèn sai 
Tử Lộ trỏ lại gặp. Đến nơi, ông già đã đi rồi. Tử Lộ nói: “Không ra làm 
quan là không có nghĩa. Thứ bậc lớn nhỏ, không thể bỏ được; đạo nghĩa 
vua tôi, sao lại bỏ như thế? Muốn trong sạch thân mình mà làm rối loạn 
nghĩa lón. Người quân tử ra làm quan là thi hành điều nghĩa thôi. Đạo 
không thi hành được, đã biết rồi vậy.” 


BÌNH GIẢI: 


Ông già này cũng là một vị ẩn sĩ vô danh tương tự như trường hợp người 
giữ cửa Thạch môn, người đội cỏ ở nước Vệ, Sở Cuông Tiếp Dư, Trường Thư và 
Kiệt Nịch mà thầy trò Đức Khổng Tử đã từng gặp. Họ là những người tài đức, 
có tâm sự ưu thời mẫn thế; nhưng thấy thời thế rối loạn cho nên đều sống ẩn 
dật, làm những công việc t1 tiện, che giấu tài mình, không chịu ra làm quan 
giúp vua trị nước. Đức Khổng Tử rất kính phục những người ấy, nhưng Tử Lộ 
lại tỏ ý bất bình. Sự bất bình ấy, Tử Lộ nói ra bằng những lời ở đây. 
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Tử Lộ chê trách ông già này không giữ đạo nghĩa quân thần. Tuy nhiên, 
muốn giữ trọn đạo nghĩa quân thần, phải có chính danh trong đạo nghĩa ấy. 
Đã là một bầy tôi thì phải trung thành với vua. Nhưng vua đã chẳng ra vua; 
vua chẳng giữ được đạo nhân, bầy tôi trung thành sao được với vị vua ấy! Vua 
phải có nhân, bầy tôi mới nên trung thành. “Quân nhân, thần trung” là đạo 
lý chính danh ấy. 

Nay thiên hạ đại loạn, vua đã bất nhân, thì người quân tử không chịu làm 
bầy tôi cho vua là lẽ đương nhiên. Đó mới chính là đạo lý của người quân tử. 
Trong khi vua bất nhân mà Tử Lộ cứ khăng khăng phải ra làm quan để giữ 
nghĩa vua tôi, đó là Tử Lộ cố chấp mà chẳng hiểu lẽ biến thông. Vì cố chấp 
như thế, cho nên khi làm quan ở nước Vệ, Tử Lộ đã phải chịu sát thân, thân 
thể bị vằm nát như tương; thật là điều đáng tiếc. Đức Khổng Tử đoán được 
điều ấy sẽ xảy ra nhưng không làm gì được. Theo sách Lễ Ký, đang khi dạy 
học ở quê nhà, được tin Tử Lộ bị băm xác, Đức Khổng Tử đã ngậm ngùi sai 
người nhà đem đổ hũ tương đi, không ăn nữa để tỏ lòng thương tiếc Tử Lộ. 
Và việc này, sách Lễ Ký viết: “Khổng Tử khốc Tử Lộ vu trung đình, hữu nhân 
điệu giả, nhi phụ tử bái chỉ. Ki khốc, tiến sứ giả nhi vấn kỳ cố, sứ giả viết: 
“Hải chỉ hỹ.` Tuại mệnh phúc hải.” (Lễ Ký: Đàn Cung Thượng). Nhữ Nguyên 
và Trần Kiết Hùng diễn giải như sau: “Fử Lộ mất tại Vệ quốc, tin tức lan 
truyền. Khổng Tử đã chuẩn bị sẵn kỷ án tế lễ ở trong sân phía trước gian nhà 
chính. Khi có người đến phúng điếu, Khổng Tử tự thân đại diện tang chủ mà 
bái đáp lễ với người tế lễ. Điếu tế xong, ông bèn mời vị sứ giả thông tri tin tức 
đến, hỏi về diễn biến tình hình thực tế lúc đó, sứ giả nói: “Đã bị băm nát như 
tương!” Khổng Tử lập tức kêu người đem chỉnh tương trong nhà đi đổ.” (Nhữ 
Nguyên, Trần Kiết Hùng: Lễ Ký. NXB Đồng Nai, 1996, trang 42-43). 

Có người cho rằng những lời phê bình về ông già ở phần dưới đoạn văn 
trên là của Đức Khổng Tử. Một bản Luận Ngữ đời Tống viết như sau: “Tử Lộ 
phản, Tử viết: “Bất dĩ vô nghĩa... (Tử Lộ trỏ về, Khổng Tử nói: “Không ra làm 
quan là không có nghĩa... ” (Theo Nguyễn Hiến Lê: Luận Ngữ. NXB Văn học 
1995, trang 304-305.) 

Điều đó không đúng. Đức Khổng Tử đâu phải là người câu nệ đạo nghĩa 
như thế! 
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Mr CŒ.£& !?&#4?› RiIÃ: l 62tš›: Ý tị › 
#§£'†JE . #4 R8 X2+, &ðJ#& #*J. 
Dật dân: Bá Di, Thúc Tể, Ngu Trọng, Di Dật, Chu Trương, Liễu Hạ Huệ, 
Thiếu Liên., Tử viết: “Bất giáng kỳ chí, bất nhục kỳ thân, Bá Di, Thúc Tề 
dư? Vị Liễu Hạ Huệ, Thiếu Liên: giáng chí, nhục thân hỹ. Ngôn trúng 
luân, hạnh trúng lự; kỳ tư nhi dĩ hỹ. Vị Ngu Trọng, Di Dật: ẩn cư, phóng 
ngôn; thân trúng thanh, phế trúng quyền. Ngã tắc dị ư thị. Vô khả, vô 
bất khả.” 

Dịch nghĩa: 





Về những người ẩn dật: Bá Di, Thúc Tề, Ngu Trọng, Di Dật, Chu Trương, 
Liễu Hạ Huệ, Thiếu Liên, Đức Khổng Tử nói: “Chẳng đè nén chí mình, 
chẳng hổ thẹn thân mình, Bá Di, Thúc Tề đó chăng? Bảo rằng Liễu Hạ 
Huệ, Thiếu Liên bị nén chí, bị khuất thân. Lời nói trúng lẽ thường, hành 
động hợp lý; được như thế mà thôi. Bảo rằng Ngu Trọng, Di Dật sống ẩn 
dật, buông bỏ lời nói; thân được trong sạch, bỏ về hợp lẽ quyền biến. Th 
thì khác như thế. Không có gì là nên, không có gì là chẳng nên.” 


BÌNH GIẢI: 


Bá DI, Thúc Tề, Ngu Trọng, Di Dật, Chu Trương, Liễu Hạ Huệ, Thiếu Liên 
là những vị ẩn sĩ sống vào đời nhà Ân và nhà Chu. Trong đoạn văn này, Đức 
Khổng Tử bàn luận với các đệ tử về thái độ, hành vi của các vị ấy và cho biết 
lập trường của mình. 

Ngài khen Bá Di, Thúc Tề giữ được chí hướng và giữ thân mình chẳng hổ 
thẹn. Còn Liễu Hạ Huệ, Thiếu Liên thì chẳng giữ được đúng chí hướng, thân 
bị khuất; thế là không được như ý. Chỉ có điều hai ông này giữ được ngôn ngữ, 
hành động hợp lẽ, đúng đạo thường. Ngu Trọng, Di Dật thì giữ mình chẳng 
khen chê ai, chẳng nghị luận việc chính trị đương thời, bỏ quan đúng lúc và 
giữ được thân trong sạch, không vướng vào điều xấu. 

Không biết vì lý do gì, Chu Trương đã bị bỏ qua, không được bàn tới. 

Nhân đó, Đức Khổng Tử xác nhận với các đệ tử rằng Ngài chẳng giống 
các vị ẩn sĩ ấy! Ngài không bị chết đói như Bá Di, Thúc Tề ở núi Thú Dương; 
không bị thua thiệt như Liễu Hạ Huệ, Thiếu Liên; không phải câm nín như 
Ngu Trọng, Di Dật. Ngài tùy thời tiến thối; bỏ quê hương thì đi chậm, trở về 
quê hương thì đi nhanh; xử trí, hành động phóng khoáng tùy nghĩ; tuy không 
được trọng dụng lâu dài nhưng luôn luôn được kính nể; trước sau vua chúa, 
quan quyền vẫn tôn làm thầy để hỏi ý kiến. Vì biết tùy thời thích nghi mà 
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vẫn tự trọng, giữ được phẩm giá, danh dự của mình; cho nên không thể nói 
trước trường hợp nào là chẳng nên (vô khả), trường hợp nào là nên (vô bất 
khả); do đó không ai trói buộc được Ngài, không a1 khinh thị Ngài. Ngài vẫn 
lựa cơ hội mà truyền bá đạo lý, đóng góp vào sự ổn định của xã hội. 


9. 
XÉhl|iB 7P, TZĐCTIRJ, 24-18, 092k1ð 
$; #421.AA# NI, lâKÑA#*XÃ, JyÉñ8D, #5 
AM 
Thái sư Chí thích Tề; á phạn Can thích Sở; tam phạn Liêu thích Thái; 
tứ phạn Khuyết thích Tần; cổ Phương Thúc nhập ư Hà; bá đào Võ nhập 
ư Hán; thiếu sư Dương, kích khánh Tương nhập ư hải. 

Dịch nghĩa: 


Quan đứng đầu ban nhạc triều đình, ông Chí đến nước Tề: quan phụ 
trách âm nhạc bữa cơm thứ hai, ông Can, đi đến nước Sở; quan phụ 
trách âm nhạc bữa cơm thứ ba, ông Liêu, đi đến nước Thái; quan phụ 
trách âm nhạc bữa cơm thứ tư, ông Khuyết, đi đến nước Tần; người 
đánh trống, ông Phương Thúc đi vào miền sông Hoàng Hà; người đánh 
trống cơm, ông Võ, đi vào miền sông Hán; quan phụ tá Thái sư nhạc, ông 
Dương và người đánh khánh, ông Tương, đi vào miền biển. 


BÌNH GIẢI: 


Vào thời Xuân Thu, các bữa ăn của vua trong ngày đều có tấu nhạc; vì lý 
do đó mà có các chức quan phụ trách âm nhạc trong các bữa ăn. Sau khi Đức 
Khổng Tử bỏ nước Lỗ ra đi, triều đình suy sụp; ba họ Quý, Thúc, Mạnh phân 
chia quyền hành. Nhất là Quý Hoàn Tử (Quý Tôn Tư) không col vua Lỗ ra gì. 
Những người có tâm huyết trong triều đình đều ly tán hết. Đoạn văn này kể 
tên tám nhân vật quan trọng trong dàn nhạc cung đình đã bỏ nước ra đi, mỗi 
người tìm đến một nơi ẩn náu. 


10. 


J2 2H: #87 #23 ði Xi kE/Sf 
VÀ; ‡t( E tk dt, BÌ ESãS#, › #* 5F T2* — Äˆ s› 


Chu Công vị Lỗ Công viết: “Quân tử bất thỉ kỳ thân, bất sử đại thần oán 
hồ bất dĩ, cố cựu vô đại cố, tắc bất khí dã, vô cầu bị ư nhất nhân.” 
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Dịch nghĩa: 


Chu Công bảo Lỗ Công rằng: “Người quân tử không bỏ người thân, 
không làm cho đại thần oán hận vì không dùng họ. Những người quen 
cũ mà không có lỗi lớn thì đừng sa thải. Không cầu mong sự hoàn toàn 
ở một người.” 


BÌNH GIẢI: 


Chu Công là con của Văn Vương, em của Vũ Vương. Ông đã có công giúp 
Vũ Vương sửa sang triều chính, lập nên cơ nghiệp nhà Chu. Vì thế, con của 
Chu Công là Bá Cầm được phong cho đất Lỗ làm Lỗ Công và con cháu được 
nối tiếp cal trị nước Lỗ. 

Khi tiễn Lỗ Công đi trấn nhậm chức vụ mới, Chu Công đã khuyên con 
những điều cần thiết cho việc cai trị vào lúc ban đầu. Sau đây là những điều 
quan trọng: 

- Không bỏ người thân: Người thân là những người có họ hàng với mình, có 
tình nghĩa ruột thịt với mình, đã hiểu mình lâu ngày; phải nhờ họ giúp 
đỡ mình trong việc nhà cũng như việc nước. 

- Không làm cho đại thần oán hận vì không dùng họ: Đại thần là các bề 
tôi đã từng giúp cha anh mình làm việc nước. Họ vừa có công, vừa có 
nhiều kinh nghiệm; cần phải dùng họ giúp mình cai trị. Nếu có mới nới 
cũ, khiến cho họ oán hận, cấu kết với nhau để chống lại mình thì nguy. 

- Những người quen cũ mà không có lỗi lầm lớn thì đừng sa thải: Những 
người quen cũ đã từng cộng tác với mình, đã quen lề lối làm việc, đã 
quen tính khí với nhau; nếu họ không có lỗi lớn thì đừng sa thải. Nếu sa 
thải, sẽ thiếu người hợp tác và sẽ gây nên sự bất mãn, sự thù hận, không 
có lợi cho việc trị nước. 

- Không cầu mong sự hoàn toàn ở một người: Bất cứ người nào, dù giỏi tới 
đâu cũng không hoàn toàn, không thể biết hết và làm đây đủ được mọi 
việc. Mỗi người có một khả năng khác nhau; cứ dùng họ theo sở trường 
của họ và chỉ đòi hỏi họ hoàn thành trách vụ của họ mà thôi. Không nên 


đòi hỏi một người kiêm nhiệm và làm tốt nhiều công việc khác nhau. 
11. 

J4 /X`+: 1i, Tài, ??Ä., Tỳ, tu, ?x 

#. #M. #ðA. 
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Chu hữu bát sĩ: “Bá Đạt, Bá Quát, Trọng Đột, Trọng Hốt, Thúc Dạ, Thúc 
Hạ, Quý Tùng, Quý Oa.” 
Dịch nghĩa: 


Nhà Chu có tám người tài đức: Bá Đạt, Bá Quát, Trọng Đột, Trọng Hối, 
Thúc Dạ, Thúc Hạ, Quý Tùng, Quý Oa. 


BÌNH GIẢI: 


Nhà Chu trải qua hai thời kỳ: Tây Chu và Đông Chu. Tây Chu mở đầu với 
Chu Vũ Vương; Đông Chu mở đầu với Chu Bình Vương. Đông Chu là thời suy 
thối, chư hầu rối loạn. Có lẽ tám vị tài đức nói trên thuộc về thời Tây Chu; 
nhưng sử sách không ghi chép về công nghiệp của họ. 

Có người căn cứ vào các tên phân thành các cặp: Bá, Trọng, Thúc, Quý 
đã đoán rằng đó là bốn cặp song sinh do một bà mẹ sinh ra. Điều đó không 
có gì chắc chắn; bởi vì ít khi trong một gia đình có bốn cặp song sinh và các 
anh em đều là người tài đức cả. Cũng có thể họ là anh em trong bốn gia đình 
khác nhau; nhưng đó cũng chỉ là điều ức đoán, không có bằng cớ nào. Bốn gia 
đình, mỗi gia đình có hai anh em đều là người tài đức cũng là điều đặc biệt 
trong một thời đại, đáng cho Đức Khổng Tử nhắc tới và đệ tử của Ngài chép 
vào sách Luận Ngữ. 
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CHƯƠNG XIX: TỬ TRƯƠNG 


+7.#' +?u 


Tử Trương đệ thập cửu 


1. 
7KH +R#&t®, R Li† x8 š , Hi › 
37T t4 ‹ 
Tử Trương viết: “Sĩ kiến nguy trí mệnh; kiến đắc tư nghĩa; tế tư kính; 
tang tư ai; kỳ khả dĩ hỹ.” 
Dịch nghĩa: 


Thầy Tử Trương nói: “Kẻ sĩ thấy nguy thì liều mạng; thấy được, nghĩ 
đến điều nghĩa; tế lễ, nghĩ đến kính; chịu tang, nghĩ đến đau thương; 
thế là được rồi.” 


BÌNH GIẢI: 


Theo quan niệm của Tử Trương, một đệ tử Đức Khổng Tử, kẻ sĩ (người có 
học, có hạnh) thấy người khác gặp nguy hiểm, phải liều thân mà cứu giúp. 
Khi tự nhiên mà gặp được mối lợi, kẻ sĩ phải xét xem mối lợi ấy có hợp đạo 
nghĩa không, có thiệt hại cho ai không. Khi tế Trời hoặc tế cúng tổ tiên, kẻ 
sĩ phải thể hiện lòng tôn kính. Khi chịu tang người thân hay gặp cảnh tang 
thương, kẻ sĩ phải có tâm tình đau thương để tiếc nhớ người thân hay chia sẻ 
nỗi buồn đau với người khác. Được thế, coi như xứng danh kẻ sĩ rồi. 


2. 
Tikq: ĐV&Z1^. li *§. 54⁄#? SÍÈ 


. 
Tủ Trương viết: “Chấp đức bất hoằng, tín đạo bất đốc, yên năng vi hữu? 
Yên năng vi vô?” 

Dịch nghĩa: 


Thây Tử Trương nói: “Giữ đức mà chẳng phát huy, tin đạo mà chẳng dốc 
lòng; sao có thể là có? Sao có thể là không?” 
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BÌNH GIẢI: 


Người giữ đức mà chẳng tìm cơ hội để truyền bá triển khai nhân đức cho 
mọi người; người tin đạo mà chẳng đốc lòng theo đạo đến cùng, lại chẳng ra 
sức thực hành đạo trong đời sống; không thể đánh giá người ấy là có đạo đức 
hay không? Người ấy dù hiện diện trong đời hay không hiện diện cũng không 
quan trọng. 








Š. 
7Ã-2Lï1^Á: HXZ#e T7. T7ÍẤk-H: 7Ã Xxj? 
#JjH: ŸšH: “'J #2, #}Anñ Ä‡jEZ. ” 
TIkH: ###00M: “828fmÐA#. kếm 
#®fÈE. ” X>k##t, #*ÀA J3? X3 ® 53 
#, ÀJWÑ4EÄ,,. 1u TT3LC4EAd,? 
Tử Hạ chỉ môn nhân, vấn giao ư Tử Trương. Tử Trương viết: “Tử Hạ vân 
hà?” 
Đối viết: “Tử Hạ viết: hả giả dữ chỉ; kỳ bất khả giả, cự chỉ.” 
Tử Trương viết: “Dị hồ ngô sở văn. 'Quân tử tôn hiền, nhi dung chúng; 
gia thiện, nhi căng bất năng. Ngã chi đại hiền dư? Ư nhân hà sỏ bất 
dung? Ngã chi bất hiền dư? Nhân tương cự ngã. Như chi hà kỳ cự nhân 
dã?” 

Dịch nghĩa: 


Đệ tử của thầy Tử Hạ hỏi thầy Tử Trương về việc kết giao. Thầy Tử 
Trương hỏi: “Thầy Tử Hạ nói thế nào?” 

Đáp rằng: “Thầy Tử Hạ nói: Người khá thì giao thiệp; người không khá 
thì cự tuyệt.” 

Thầy Tử Trương nói: “Khác với điều ta được nghe. Người quân tử tôn 
trọng bậc hiền mà bao dung mọi người; khen ngợi người tốt mà thương 
xót kẻ kém tài năng. Ta là bậc đại hiển ư? Thì người nào mà chẳng bao 
dung được? Ta chẳng hiền đức ư? Người ta sẽ cự tuyệt ta. Làm sao lại cự 
tuyệt người được?” 


BÌNH GIẢI: 
Tử Hạ và Tử Trương đều là môn đệ của Đức Khổng Tử, nhưng tính khí hai 
4ã8 


LUẬN NGỮ 





người khác nhau. Tử Hạ hẹp hồi; Tử Trương phóng khoáng, đại lượng. Xem 
cuộc đối thoại giữa học trò của Tử Hạ với Tử Trương thì biết. 

Tủ Hạ chủ trương chỉ nên kết giao với người khá, tức là người tương đối 
tốt, còn cự tuyệt, xa lánh người không tốt, người kém cỏi. Tử Trương nhớ lời 
giảng dạy của Đức Khổng Tử: “tôn trọng bậc hiền, khen ngợi người tốt mà 
bao dung mọi người, nhất là thương xót người kém”. Như vậy, Tử Trương chủ 
trương kết giao với mọi người, không phân biệt tốt xấu, giỏi đở. Ông cho rằng 
đã là người hiền thì bao dung được tất cả mọi người. 


4. 
TH: Ji, 4247] ĐUï ñS› ti /&/G› Z6 VÀ 
5 Xh*.. 
Tử Hạ viết: “Tuy tiểu đạo, tất hữu khả quan giả yên, trí viễn khủng nệ. 
thị đĩ quân tử bất vi dã.” 

Dịch nghĩa: 


Thầy Tử Hạ nói: “Tuy là đường lối nhỏ mọn, ắt phải có sự xem xét; đi xa 
vào sợ rằng bị trầm trệ, cho nên người quân tử không tiến hành.” 


BÌNH GIẢI: 


Trong cái học thời cổ, người quân tử được đào luyện với mục đích ra làm 
quan cai trị hoặc làm thầy dạy dỗ kẻ khác. Vì thế, mới có câu: “Tiến vĩ quan, 
thối vi sư” (Tiến lên làm quan, lui xuống làm thầy.) Người quân tử không đi 
vào đường lối nhỏ mọn, tức là đi làm những nghề thủ công, nghề canh nông... 

Tuy không chủ trương làm những nghề đó, nhưng người quân tử cũng 
nên để mắt quan sát cho biết để lãnh đạo. Không nên đi xa, tìm hiểu sâu vào 
những nghề đó, sợ rằng người quân tử sẽ bị trói buộc, trầm trệ trong đó mà 
bỏ quên phận sự chính của mình là lãnh đạo quần chúng, ổn định đất nước 
hay dạy dỗ người đời về đạo lý và những lẽ khôn ngoan. 


ð. 
TfXH: H#£#JØi1-:. N&&‡ÄØifE, "J#W3f#t, 
Đá | 


Tử Hạ viết: “Nhật tri kỳ sở vô, nguyệt vô vong kỳ sở năng, khả vị hiếu 
học dã dĩ hÿ!” 
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Dịch nghĩa: 


Thầy Tử Hạ nói: “Mỗi ngày biết những điều mình không biết, mỗi tháng 
không quên những điều mình đã biết; có thể bảo là hiếu học rồi vậy.” 


BÌNH GIẢI: 


Hiếu học là ham thích học hỏi. Để đáng gọi là người hiếu học, người ấy mỗi 
ngày phải tìm hiểu cho biết những điều mình không biết; sau đó phải ôn tập 
lại thường xuyên mỗi tháng đừng để quên những điều mình đã biết rồi. Cứ 
như thế tiếp tục mãi, người hiếu học mới trở nên thông sáng để có thể làm 
thầy dẫn đường chỉ lối cho người khác. 


6. 
ƒ5H: tín #4. ghi. +34. 
Tủ Hạ viết: “Bác học nhi đốc chí, thiết vấn nhi cận tư, nhân tại kỳ trung 
hỹ.” 

Dịch nghĩa: 


Thầy Tử Hạ nói: “Học rộng mà dốc lòng giữ ý chí, hỏi han những điều 
cần kíp mà suy nghĩ những điều gần gũi, đức nhân ở tại trong đó vậy.” 


BÌNH GIẢI: 


Đỉnh cao của đạo người quân tử là đức nhân. Đức nhân tuy cao sâu nhưng 
lại rất gần gũi đạo làm người. Vì thế, người quân tử phải học cho rộng và 
luôn luôn ra sức giữ vững ý chí; chứ không phải học rộng biết nhiều để rồi 
vong thân. Ý chí của người quân tử là đạt tới bậc trọn lành (chỉ ư chí thiện) 
và phục vụ mọi người để tạo nên cảnh thái bình thịnh trị trong xã hội. Đó là 
chí hướng (ý chí có định hướng) của kẻ học đạo. Do đó, ngoài việc học rộng và 
giữ chí hướng, người học cần phải hỏi han cho biết về những điều thiết thực, 
cần kíp có liên quan tới sinh hoạt của con người, phải suy nghĩ về những điều 
gần gũi hằng ngày để chu toàn mọi việc, trước khi dành thời gian hỏi han, suy 
nghĩ về những vấn đề xa xôi thuộc lãnh vực siêu hình. 

Qua đây, chúng ta mới hiểu được rằng đức nhân trong Nho giáo không 
phải chỉ đơn giản là lòng nhân từ mà thôi; cao rộng hơn, đức nhân là năng 
lực tạo thành con người toàn diện bao gồm nhiều chiều hướng để hoàn thiện 
chính mình, phục vụ và hoàn thiện tha nhân, để đạo Trời được phổ biến trong 
cõi nhân sinh. 
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nụ 

†XH: ñr##Uw%#}#. 87 ##\&giế. 

Tủ Hạ viết: “Bách công cư tứ dĩ thành kỳ sự. Quân tử học dĩ trí kỳ đạo.” 
Dịch nghĩa: 


Thầy Tử Hạ nói: “Trăm thứ thợ thuyền phải ỏ nơi có hàng quán mới 
thành được việc. Người quân tử có học mới đạt được đạo.” 


BÌNH GIẢI: 


Mọi ngành nghề thủ công muốn phát triển, phải đặt cửa hàng hay xưởng 
thợ ở chốn thị tứ, nơi có nhiều người qua lại tham quan, mua bán, thì hàng 
hoá mới bán được. Cũng tương tự như vậy, người quân tử muốn đạt được đạo 
phải chịu khó học tập nhiều. Học với nhiều thầy, đọc nhiều sách mới mở mang 
kiến thức và chuyên chăm tập luyện các nhân đức mới có thể bước vào cõi đạo 
để thấu hiểu các nguyên lý chi phối đời người và chi phối vũ trụ thiên nhiên. 


8. 

ĐH: /Ì}\A>*iã,⁄›x&x. 

Tử Hạ viết: “Tiểu nhân chi quá dã tất văn.” 
Dịch nghĩa: 


Thầy Tử Hạ nói: “Rẻ tiểu nhân có lỗi lầm ắt tạo vẻ đẹp bên ngoài.” 


BÌNH GIẢI: 


Tiểu nhân là kẻ không trung thực, quen đi đường trái mà sống dối trá. Khi 
kẻ ấy phạm lỗi lầm thì hay tạo nên vẻ đẹp bề ngoài bằng cách đóng kịch giả 
đạo đức ngoài môi miệng, làm bộ ngoan ngoãn, thật thà, hiền hậu để che đậy 
những nết xấu của mình. 


9. 
ÝjXH: #Ÿ7 7=: #2 ll/X, Epn>zh;8, #T 
sả, 5. 


Tủ Hạ viết: “Quân tử hữu tam biến: vọng chi nghiễm nhiên; tức chỉ dã 
ôn, thính kỳ ngôn dã lệ.” 
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Dịch nghĩa: 
Thây Tử Hạ nói: “Người quân tử có ba dáng thay đổi: trông xa thì có 
vẻ trang trọng đáng nể; tói gần có vẻ ôn hoà; nghe lời nói có vẻ nghiêm 
nghị.” 


BÌNH GIẢI: 


Người quân tử chú trọng về sự tu thân, luôn lấy việc sửa mình làm gốc 
(dĩ tu thân vi bản); vì thế, quen tự điều chỉnh mình về tư tưởng, dáng mạo 
và ngôn ngữ theo chính đạo. Do đó, chính đạo biểu hiện trên người quân tử 
thành ba dáng vẻ. Nhìn từ đằng xa thì thấy người quân tử lộ vẻ trang trọng 
đáng cho mọi người kính nể. Khi đến gần thì thấy người quân tử tỏ vẻ ôn hoà, 
dịu hiền. Khi nghe người quân tử nói thì thấy lời nào cũng hợp đạo lý, ý nghĩa 
rõ ràng, sâu sắc, chín chắn cho nên có tính chất nghiêm nghị, không có ý mỉa 
mai, bốn cợt, đáng làm khuôn mẫu để dẫn đường chỉ lối cho người ta. 


10. 


#XH: #7l1tm12‡#+K.: ⁄iš. BỊ v\ % l C, 
+Ù,. Jšmnm1á5R*¡ ⁄klà› BỈÌ VÀ i33 Cu, . 
Tử Hạ viết: “Quân tử tín nhi hậu lao kỳ dân; vị tín, tắc dĩ vi lệ kỷ dã. Tín 
nhi hậu gián; vị tín, tắc đĩ vi báng kỷ dã.” 

Dịch nghĩa: 
Thầy Tử Hạ nói: “Người quân tử tạo được niềm tin, rồi sau mới khiến 
dân lao nhọc. Chưa tạo được niềm tin, thì bị coi là bạo ngược với họ. Tạo 


được niềm tin rồi sau mới can ngăn; chưa tạo được niềm tin thì bị coi là 
chê bai họ.” 


BÌNH GIẢI: 


Người quân tử ở đây là một vị quan cai trị. Người ấy muốn sai khiến dân 
làm những công việc lao nhọc; ví dụ như khai kênh, đắp đê, bắc cầu... thì 
trước đó phải tạo được niềm tin nơi dân chúng. Muốn tạo niềm tin, người 
quân tử phải biểu hiện đức độ, tài năng và hết lòng thương yêu dân. Khi dân 
đã tin rồi, họ sẽ vui lòng trong công việc lao nhọc mà không phàn nàn, oán 
trách. Nếu không làm cho dân tin mà khiến dân phải lao nhọc, dân sẽ cho 
rằng quan thi hành chính sách bạo ngược, tàn ác. 

Tương tự, khi một người muốn can ngăn ai, nhất là can ngăn vua, trước 
hết phải tạo được niềm tin. Nếu không, người ấy sẽ bị mang tiếng là chê bai, 
462 


LUẬN NGỮ 





báng bổ. Có khi do can ngăn mà rước họa vào mình. 
11. 
ƒXH: ki #ðñnM, (ý °J,. 


Tử Hạ viết: “Đại đức bất du nhàn, tiểu đức xuất nhập khả dã.” 

Dịch nghĩa: 
Thầy Tử Hạ nói: “Năng lực lớn không vượt qua khuôn khổ, năng lực nhỏ 
có thể ra ngoài hay ở trong khuôn khổ cũng được.” 

BÌNH GIẢI: 


Trong câu này, “đại đức” có nghĩa là khả năng vận dụng năng lực trong 
công việc lớn; “nhàn” là khuôn khổ, phạm vi hay mức giới hạn. “Tiểu đức là 
khả năng vận dụng năng lực trong công việc nhỏ mọn. Người nào khi làm 
những công việc lớn lao mà không vượt qua giới hạn đạo đức, lễ giáo, luật 
pháp cho phép; thì trong công việc nhỏ mọn có thể tùy tiện hoặc ra ngoài giới 
hạn (xuất) hoặc ở trong giới hạn (nhập) cũng không đáng trách. 

Vì đường đời không phải lúc nào cũng bằng phẳng, ngay thẳng: có khi 
phức tạp, đa đoan; cho nên người ta có quyền linh động tùy nghi thích ứng 
cho phù hợp (ngộ biến tòng quyền) chứ không phải lúc nào cũng nhất nhất 
giữ chặt lễ giáo hay lề luật (chấp kinh). 


12. 
#3‡H: Ÿ#XzÏf]A')›°Ý.› #m‡f, JRé3Ị, ¡, 
BỊ”, ‡?ử.: X⁄+>H]#ˆ., 3ø>?1J? 
ƒS5MÌ>H: sš! š3Zi£@ ! 87z¡. š\#L 
1? 3441k? S*ááx*+ k›: lv ðÌ. #83 lš › 
l§Jàõ3b 2 q42) #È#› JÌE ^Ƒ I 


Tử Du viết: “Tử Hạ chỉ môn nhân tiểu tử, đương sái tảo, ứng đối, tiến 
thối, tắc khả hỹ, ức mạt dã, bản chi tắc vô, như chỉ hà?” 

Tử Hạ văn chi, viết: “Y! Ngôn Du quá hỹ. Quân tử chi đạo, thục tiên 
truyền yên? Thục hậu quyện yên? Thí chư thảo mộc, khu dĩ biệt hỹ. 
Quân tử chỉ đạo, yên khả vu dã? Hữu thủy hữu tốt giả, kỳ duy thánh 
nhân hồ?” 


463 


TỨ THƯ BÌNH GIẢI 








Dịch nghĩa: 
Thầy Tử Du nói: “Những học trò nhỏ của Tử Hạ, đảm nhận việc vấy 
nước quét nhà, đối đáp, tới lui thì được, đó là ngọn thôi, gốc thì không, 
như thế sao được?” 


Thầy Tử Hạ nghe thấy, nói: “Ôi! Lời Du sai rồi. Đạo của người quân tử, 
có cái cần truyền dạy trước, có cái dạy đến mỗi mệt về sau. Ví như loài 
cây có, phải phân chia ra khác nhau. Đạo của người quân tử, đâu có 
lừa dối? Cái người có được cả đầu lẫn cuối, chỉ riêng có bậc thánh nhân 
chăng”” 


BÌNH GIẢI: 

Thây Tử Du cho rằng các học trò nhỏ của thầy Tử Hạ mới chỉ được dạy 
đạo ở trình độ thấp, mới đạt được phần ngọn của đạo. Đó là biết phép vệ sinh 
(quét tước), biết cách đối đáp, thưa gửi, chào hỏi, tới lui phải phép mà thôi. 
Còn phần gốc của đạo là chính tâm, thành ý, trí tri, cách vật để rồi tiến tới 
việc tể gia, trị quốc, bình thiên hạ thì chưa được. Dạy đạo như vậy đầy đủ sao 
được? 

Thây Tử Hạ cho rằng thây Tử Du nhận định như thế là sai lầm. Bởi vì 
muốn dạy cho thành đạo cần phải biết phân biệt: cái gì đáng dạy trước, cái 
gì đáng dạy sau; dạy một cách trường kỳ, miên mật. Lại phải biết phân biệt 
các học trò thành nhiều loại như người ta phân loại cây cỏ. Có người kém cỏi, 
chậm lụt; có người thông minh, nhạy bén; cho nên phải tùy khả năng, trình 
độ học trò mà giảng dạy. Giảng dạy cùng một lúc cả ngọn lẫn gốc, cả những 
điều sơ đẳng với những điều cao siêu thì người ta không thể hiểu được. Chỉ 
riêng các bậc thánh nhân mới có thể tiếp thu thấu đáo cùng lúc đạo lý từ thấp 
lên cao, từ khởi đầu tới chung cuộc mà thôi! 


18. 
53H: 2m‡FRl':› 2 m‡£R|4t. 
Tử Hạ viết: “Sĩ nhi ưu tắc học. Học nhỉ ưu tắc sĩ.” 
Dịch nghĩa: 


Thầy Tử Hạ nói: “Người làm quan mà thừa thời giờ thì học. Người đi học 
mà thừa thời giờ thì ra làm quan.” 


BÌNH GIẢI: 

Người làm quan, sau khi đã làm đầy đủ bổn phận của cấp trên trao phó, 
đã làm đủ những công việc lợi ích cho dân, còn rảnh thời gian thì nên chịu 
khó học tập thêm để mở mang kiến thức, để thấu tỏ đạo lý. Người đi học, sau 
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khi đã học tập tương đối đầy đủ, hiểu biết những điều cần thiết để xử lý việc 
đời, còn rảnh thời gian thì nên ra làm quan để giúp vua trị nước, khiến cho 
dân chúng được an bình thịnh vượng. Làm quan không phải để cầu bổng lộc 
cho riêng mình mà làm quan để thi hành bổn phận của một người trí thức 
đối với xã hội. 

Quan niệm như vậy, Tử Hạ đã đề cao việc học còn hơn việc làm quan. Học 
như thế không phải chỉ để hiểu biết kiến thức suông, mà học để hoàn thiện 
chính mình, học để trở nên bậc thánh hiền. Học để hoàn thiện thì cần phải 
học cả đời. 


14. 
ƒ‡H: ##t ƒ ai. 
Tử Du viết: “Tang trí hồ ai nhĩ chỉ.” 
Dịch nghĩa: 


Thây Tử Du nói: “Việc tang chế mà đạt đến sự buồn thương thì thôi.” 


BÌNH GIẢI: 


Thầy Tử Du là học trò trong cửa Khổng nên chịu ảnh hưởng tỉnh thần 
chừng mực của Đức Khổng Tử; không chấp nhận điều gì thái quá. 

Việc tang chế là biểu lộ sự đau buồn, thương tiếc, nhớ ơn người quá cố, 
người đã có công sinh dưỡng hay giúp đỡ, dạy dỗ mình. Vậy việc tang cốt sao 
thể hiện được nỗi lòng đau buồn tiếc thương thì thôi; không nên tổ chức các 
nghi lễ rình rang, cầu kỳ, ăn uống linh đình tốn kém; hoặc không nên đau 
đón thái quá đến phát bệnh, nguy hại đến tính mệnh, hay làm phiền người 
khác. 


1ã. 

#J3?H: &Ä⁄ÄñkÙ,. XuštfñE,› #&nkˆ ‹ 

Tử Du viết: “Ngô hữu Trương dã, vi nan năng dã, nhiên nhi vị nhân.” 
Dịch nghĩa: 


Thầy Tử Du nói: “Bạn ta là Tử Trương, làm những việc khó làm; nhưng 
vẫn chưa phải là bậc nhân.” 


BÌNH GIẢI: 


Tử Trương tức là Tư Mã Sư, tính tình nghiêm nghị, luôn luôn nỗ lực học 
tập, có khả năng hơn người. Tuy nhiên, ông ta có chí hướng ra làm quan cầu 
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bổng lộc, chưa lấy làm đủ trong thân phận của mình. Vì thế, Tử Du đánh giá 
Tử Trương chưa phải là bậc nhân. Bậc nhân lấy lý tưởng hoàn thiện chính 
mình và giúp người hoàn thiện là căn bản, chứ không nhắm tới bổng lộc. 


16. 
WfH: #'#-#iku ! 3t E bá 


Tăng Tử viết: “Đường đường hồ Trương dã! Nan dữ tịnh vi nhân hỹ.” 
Dịch nghĩa: 
Thầy Tăng Tử nói: “Tử Trương oai nghĩ, bệ vệ thay! Khó mà cùng đi 
chung làm điều nhân với anh.” 
BÌNH GIẢI: 


Câu này của thầy Tăng Tử lại càng làm rõ nghĩa thêm câu trên của thầy 
Tử Du. Tử Trương có dáng oal nghi, bệ vệ; đó là dáng vẻ quan cách của một 
người có chí hướng thích ở trên dân, gần gũi với vua, hưởng thụ bổng lộc. Tử 
Trương không có dáng vẻ giản dị, thân mật, khiêm cung của một bậc nhân; 
cho nên Tăng Tử không thể cùng với ông ấy thực hiện đức nhân được. 


17. 


ý ƒH: #Bl#k 7ƒ: “Akñil&4t#»,., ¿su 
Tăng Tử viết: “Ngô văn chư Phu Tử: “Nhân vị hữu tự trí giả dã, tất dã 
thân tang hồ.” 

Dịch nghĩa: 


Thầy Tăng Tử nói: “Ta có nghe ở Thầy rằng: “Người ta dù chưa tự mình 
làm rốt ráo, ắt phải rốt ráo trong việc tang cha mẹ chứ.” 


BÌNH GIẢI: 


Thầy Tăng Tử nhắc lại lời Đức Khổng Tử ở đây cốt ý khuyên người ta phải 
hết lòng trong việc tang cha mẹ. Người ta có thể chưa nỗ lực hết mình trong 
mọi công việc để gặt hái thành quả đến nơi đến chốn; nhưng trong việc tang 
dành cho cha mẹ, không thể không cố gắng rốt ráo được. 

Cha mẹ là những người vừa có công sinh, vừa có công nuôi nấng, bế bồng, 
dẫn dắt, dạy dỗ trong nhiều năm. Trong những mối tình cảm giữa người với 
người, mối tình cảm giữa con cái và cha mẹ phải là thâm sâu, trọng hậu nhất. 
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Do đó khi cha mẹ quá cố, nghĩa vụ của con cái phải là bày tỏ hết lòng nỗi xót 
thương, nhớ tiếc mới trọn đạo hiếu. 


18. 
#WƒH: #jắiXkX7: “ãilt f2 #ử,.. R3 §ñÈ 
+. ft 42 E ft 20t, 4 ‡#Ef8bd,. ˆ 
Tăng Tử viết: “Ngô văn chư Phu Tử: Mạnh Trang Tử chỉ hiếu dã: kỳ tha 
khả năng dã; kỳ bất cải phụ chi thần, dữ phụ chi chính, thị nan năng 
dã.” 

Dịch nghĩa: 


Thầy Tăng Tử nói: “Ta có nghe ở Thầy rằng: Đạo hiếu của Mạnh Trang 
Tử: điều gì khác của ông ta thì có thể làm được; còn việc không thay 
đổi người bề tôi của cha, và cách cai trị của cha; những điều đó khó làm 
được. ” 


BÌNH GIẢI: 


Tăng Tử nhắc lại ở đây lời Đức Khổng Tử nói về đạo hiếu của Mạnh Trang 
Tử. Mạnh Trang Tử là con của Mạnh Hiến Tử, thay cha làm đại phu nước Lỗ, 
cùng chia quyền bính của hai họ Quý và Thúc. 

Việc nhắc lại đó dường như tỏ ra Tăng Tử khâm phục Mạnh Trang Tử. Tuy 
nhiên căn cứ vào lời Đức Khổng Tử mà suy xét cho kỹ, chúng ta có thể thấy 
Đức Khổng Tử ngầm ý không đồng quan điểm với Mạnh Trang Tử. Ngài cho 
rằng khó bắt chước Mạnh Trang Tử hai điều: 

- Không thay đổi người bề tôi của cha. 

- Không thay đổi cách cai trị của cha. 

Tại sao lại khó bắt chước? 

Khó bắt chước, bởi vì trong hai việc này, Mạnh Trang Tử tỏ ra là người 
bảo thủ, cố chấp. Chính trị là việc quan hệ tới dân nước, cần phải tùy thời mà 
canh cải. Người bề tôi nào, ông quan nào không thích ứng được với tình thế 
chính trị mới thì phải thay đổi. Đường lối cai trị nào, chính sách nào không 
còn hợp thời, không còn đáp ứng được lòng mong mỏi của dân chúng, không 
đem lại tiến bộ, thái bình thịnh vượng cho đất nước thì cần phải thay đổi. Sao 
lại cứ khư khư giữ đạo hiếu với cha mà duy trì mãi đường lối thủ cựu? Hiểu 
đạo hiếu như Mạnh Trang Tử là sai lầm thay! 

Đức Khổng Tử là một hiền triết; Ngài hiểu rõ chữ £hời quan hệ thế nào 
và cần phải linh động canh cải thế nào, cho nên mới bảo rằng quan điểm cố 
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chấp của Mạnh Trang Tử là khó làm theo được (£hj nan năng đã). Tăng Tử 
đã không tỉnh ý nhận ra được quan điểm tiến bộ của thầy mình. Không theo 
Mạnh Trang Tử tức là tiến bộ rồi. Có lẽ trong hàng đệ tử của Đức Khổng Tử 
có Tử Du là hiểu đạo hiếu hơn cả chăng, khi ông nói: “Việc tang chế mà đạt 
đến sự buồn thương thì thôi.” (Tang trí hồ ai nhi chỉ). Sau khi cha mẹ đã quá 
cố, đạo hiếu chỉ còn là bày tỏ lòng thương nhớ, tiếc xót là đủ; đâu cần phải cố 
giữ lại những điều đã lỗi thời mà lại liên hệ tới sự tiến bộ của cả một số đông 
dân chúng. Phải chăng bởi vì đồng quan điểm với Tăng Tử (khâm phục Mạnh 
Trang Tử) mà học thuật và chính trị của Trung Hoa đã lận đận trong khoảng 
trên 2000 năm? 


19. 


? K4* J8 ucfP, BÌ2+W ƒ. ý ƒH: E&# 
l;› Ki Á ! ++fƒ‡lf› BỊ Kim 2l ‹ 

Mạnh thị sử Dương Phu vi Sĩ sư; vấn ư Tăng Tử. Tăng Tử viết: “Thượng 
thất kỳ đạo, dân tán cửu hỹ. Như đắc kỳ tình, tắc ai căng nhi vật hỷ.” 


Dịch nghĩa: 


Họ Mạnh khiến Dương Phu làm quan phụ trách hình pháp; đi hỏi với 
Tăng Tử. Tăng Tử nói: “Người trên đã bỏ mất đạo, dân chúng phóng 
túng đã lâu rồi. Nếu như nắm được tình cảnh của họ thì hãy thương xót 
mà đừng mừng rỡ.” 


BÌNH GIẢI: 


Được họ Mạnh mời làm quan phụ trách hình án, Dương Phu đi hỏi thầy 
mình là Tăng Tử về phép tắc của một phán quan (viên quan chuyên điều tra 
về tội phạm và xử án). Qua lời dạy của Tăng Tử, chúng ta có thể hiểu như 
sau: Người trên tức là vua quan đã bỏ mất đạo làm người, chẳng nêu gương 
tốt cho dân nữa. Vì vậy lâu nay dân chúng đã táng tận lương tâm, sống phóng 
túng chẳng có kỷ cương gì. Họ phạm tội đã đành nhưng trách nhiệm thuộc về 
người trên. Người trên là những người có học, có điều kiện sinh hoạt tốt, được 
hưởng lương cao bổng lộc do tiền thuế của dân. Họ cầm quyền mà không thi 
hành đủ bổn phận của người lãnh đạo. Dân chúng không được lãnh đạo tốt, 
không được giáo dục tử tế, không có những gương lành để theo, lại đói rách. 
ắt phải sinh ra trộm cắp và phạm đủ thứ tội lỗi. Vì thế, một vị phán quan có 
lương tâm, sau khi đã dùng khả năng minh sát để nắm được tình cảnh của 
các phạm nhân thì nên thương xót họ; nghĩa là nhẹ về hình phạt mà nặng về 
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giáo dục. Chẳng nên tự hào, mừng rõ về tài năng minh sát của mình và chẳng 
nên dùng những hình phạt quá khắc nghiệt. 

Với lời dạy của Tăng Tử, chúng ta thấy được hai điều: 

- Sự ổn định của xã hội có liên hệ mật thiết với đạo đức của giới cầm quyền. 
Giới cầm quyền giữ đạo đức thì dân chúng cũng có đạo đức và xã hội sẽ 
ổn định. 

- Lối giáo hố của Tăng Tử, đại diện cho Nho giáo chính truyền nhiều tính 
khoan dung, nhân từ hơn là khắc nghiệt. 


20. 
T#ñN: #24: X®it62kủ,. 6» 8 7® 
Tờ› XTz#⁄#Ä. 
Tử Cống viết: “Trụ chỉ bất thiện, bất như thị chi thậm dã. Thị dĩ quân 
tử ố cư hạ lưu; thiên hạ chỉ ác giai quy yên.” 

Dịch nghĩa: 


Thầy Tử Cống nói: “Những điều xấu của vua Trụ không đến nỗi quá tệ 
như thế. Vì vậy người quân tử ghét ở chốn bần tiện mạt hạng; những 
điều xấu trong thiên hạ đều dồn về đó.” 


BÌNH GIẢI: 


Vua Trụ là vị vua cuối đời nhà Ân. Ông ta có làm những điều xấu nhưng 
không đến nỗi quá xấu, độc ác thậm tệ như những lời thêu dệt trong dân 
gian. Ngày nay, người ta biết về những tội ác của vua Trụ hầu hết là do đọc bộ 
truyện Phong Thần của Hứa Trọng Lâm. Hứa Trọng Lâm viết truyện Phong 
Thần trong trường hợp bất đắc dĩ, cần có tiền cho con gái đi lấy chồng. Có lẽ 
ông đã thu gom những chuyện xấu của vua Trụ được kể lan man từ đời nọ đến 
đời kia trong dân gian; và có thể còn cường điệu hoá thêm nữa, chứ không có 
truy cứu, tìm hiểu cẩn thận. Dân gian thường có khuynh hướng tô vẽ thêm 
rồi kể cho nhau nghe để mua vui, không cần chú trọng đến tính trung thực. 
Đã xấu thì vẽ vời cho xấu thêm; đã tốt thì tô điểm, thần thánh hoá thêm. 

Tử Cống sống vào thời Xuân Thu, được gần gũi Đức Khổng Tử là người 
nói năng trung thực, tìm hiểu kỹ lưỡng về lịch sử. Cho nên lời của Tử Cống 
có thể tin được. 

Từ trường hợp vua Trụ mà suy ra, Tử Cống rất sợ sống chung lộn với giới 
hạ lưu, tức là đám cùng đỉnh mạt hạng, vô đạo đức, thiếu lễ nghĩa. Người ta 
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thường lấy hình ảnh của dòng nước chảy và chia ra làm ba: thượng lưu, trung 
lưu và hạ lưu để biểu thị ba loại người trong xã hội. Thượng lưu (đầu dòng 
sông) chỉ giới quyền quý, giới trí thức. Trung lưu (giữa dòng sông) chỉ giới 
có tài sản và trình độ học vấn ở mức trung bình. Hạ lưu (cuối dòng sông) chỉ 
giới nghèo hèn, thiếu giáo dục, ô hợp, thành phần mạt hạng của xã hội như 
rác rưởi, đọng ở cuối dòng sông. Những người ở giới hạ lưu, ngoài thời gian 
phải lao động cực nhọc, họ kể cho nhau nghe nhiều chuyện xấu trong thiên 
hạ, đồng thời thêu dệt thêm cho có vẻ lạ lùng, khác thường. Đó là lý do khiến 
người quân tử, trong đó có Tử Cống, ghét ở chốn hạ lưu ô hợp, sợ rằng sẽ bị 
mang tiếng lây, sẽ bị chụp mũ như trường hợp của vua Trụ. 


21. 


TñN: #8Ÿ+iBù,, JôHH>@5.iÙ,, 
R: #ử,, AW†p>.. 

Tử Cống viết: “Quân tử chi quá dã, như nhật nguyệt chi thực yên. Quá 
đã, nhân giai kiến chỉ; canh dã, nhân giai ngưỡng chi.” 


Dịch nghĩa: 


Thây Tử Cống nói: “Người quân tử mắc lỗi như mặt trời, mặt trăng bị 
che khuất. Có lỗi, người ta đều trông thấy; sửa đổi đi, người ta đều kính 


... 


1mem. 


BÌNH GIẢI: 


Người quân tử thường có địa vị cao trong xã hội; hoặc ở địa vị lãnh đạo 
chỉ huy, hoặc ở bậc thầy dạy dỗ. Mọi người nhìn lên người quân tử cũng như 
hướng về mặt trời, mặt trăng. Nếu người quân tử mắc lỗi, chẳng khác gì mặt 
trời, mặt trăng bị che khuất trong hiện tượng nhật thực, nguyệt thực vậy. A1 
ai cũng chăm chú mà nhìn. Khi mặt trời, mặt trăng hết bị che khuất, người 
ta vui mừng thế nào, thì khi người quân tử biết sửa đổi lỗi lầm, người ta cũng 
vui mừng như thế và tỏ lòng kính mến. Mặt trời, mặt trăng cần thiết để soi 
sáng cho thế gian, người quân tử cũng cần thiết để soi sáng cho đời như vậy. 
Xã hội mà thiếu người quân tử nêu gương tốt, xã hội mới tối tăm làm saol 


22. 
À-3Á. 8 MI2-†- HH : 1PJ68 #1 
#ñH: 1X, Ñ*i, 42, &A.. #XWK 
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k#. X##ã#''*#,. ##ñx. ÄÑzxzjÃ. k 
ƒf§®#. mzt11#ff> 7? 


Vệ Công tôn Triều vấn ư Tử Cống viết: “Trọng Ni yên học?” 





Tử Cống viết: “Văn, Vũ chỉ đạo, vị trụy ư địa, tại nhân. Hiền giả chí kỳ 
đại giả; bất hiền giả chí kỳ tiểu giả, mạc bất hữu Văn, Vũ chỉ đạo yên. 
Phu tử yên bất học, nhi diệc hà thường sư chi hữu?” 

Dịch nghĩa: 
Công tôn Triều nước Vệ hỏi Tử Cống rằng: “Trọng Ni học ra sao?” 


Tử Cống đáp: “Đạo của vua Văn, vua Vũ chưa hề rơi rụng xuống đất, thì 
ở tại con người. Bậc hiền đức ghi nhó được những điều lớn lao; người tầm 
thường ghi nhớ được những điều nhỏ mọn. Chẳng đâu không có đạo của 
vua Văn, vua Vũ. Thầy tôi sao chẳng học được, mà chỉ có một ông thầy 
bình thường thôi sao?” 


BÌNH GIẢI: 


Đức Khổng Tử (Trọng Ni) có một sức học uyên bác, có sự hiểu biết thấu 
đáo tường tận về sự lý trong thiên hạ; vì thế Công tôn Triều nước Vệ muốn 
hỏi Tử Cống xem Đức Khổng Tử học hành ra sao, học với ai, học ở đâu. 

Tử Cống trả lời một cách chung mà chúng ta có thể hiểu như thế này: 
đạo của vua Văn, vua Vũ chưa hề bị mất đi, mà còn tôn tại trong lòng người. 
Đạo ấy truyền từ đời nọ sang đời kia; tùy theo trình độ của mỗi người mà sự 
tiếp thu được nhiều hay ít. Những người vốn bẩm tính thông minh, hiền đức, 
học một hiểu mười, thì ghi nhớ được những điều cao siêu, lớn lao (Hình như 
thượng). Những người tầm thường thì ghi nhớ được những điều phổ thông 
cần thiết cho đời sống hằng ngày (Hình như hại. 

Đạo của Văn, Vũ là đạo thống được truyền lại từ ngàn xưa, cho nên cũng 
là đạo Trời chi phối cõi nhân sinh; do đó ở đâu cũng có; nếu ai có lòng thành 
khẩn, biết nhìn, biết nghe, biết suy nghĩ thì có thể thu lượm và hiểu được đạo 
ấy. Đức Khổng Tử là người có tâm tư nhạy bén, có lòng nhẫn nại tìm hiểu, có 
sự minh sát thận trọng, có thiện chí trở nên bậc hiền thánh; vì thế lúc nào 
cũng là cơ hội tốt để cho Ngài học; Ngài tìm ra nghĩa lý bất cứ ở đâu. Cho nên 
Ngài đã học được nhiều. Chớ Ngài không cần phải học ở một ông thầy riêng 
rẽ bình thường như cách học của mọi người. Gặp người giỏi, Ngài học cái giỏi 
của người ấy. Gặp người đỏ, Ngài tìm ra nguyên nhân tạo nên điều dở để chỉ 
cho các đệ tử biết đường tránh né. Ngài sẵn sàng học hỏi với những kẻ sĩ ẩn 
dật mang thân phận một người tầm thường lam lũ trong chốn quê mùa. 
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23. 


tế 74. dtögK K2+ 01H: 7ñ N2+Ÿ/É ‹ 

Ÿ]R #1 # TT ñÑ. Ÿ ÑH: Sở H8: R2 MỞ, 
%4: Z8 R,.# #*+3ƒ: k7 *~j8qÄ410› ®SfiXXÏ1m 
A: #R&j>»>š› ng+øi.fif l4 #4 ! 

xÝ+<› *X##%'? 

Thúc Tôn Võ Thúc ngứ đại phu ư triều viết: “Tử Cống hiền ư Trọng NI.” 


Tử Phục Cảnh Bá dĩ cáo Tử Cống. Tử Cống viết: “Thí chi cung tường. Tứ 
chỉ tường giả cập kiên; khuy kiến thất gia chỉ hảo. Phu tử chỉ tường sổ 
nhận. Bất đắc kỳ môn nhi nhập, bất kiến tông miếu chi mỹ, bách quan 
chỉ phú. Đắc kỳ môn giả, hoặc quả hỹ. Phu tử chỉ vân bất diệc nghĩ hồ!” 


Dịch nghĩa: 


Thúc Tôn Võ Thúc nói với các quan đại phu ở trong triều đình rằng: “Tử 
Cống giỏi hơn Trọng NI.” 


Tử Phục Cảnh Bá bèn nói lại với Tử Cống. Tử Cống nói: “Lấy vách tường 
của cung điện làm ví dụ. Tường nhà của Tứ cao ngang vai; ngó vào thấy 
được những vẻ đẹp tốt trong nhà cửa. Tường của thầy tôi (Đức Rhổng 
Tử) cao tới mấy nhận. Không tìm được cửa mà vào thì không thấy được 
những cái đẹp đẽ của tông miếu, những sự giàu có của trăm quan. Tìm 
được ra cửa, e rằng có ít người vậy. Lời nói của ông Thúc Tôn Võ Thúc 
không đúng rồi! 


BÌNH GIẢI: 


Thúc Tôn Võ Thúc là quan đại phu trong triều đình nước Lỗ, thuộc dòng 
họ Thúc Tôn, một trong ba nhà quyền thế Quý, Thúc, Mạnh. Giữa triều đình, 
trước mặt văn võ bá quan, Thúc Tôn Võ Thúc nhận xét rằng Tử Cống tài giỏi 
hơn Khổng Trọng Ni. Tử Phục Cảnh Bá đem lời ấy thuật lại cho thầy Tử Cống 
nghe. Thầy Tử Cống lấy vách tường cung điện ra làm ví dụ để giải thích. 

Trên thực tế, những cung điện nguy nga thường có tường vách cao dày bao 
quanh; những nhà cửa dân dã thì không có tường vách bao quanh, hoặc nếu 
có chỉ thấp mỏng, nhỏ mọn. Nhà của thầy Tử Cống (Đoan Mộc Tứ) có tường 
bao quanh cao chỉ tới vai; vì thế, ai ở ngoài nhìn vào cũng thấy tất cả nhà cửa, 
vườn tược. Nhà của Đức Khổng Tử có tường bao quanh cao tới mấy nhận (gần 
ðm); do đó, đứng ngoài nhìn vào không thể thấy được nhà cửa của Ngài cao 
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rộng, xinh đẹp ra sao; lại cứ tưởng nhà cửa bên trong thấp bé, xấu xí. Trừ phi 
ai đó biết tìm ra cửa hay được dẫn dắt vào mới thấy rõ được. 

Tìm hiểu về tài đức của thầy Tử Cống và Đức Khổng Tử qua kinh sách 
Nho giáo, chúng ta thấy được như sau: 

Thầy Tử Cống là người buôn bán cho nên có tài ăn nói, lý lẽ rõ ràng, gãy 
gọn; cách giao thiệp linh hoạt khéo léo; cho nên, nếu căn cứ vào ngôn ngữ, 
người ta có thể lầm tưởng thầy Tử Cống tài giỏi hơn Đức Khổng Tử. 

Tuy nhiên, thầy Tử Cống đã tự nhận mình không bằng thầy Nhan Hồi: 
“Tứ dã, hà cảm vọng Hồi? Hồi dã văn nhất dĩ tri thập. Tứ dã văn nhất dĩ tri 
nhị. - +,, ?Jf<XC?4 6g] ! 6J3J,R]—vVÀ#m-Ƒ, + E] — vVÀ#aø— . (Tứ sao dám 
mong bằng Hồi? Hồi nghe một thì biết mười. Tứ nghe một biết hai.).(Luận 
ngữ, Công Dã Tràng, 8). Thế mà thầy Nhan Hồi là đệ tử xuất sắc nhất trong 
cửa Khổng vẫn nhận Đức Khổng Tử làm thầy; sao bảo Tử Cống hơn Đức 
Khổng Tử được? 

Cái học của Đức Khổng Tử vừa có chiều rộng, vừa có chiều cao và chiều 
sâu. Bên cạnh những lời nói về đạo lý trong cõi nhân sinh như tu thân, tề 
gia, trị quốc, bình thiên hạ (nhân đạo), Ngài thường xen vào những câu nói 
có ý nghĩa sâu sắc thuộc chiều kích Thiên đạo và Thánh đạo. Thiên đạo là 
đạo Trời chi phối vũ trụ vạn vật. Thánh đạo là đường lối dẫn người ta tiến từ 
quân tử lên bậc hiền thánh. 

Thiên đạo và Thánh đạo đều thuộc về Hình Nhi thượng học, cái học cao 
siêu thuộc về siêu hình. Lời nói của Ngài còn bao hàm Tâm đạo là cái học 
hướng nội để cùng lý, tận tính, người thường khó hiểu nổi. Cả Nhân đạo, 
Thiên đạo và Thánh đạo được đệ tử Ngài ghi chép lại trong các sách Đại Học, 
Trung Dung, Luận Ngữ và nhất là Kinh Dịch (Đại, Tiểu Tượng Truyện và Hệ 
Từ); ý nghĩa cao siêu, huyền diệu. 

Trong cửa Khổng chỉ có một số người như Nhan Hồi, Tăng Sâm, Tử Cống, 
Tử Tư, Mạnh Kha, Chu Liêm Khê, Trình Tử, Chu Hy... có thể hiểu được ít 
nhiều mà thôi. Có thể dùng một câu của Chu Hy trong phần mở đầu sách 
Trung Dung mà nói về cái học ấy: “Phóng chỉ tắc di lục hợp, quyện chi tắc 
thối tàng ư mật; kỳ vị vô cùng, giai thực học dã. Thiện độc giả, ngoạn sách 
nhi hữu đắc yên, tắc chung thân dụng chi, hữu bất năng tận giả hỹ. - 3> RỊ 
52x › 5Ä 2> R|iB7Ä3t› 9k › WT at,. 5#: Lm NfỶ 
5. Rl#4# H>. #®°b 3 ‹ (Mỏ rộng ra thì đầy sáu cõi, thu lại thì 
lui vào ẩn náu nơi kín đáo. Vị của nó vô cùng, đều là thực học. Người khéo đọc 
sách suy nghĩ tìm tòi mà đạt được, thì dùng suốt đời, không thể cạn hết vậy.” 
(Trung Dung, Chu Hy chương cú). 
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kệ LỘ 


“Thiện độc giả” là con người “tìm được cửa mà vào” như trong ví dụ của 
thầy Tử Cống. Thầy Tử Cống cho rằng loại người đó ít lắm. Muốn tìm ra được 
cửa phải tồn tâm dưỡng tính. Nếu không tôn tâm dưỡng tính, sao có thể hiểu 
được đạo Trời như trong câu: “Thành giả, thiên chỉ đạo dã; thành chỉ giả, 
nhân chỉ đạo dã. - 3\ð› X>3> it: 3X 3, A3 i,. (Chân thành là 
đạo của Trời, trở nên chân thành là đạo của người.) (Trung Dung, chương 19, 
B). 

Thúc Tôn Võ Thúc là người chỉ chú trọng tới quyền lợi của cá nhân, gia 
đình; chẳng để ý gì tới quyền lợi của dân chúng; khư khư giữ địa vị ưu thắng 
cho dòng họ Thúc Tôn, sánh với họ Quý, họ Mạnh, sao có thể biết cửa vào cõi 
đạo mà đánh giá Đức Khổng Tử đúng đắn cho được? 


24. 


;kt đá ØÑ tt 9 4P. ƒ NÑ H: & 1 #5ab, ! P2] 
MU. 1U A>#, tt, 3W ổn: TP, HH 
3),. &Í mm" . ^##@ H##, XXf112722H HN -ƒ? 
Thúc Tôn Võ Thúc hủy Trọng Ni. Tử Cống viết: “Vô dĩ vi dã. Trọng Ni 
bất khả hủy dã. Tha nhân chi hiền giả, khâu lăng dã, do khả du dã. 
Trọng Ni nhật nguyệt dã, vô đắc nhi du yên. Nhân tuy dục tự tuyệt, kỳ 
hà thương ư nhật nguyệt hồ? Đa kiến kỳ bất tri lượng dã.” 

Dịch nghĩa: 
Thúc Tôn Võ Thúc chê bai Trọng Ni. Thầy Tử Cống nói: “Chẳng nên làm 
thế. Trọng Ni không thể chê bai được. Tài đức của người khác như gò 
đống, còn có thể vượt qua. Trọng Ni như mặt trời, mặt trăng, không thể 
vượt qua được. Người tuy muốn cự tuyệt nào có làm hại đến mặt trời, 
mặt trăng được đâu? Chỉ cho thấy nhiều rằng mình không biết cân nhắc 
đó thôi.” 

BÌNH GIẢI: 

Trong đoạn trên, Thúc Tôn Võ Thúc đã nhận xét rằng Tử Cống tài giỏi hơn 
Đức Khổng Tử; ngoài ra, có thể còn chê bai Ngài thêm nữa. Cho nên Tử Cống 
mới ra sức biện hộ cho thầy mình. 

Thầy Tử Cống cho rằng chê bai Đức Khổng Tử là việc làm vô ích; bởi vì tài 
đức của Ngài cao hơn người ta tưởng, vượt xa sự hiểu biết của người ta, cũng 
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tương tự như mặt trời, mặt trăng vượt trên vạn vật vậy. Tư tưởng của Ngài 
nhiều chỗ thuộc lãnh vực siêu hình, vượt trên sự vật hữu hình; những người 
tầm thường không thể hiểu thấu được. Người nào muốn cự tuyệt, xa lánh mặt 
trời, mặt trăng chẳng thể làm hại mặt trời, mặt trăng được. Cũng thế, người 
nào muốn cự tuyệt Đức Khổng Tử chẳng làm hại đến uy tín của Ngài được. 
Người nào chê bai Đức Khổng Tử chỉ tỏ cho người ta biết rằng người ấy không 
biết cân nhắc trước sau, nặng nhẹ, không biết tự xét mình và xét người. Điều 
đó chỉ chứng tỏ rằng người ấy không có sự bao dung được người. 

So sánh Đức Khổng Tử với mặt trời, mặt trăng, thây Tử Cống đã tỏ ra quá 
đề cao thầy mình. Tuy nhiên, nhận xét ấy cũng có phần chính xác, bởi vì trên 
2.500 năm qua, tư tưởng của Đức Khổng Tử vẫn còn được cả thế giới tìm hiểu, 
vận dụng, nhân cách của Ngài vẫn còn được tôn trọng. Trong khi đó, nào ai 
biết đến tài đức của Thúc Tôn Võ Thúc! Có chăng là biết rằng Thúc Tôn Võ 
Thúc đã ty hiểm với Đức Khổng Tử mà thôi! 
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Trần Tử Cầm vị Tử Cống viết: “Tử vi cung dã. Trọng Ni khỏi hiển ư tử 

hồ?” 

Tử Cống viết: “Quân tử nhất ngôn dĩ vi trí, nhất ngôn dĩ vi bất trí; ngôn 

bất khả bất thận dã. Phu tử chi bất khả cập dã, do thiên chi bất khả giai 

nhi thăng dã. Phu tử chi đắc bang gia giả, sở vị: Lập chỉ tư lập; đạo chỉ 

tư hành; tuy chỉ tư lai; động chỉ tư hoà. Kỳ sinh dã vinh; kỳ tử dã ai.” 

Như chỉ hà kỳ khả cập đã?” 

Dịch nghĩa: 

Trần Tử Cầm bảo thầy Tử Cống rằng: “Anh khiêm cung thôi. Trọng Ni 

há tài giỏi hơn anh được?” 

Thầy Tử Cống nói: “Người quân tử nói một lời thì nên người sáng suốt, 

nói một lời thì thành kẻ tối tăm; lời nói không thể không cẩn thận. 
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Không thể theo kịp thầy ta được, giống như không thể bắc thang mà 
leo lên trời được. Thầy ta mà có được nước nhà, thì nói được rằng: 'Gây 
dựng, dân đứng vững; dẫn dắt, dân tiến hành; vỗ yên, dân kéo đến; khỏi 
động, dân hoà hợp. Sống thì được tôn trọng, chết thì được thương xót.” 
Như thế làm sao có thể theo kịp thầy được?” 


BÌNH GIẢI: 


Trần Tử Cầm tức là Trần Cang, một đệ tử của Đức Khổng Tử, có lẽ vào cỡ 
đàn em của Tử Cống. Chắc Tử Cầm thấy Thúc Tôn Võ Thúc khen Tử Cống 
giỏi hơn thầy Trọng Ni, thế mà cứ thấy Tử Cống một mực hạ mình và đề cao 
thầy; cho nên Tử Cầm cảm phục sự khiêm cung của Tử Cống và cho rằng 
thầy Trọng Ni không hơn anh được. Tử Cống cũng có thể bằng thầy. Thấy 
vậy, thầy Tử Cống mới cho Tử Cầm một bài học về sự thận trọng lời nói; đồng 
thời trình bày rõ hơn về tài đức của thầy. 

Là đệ tử, thầy Tử Cống cảm thấy mình không thể sánh với Đức Khổng Tử 
được, vì tài đức của Ngài quá cao. Tử Cống nhận xét rằng giả như Đức Khổng 
Tử mà có thời cơ nắm được quyền cai trị đất nước, thì có thể dùng một câu 
nói của người xưa để miêu tả tài đức của thầy như sau: “Thầy gầy dựng cho 
dân, dân sẽ vững vàng tự cường, tự phát triển được; thầy dẫn dắt dân, dân sẽ 
tiến bước trên nẻo đường chính đáng: thầy vỗ yên dân, dân từ bốn phương sẽ 
kéo đến quy phục; thầy phát động dân hoàn thành công việc gì, dân sẽ cùng 
chung sức và hoà hợp với nhau. Khi còn sống thầy được tôn kính, quý mến; 
khi chết thầy được mọi người thương xót, tiếc nhớ.” 

Được như vậy, không phải là cai trị theo phương thế tầm thường như kỹ 
thuật lãnh đạo hay dùng biện pháp vũ lực. Thành công lớn lao như thế là 
cách dùng đạo mà cai trị. Dùng đạo cai trị thì dân phát triển tốt lành và 
thuận thảo; khác với cách dùng thuật mà cai trị. Dùng thuật cai trị thì dân 
cũng được yên trong một thời gian nhưng tính tình xảo trá, chỉ chờ cơ hội mà 
làm loạn. Dân sẽ nghi ngờ lẫn nhau và sống với nhau không có tình thương 
chân thật. 

Cái khó của việc cai trị bằng đạo là chính nhà cầm quyền phải giữ đạo 
trước, dân mới bắt chước theo. 

Câu nói của thầy Tử Cống dùng để miêu tả tài đức của Đức Khổng Tử ở 
trên đã có từ xưa; có lẽ để nói về đường lối cai trị của các vị thánh vương đời cổ 
như Nghiêu, Thuấn, Vũ, Thang... hay các bậc hiền thần như Y Doãn, Chu Công. 

Với tài đức như thế, các đệ tử như thầy Tử Cống sao có thể theo kịp thầy 
được? 
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Nghiêu viết: “Tư! Nhĩ Thuấn, thiên chỉ lịch số tại nhĩ cung, doãn chấp 
kỳ trung. Tứ hải khốn cùng, thiên lộc vĩnh chung.” Thuấn diệc dĩ mệnh 
Vũ. 

Viết: “Dư tiểu tử Lý, cảm dụng huyền mẫu; cảm chiêu cáo vu hoàng 
hoàng Hậu Đế: hữu tội, bất cảm xá; Đế thần, bất tế; giản tại Đế tâm. 
Trâm cung hữu tội, vô dĩ vạn phương. Vạn phương hữu tội, tội tại trâm 
cung.” 


Chu hữu đại lại, thiện nhân thị phú. Tuy hữu chu thân, bất như nhân 
nhân. Bách tính hữu quá, tại dư nhất nhân. 
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Cẩn quyền lượng, thẩm pháp độ, tu phế quan; tứ phương chỉ chính hành 
yên. Hưng diệt quốc, kế tuyệt thế, cử dật dân; thiên hạ chỉ dân quy tâm 
yên. Sở trọng dân: thực, tang, tế. Khoan tắc đắc chúng; tín tắc dân nhậm 
yên; mẫn tắc hữu công; công tắc duyệt. 


Dịch nghĩa: 


Vua Nghiêu nói: “Này hỡi! Thuấn ngươi, vận số thay đổi của Trời ở mình 
người. Hãy thành thực giữ lấy đức trung chính của mình. Bốn biển mà 
cùng khổ, lộc Trời sẽ chấm dứt hẳn.” Vua Thuấn cũng truyền mệnh lệnh 
ấy cho vua Vũ (nhà Hạ). 


Rằng: “Tôi, đứa nhỏ tên Lý này, mạnh dạn dùng con bò đực đen; xin bộc 
bạch thưa trình cùng Đức Thượng Đế chí tôn: kẻ có tội, không dám tha; 
bầy tôi Thượng Đế không dám giấu, lòng Thượng Đế đã phân biệt rồi. 
Mình tôi có tội, đừng phạt tới muôn phương. Muôn phương có tội, tội ở 
mình tôi. 

Nhà Chu được ban ơn lón, người tốt đôi dào. “Tuy có người thân khắp 
nơi, không bằng có người nhân hiền. Trăm họ có lỗi, tại một mình tôi 
thôi.” 

Cẩn thận việc cân đo; xét rõ các luật lệ chi phối sinh hoạt chính trị; 
chỉnh sửa các quan bị bỏ: nền chính trị bốn phương được tiến hành. Làm 
cho nước bị diệt được dấy lên; làm cho dòng dõi bị mất nước tiếp nối; cất 
nhắc kẻ sĩ ẩn dật; dân trong thiên hạ đem lòng quy phục. Chú trọng 
đến những việc này của dân: ăn uống, tang chế, tế tự. Tha thứ thì thu 
được dân chúng; tạo niềm tin thì được dân tín nhiệm; chăm chỉ thì được 
thành công; công bằng thì được vui vẻ. 


BÌNH GIẢI: 


Có lẽ những đoạn trên là lời tường thuật của Đức Khổng Tử về “truyện 
đời xưa” cho các đệ tử nghe. Đó là: truyện của vua Nghiêu truyền ngôi cho 
vua Thuấn, truyện của vua Thành Thang tâu trình cùng Thượng Đế chí tôn, 
truyện về nhà Chu được thiên hạ và cai trị đất nước. 

Qua truyền ngôn của vua Nghiêu nhà Đào Đường (2356-22ð5 trước Công 
nguyên) nói với vua Thuấn nhà Hữu Ngu (2255-2205 trước Công nguyên), 
chúng ta biết rằng: vận số của Trời không ở mãi với một dòng họ hay một 
người, mà sẽ có lúc chuyển đến một người khác. Nay vận số ấy đã đến với vua 
Thuấn. Muốn xứng đáng ngôi vua, hãy thành thực giữ lấy đức trung chính 
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của mình. Hai chữ “ky trung” (đức trung chính của mình) muốn nói lên rằng: 
a1 cũng có đức trung chính ở tại nơi mình, phù hợp với mình, không cần tìm 
ở đâu khác. Nghĩa là ai cũng có khả năng hoàn thiện ở nơi mình. 

Người làm vua cai trị muôn dân càng phải thực hiện trung chính, phát 
huy trung chính nơi mình để làm gương cho mọi người. Nếu cả vua lẫn dân 
đều thực hiện trung chính thì toàn dân (bốn biển) không bao giờ bị cùng khổ. 
Khi toàn dân bị cùng khổ ấy là do vua đã không giữ đức trung chính. Bấy giờ, 
lộc Trời sẽ chấm dứt hẳn nơi vua; và quyền cai trị sẽ được chuyển sang tay 
người khác. Mệnh lệnh quyết liệt này của vua Nghiêu về sau cũng được vua 
Thuấn trao cho vua Vũ nhà Hạ như vậy 

Nhà Hạ của vua Vũ truyền đến vua Kiệt thì lộc Trời chấm dứt. Vận số 
được chuyển cho vua Thành Thang nhà Thương tên là Lý. Khi vua Thành 
Thang lên ngôi, ông đã tổ chức lễ tế cáo lên Thượng Đế chí tôn và bày tỏ lời 
khẩn nguyện đại ý: 

- Không dám tha thứ cho kẻ có tội, tiêu biểu là việc đuổi vua Kiệt ra khỏi 

nga1 vàng. 

- Không dám giấu diếm những bầy tôi của Thượng Đế là các bậc hiền nhân, 
mà phải cất nhắc. Sở dĩ làm như vậy, vì tôi biết lòng Thượng Đế đã phân 
biệt rõ kẻ ác, người thiện. 

- Giả như tôi có tội, xin hãy phạt một mình tôi, đừng phạt lây tới dân 
chúng cả nước. 

- Nếu dân chúng cả nước có tội, đó là trách nhiệm của tôi, do tội lỗi của tôi 
gây nên; do đó, chỉ xin phạt một mình tôi thôi. 

Lành thay, lời khẩn nguyện của bậc thánh vương đời xưa! 

Câu “Chu hữu đại lại, thiện nhân thị phứ” có thể được hiểu thành hai 
cách: 

- Nhà Chu được (Trời) ban ơn lớn, người tốt dồi dào 

- Nhà Chu ban ơn lớn (cho dân), những người tốt được giàu có. 


Ngày nay, khó mà biết được Đức Khổng Tử nói câu đó theo ý nào; nhưng 
hiểu theo ý thứ nhất có vẻ hay hơn và ứng với Khương Thái Công ở câu dưới. 
Câu “Tuy có người thân khắp nơi, không bằng có người nhân hiền. Trăm 
họ có lỗi, tại một mình tôi thôi dường như do Chu Vũ Vương nói khi phong 
tước cho Khương Tử Nha làm Thái Công nước Tề. Đại ý, Vũ Vương khen 
Khương Thái Công là người nhân hiền; nhà Chu có Khương Thái Công còn 
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hơn vua Trụ nhà Ân có người thân ở khắp nước. Trong câu này, Vũ Vương 
cũng nhắc lại ý tưởng, nhân đức của vua Thành Thang, nhận mình có lỗi thay 
cho dân chúng cả nước. 

Sau khi diệt vua Trụ, với sự giúp đố của Chu Công Đán, Vũ Vương cẩn 
thận đặt lại việc cân đo đong lường cho thống nhất; xét rõ và tu chính pháp 
độ bao gồm tất cả luật lệ chi phối sinh hoạt chính trị trong nước như: hình 
luật, luật kinh tế, thương mãi, giao thông, điền sản... Vũ Vương lại cho điều 
tra về trường hợp các quan bị bãi chức dưới thời vua Trụ; ông nào có tài đức 
đều được phục chức hoặc giao việc mới. Vì thế guồng máy cai trị từ trung 
ương tới địa phương được tiến hành trôi chảy. Những nước chư hầu nào bị 
diệt dưới triều đại nhà Ân thì được phục hổi và tạo điều kiện cho phát triển. 
Con cháu của những dòng dõi bị diệt được nâng đỡ để tiếp nối sự nghiệp cha 
ông. Những kẻ sĩ ẩn dật lâu nay sống thanh bần, lam lũ ở quê nhà được mời 
ra làm việc nước. Do đó, toàn dân trong thiên hạ hết lòng quy phục nhà Chu. 

Nhà nước chú trọng tới những việc liên hệ mật thiết với đời sống dân 
chúng: lo cho mọi người có đủ lương thực, không bị đói khát; ổn định việc tang 
chế, việc tế tự cho có quy củ, tránh sự phiền tối, hao tốn và mê tín dị đoan. 

Kết quả việc sửa sang chính trị của nhà Chu là: do khoan thứ độ lượng mà 
thu phục được dân chúng; do gây được niềm tin đối với dân mà dân tin cậy, 
sẵn sàng tuân hành chính sách; vua quan và mọi người chăm chỉ làm việc mà 
sự nghiệp thành công, đất nước hưng vượng; do xử lý công bằng, không có ai 
bị oan ức cho nên mọi người được vul vẻ. 

Đó là chính sách Vương đạo của các vua đầu đời nhà Chu; tuy không đạt 
tới mức tốt đẹp như dưới thời Nghiêu Thuấn cai trị bằng Đế đạo, nhưng đáng 
khen ngợi hơn thời Xuân Thu rất nhiều. 

Đức Khổng Tử chỉ mong nền chính trị thời Xuân Thu theo được như thế; 
cho nên Ngài mới thuật lại cho các đệ tử nghe. 


2. 


#7klRÌ2*+jL-ŸM : #J+3ø3#ƒ 1] v24 £-? 

Ý1WH: ý zš. #ug#. 3ƒ*Jvl4#€0 4. 

-f7kH: fjJif 1" š ? 

ƒ†H: #8 f7 m®#› Jm24š: #&mn*Â›: 
Xã. mm Xã. 
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#i?kH: TT3 #ứn ® Ÿ? 
ƒH: HKz+zØ£#lfm#\>› 3ƒ 7® n8 # -#? # 
»3*m3j*>., 434/8? &4+-mi4-.,. 1x5? #2 
#t XE , 8 2] SẺ , #8 ft lẺ. , 3X 7h &-#n ã -Ƒ ? 2n 
ƒ #4. #1 lậm, 1R/ÁA Mưnm2J.. 3{ T7 
JÑ ứn 2 đã -† ? 
7H: #J†‡švgJz 2? ƒH: ®#4tfyäxif 3È JE: z8. 
ZL m.?H 3Ã: ]Ế +#CJMJ?HZ BỊ; 3l SÁU, tHiớn 
x#. #z 7ã. 
Tử Trương vấn ư Khổng Tử: “Hà như, tư khả dĩ tùng chính hỹ?” 
Tử viết: “Tôn ngũ mỹ, bính tứ ác; tư khả dĩ tùng chính hỹ.” 
Tử Trương viết: “Hà vị ngũ mỹ?” 
Tử viết: “Quân tử huệ nhỉ bất phí, lao nhi bất oán, dục nhi bất tham, 
thái nhi bất kiêu, oai nhi bất mãnh.” 
Tử Trương viết: “Hà vị huệ nhi bất phí?” 
Tủ viết: “Nhân dân chi sở lợi nhĩ lợi chĩ: tư bất diệc huệ nhi bất phí hồ? 
Trạch khả lao nhi lao chi: hựu thùy oán? Dục nhân nhi đắc nhân: hựu 
yên tham? Quân tử vô chúng quả, vô tiểu đại, vô cảm mạn: tư bất diệc 
thái nhi bất kiêu hồ? Quân tử chính kỳ y quan, tôn kỳ chiêm thị, nghiễm 
nhiên nhân vọng nhỉ úy chỉ: tư bất diệc oai nhi bất mãnh hồ?” 
Tử Trương viết: “Hà vị tứ ác?” Tử viết: “Bất giáo nhi sát, vị chi ngược. 
Bất giói thị thành, vị chỉ bạo. Mạn lệnh trí kỳ, vị chi tặc. Do chỉ dữ nhân 
dã, xuất nạp chi lận, vị chi hữu tư.” 

Dịch nghĩa: 
Tử Trương hỏi Đức Khổng Tử rằng: “Thế nào thì có thể theo việc chính 
trị được?” 
Đức Khổng Tử nói: “Tôn trọng năm điều tốt đẹp, trừ bỏ bốn điều xấu, có 
thể theo việc chính trị được.” 
Tử Trương hỏi: “Năm điều tốt đẹp là gì?” 
Đức Khổng Tử nói: “Người quân tử ban ơn mà không hao tốn, khiến cho 
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mệt nhọc mà không oán, ham muốn mà không tham lam, khoan thứ mà 
không kiêu căng, tôn nghiêm mà không dữ tợn.” 


Tử Trương hỏi: “Ban ơn mà không hao tốn là gì?” 


Đức Khổng Tử nói: “Nhân cái lợi của dân mà làm lợi cho dân: ấy lại 
chẳng phải là ban ơn mà không hao tốn sao? Chọn điều đáng mệt nhọc 
mà khiến dân mệt nhọc: ai lại oán? Muốn điều nhân mà được điều nhân: 
sao lại là tham? Người quân tử không kể nhiều ít, không kể nhỏ lón, 
không dám khinh thường: ấy lại chẳng phải là khoan thứ mà không 
kiêu căng sao? Người quân tử, áo mũ ngay ngắn, ngắm nhìn tôn kính, 
nghiêm trang, người ta nhìn vào mà sợ sệt: ấy lại chẳng phải là tôn 
nghiêm mà không dữ tợn sao?” 


Tử Trương hỏi: “Bốn điều xấu là gì?” 


Đức Khổng Tử nói: “Không dạy bảo mà giết, gọi là ác nghiệt. Không răn 
đe lại muốn thấy thành tựu, gọi là tàn bạo. la lệnh không cấp bách, lại 
đòi đúng kỳ hẹn, gọi là làm hại. Còn giao tiếp với người mà đưa ra thu 
vào bủn xin, gọi là nhỏ nhen.” 


BÌNH GIẢI: 


Thầy Tử Trương hỏi Đức Khổng Tử về những điều kiện để có thể tham dự 
vào việc chính trị. Dĩ nhiên, dưới quan điểm của Nho giáo chính truyền thì 
đây là chính trị vương đạo. Khác với chính trị bá đạo chủ trương dùng mưu 
thuật lừa đảo, dùng vũ lực áp chế để cai trị, chính trị vương đạo chủ trương 
lấy đạo đức, nhân nghĩa làm căn bản; cho nên điều kiện tiên quyết đòi hỏi 
người tham gia chính trị phải là người quân tử, chứ không phải là tiểu nhân. 
Người nào không học tập tu đức trở nên quân tử thì không xứng đáng dự vào 
việc chính trị. 

Đã là người quân tử rồi; muốn theo việc chính trị cần phải tôn trọng năm 
điều tốt đẹp và trừ bốn điều xấu. 

Năm điều tốt đẹp là: 

- Ban ơn mà không hao tốn: 

Người cai trị không cần lấy công quĩ của nhà nước hoặc lấy tài vật của 
riêng mình mà ban cho dân. Nếu cứ lấy công qui mà ban phát, chẳng bao 
nhiêu cho đủ. Đức Khổng Tử cho biết rằng hãy nhân cái lợi của dân mà làm 
lợi cho dân. 
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Ví dụ, dân ở rừng thì hướng dẫn dân cách khai thác lâm nghiệp. Dân ở gần 
sông, biển, hồ, ao thì dạy dân cách khai thác thủy, hải sản. Dân vùng thấp thì 
dạy dân trồng lúa, ngô, khoai..... Dân ở vùng cao thì trồng cây công nghiệp, 
hoa trái... Đó là cách ban ơn cho dân bằng chính cái lợi của dân. 

- Khiến cho mệt nhọc mà không oán: 

Dân sở dĩ oán than vì dân bị bắt phải làm những việc mệt nhọc vô ích, 
không được điều nghiên kỹ lưỡng, hoặc chỉ có lợi cho nhà cầm quyền. Nếu biết 
chọn những việc đáng mệt nhọc, tức là những việc cần thiết cho dân; dù có 
mệt nhọc bao nhiêu, dân cũng không oán, mà còn hăng hái hy sinh. 

Ví dụ, khiến dân đắp đê ngăn nước tránh lũ; khai kênh mương dẫn thuỷ 
nhập điền để tăng gia sản xuất canh nông; mở đường sá, xây cầu cống để dân 
có phương tiện giao thông... 

- Ham muốn mà không tham lam: 

Để tránh tiếng tham lam, người làm chính trị đừng ham muốn của cải, 
tiện nghi cho riêng mình, mà chỉ ham muốn điều nhân, phát triển điều nhân. 
Nếu đạt được điều nhân, không ai chê là tham lam được. 

- Khoan thứ mà không kiêu căng: 

Khi tiếp xúc với dân, không kể đám dân ấy nhiều hay ít, không kể người 
thường hay người có chức sắc, địa vị, không kể nghèo giàu, không kể vô học 
hay trí thức, người cai trị đều xem bình đẳng, không dám khinh thường ai, 
mà luôn luôn tỏ ra lịch sự, rộng lượng bao dung và cố gắng lắng nghe để đáp 
ứng nguyện vọng của họ. Được như vậy, sao bị tiếng là kiêu căng được? Trái 
lại, người cai trị ấy ắt được dân ca ngợi là vị quan khoan thứ độ lượng, là “đân 
chi phụ mẫt'. 

- Tôn nghiêm mà không dữ tợn. 

Người cai trị không cần phải có những biện pháp dữ dằn, ra oai để cho 
dân sợ. Chỉ cần người ấy ăn mặc chỉnh tề, kính cẩn nghiêm trang trong cách 
ngắm nhìn, đi đứng tử tế, nói năng mực thước; ấy là dân chúng phải kính sợ, 
trọng nể. Đó là cách biểu lộ tôn nghiêm mà không đữ tợn vậy. 

Bốn điều xấu là: 

- Ắc nghiệt: 

Muốn cho dân sống lương thiện và chấp hành mệnh lệnh của nhà nước, 
phải dạy bảo cho dân thông suốt về các luật lệ cần phải tôn trọng, các bổn 
phận phải chấp hành và sự ích lợi của sự chấp hành. Nếu không giáo hoá mà 
khi dân phạm tội lại đem giết ngay. Đó là ác nghiệt. 
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- Tàn bạo: 

Muốn cho dân hoàn thành những việc công ích cần phải chỉ bảo khuyên 
răn. Không khuyên răn mà muốn nên việc ngay; không tạo được thành tích 
thì phạt; đó là tàn bạo. 

- hàm hại: 

Khi ban hành lệnh thì thong thả, trì hoãn; thế rồi lại đòi xong đúng kỳ hẹn 
gấp gáp, làm cho dân không kịp trở tay xoay sở; ấy là làm hại dân. 

- Nhỏ nhen: 

Khi ban thưởng cho dân mà đưa cái này ra lại muốn thu cái khác (xuất 
nạp); dè sẻn, bủn xỉn theo kiểu cách của một quan chức thấp (hữu tu) ở tỉnh 
lẻ quê mùa; ấy là nhỏ nhen. 

Người học đạo Nho trở nên quân tử, muốn nhập thế hành đạo để đóng góp 
vào việc chính trị ổn định xã hội, cần phải ghi nhớ về năm điều tốt đẹp và trừ 
bỏ bốn điều xấu trên. 


3. 
7H: TS®t?, &U)W# jt:¡ Tri, & VI 3 
1: 2m Š ›; #&VÀ#@ 4Ù,. 
Tủ viết: “Bất tri mệnh, vô dĩ vi quân tử dã. Bất tri lễ, vô dĩ lập dã. Bất 
tri ngôn, vô dĩ tri nhân dã.” 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng Tử nói: “Ñhông biết Mệnh, không lấy gì làm quân tử được. 
Không biết lễ, không lấy gì để đứng vững. Không biết lời nói, không lấy 
gì để biết người.” 

BINH GIAI: 

Chữ Mệnh trong Nho giáo có tới ba nghĩa, tùy theo từng trường hợp, từng 
văn mạch. 

Trong câu “Thiên mệnh chỉ vị tính - X **.38'+” của sách Trung Dung, 
mệnh nghĩa là phần tinh túy Trời trao cho con người. Mệnh ở đây cũng là 
“minh đức” (năng lực sáng láng) trong sách Đại Học. 

Trong câu “Thượng bất oán thiên, hạ bất vưu nhân. Cố quân tử cư dị dĩ 
sĩ mệnh - L #8, TFS#Äˆ ‹ #4 # ð v)1&#$ (Trên không oán Trời, dưới 
không trách người. Cho nên người quân tử sống đơn sơ để đợi mệnh) (Trung 
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Dung, chương 14) thì mệnh ở đây là phận sự Trời trao cho con người trong 
đời. Có người có phận sự làm thầy hướng dẫn mọi người; có người có phận sự 
cai trị để ổn định xã hội; lại có người có phận sự làm thợ đáp ứng nhu cầu của 
sinh hoạt xã hội... 

Trong câu “Đạo chỉ tương hành dã dư, mệnh dã. Đạo chỉ tương phế dã dư, 
mệnh dã - ìï>* 3Ä4{zb,#+, ?”,¡ lắ> MUïb#t, ??ù,. (Đạo thì hành 
được, do mệnh vậy. Đạo bị bỏ đi, do mệnh vậy) (Luận Ngữ, Hiến vấn, 36) thì 
mệnh ỏ đây là ý chí của Trời sắp đặt trên tạo vật. Do ý chí của Trời mà xã hội 
có những điều cát (lành), hung (đỡ), hoạ, phúc. Chữ mệnh này bao hàm quy 
luật nhân quả. Xã hội tạo nhân lành thì gặt hái được lành; xã hội gieo nhân 
dữ thì có quả dữ xảy đến. Cát, hung, hoạ, phúc trong đời người cũng chịu sự 
chi phối của quy luật nhân quả này. 

Trong câu “Bất tri mệnh vô dĩ vi quân tử dã” của tiết này, chữ mệnh bao 
hàm hai nghĩa: 

- Mệnh là phận sự Trời trao cho. 

- Mệnh là những điều cát, hung, hoạ, phúc trong đời người hay trong xã 

hội, đất nước. 

Đức Khổng Tử xác nhận: năm mươi tuổi Ngài biết mệnh Trời (ngũ thập 
nhĩ tri thiên mệnh), chữ mệnh cũng có hai nghĩa trên. 

Học làm người quân tử, phải học cho biết mệnh của mình, nghĩa là phải 
biết Trời trao phó cho mình nhiệm vụ gì để chuẩn bị tiếp nhận và thích ứng. 
Đồng thời người quân tử cũng phải biết xã hội đất nước sẽ gặp những điều 
cát, hung, họa, phúc ra sao và phỏng đoán thời gian nào sẽ xảy ra những 
trường hợp đó. 

Muốn biết Trời trao cho mình mệnh (phận sự) nào thì phải tự hỏi lòng 
mình và xem khả năng của mình. Lòng mình hướng chiều về đâu và mình có 
năng khiếu gì thì sẽ biết mệnh mình ở đấy. 

Ví dụ, mình ham thích mở mang trí tuệ cho lớp đàn em, mệnh của mình sẽ 
là thầy giáo trong ngành giáo dục. Mình ham thích khoa học kỹ thuật, mệnh 
của mình sẽ là một khoa học gia. Mình thích suy tư về những hiện tượng 
nhân sinh, tìm hiểu những nguyên lý chi phối đời sống tinh thần, mệnh của 
mình sẽ là một triết gia... 

Muốn biết quốc gia xã hội sẽ gặp những điều cát, hung, họa, phúc ra sao, 
phải xét tới quy luật nhân qủa. Nếu quốc gia xã hội có nhiều người thiện chí, 
hướng về những điều thiện thì xã hội sẽ gặp cát; nếu có nhiều người hướng về 
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điều ác, vô kỷ luật, thì xã hội sẽ gặp hung... Nếu không học tập và suy đoán 
cho ra mệnh, người học không thể trở nên quân tử đúng nghĩa được. Dù cố 
gắng đóng kịch cho ra vẻ, người ấy cũng chỉ là ngụy quân tử mà thôi. 

Người quân tử lại phải biết lễ. Lễ là điều tốt đẹp diễn ra khi có sự giao tiếp 
giữa mọi người trong xã hội. Xã hội có nhiều thứ bậc: già trẻ, trai gái, người 
trên kẻ dưới. Lễ chính là sự kính trên nhường dưới, kính già yêu trẻ, trai gái 
giao tiếp đúng đắn; đó là những sự cư xử, đối đãi cho đẹp lòng người. Không 
biết lễ, người ta không biết chỗ đứng của mình trong xã hội ở đâu, không thể 
vững vàng trong vị trí của mình, không được mọi người mến chuộng. 

Người quân tử cũng phải biết lời nói; lời nói của người và lời nói của mình. 
Không phân biệt được lời nói của người cho kỹ lưỡng, mình không thể biết 
người đối thoại với mình là loại nào, đáng tin cậy hay đáng xa lánh. Ngoài ra 
người quân tử phải biết lời nói của mình tác dụng ra sao đối với người. Do lời 
nói hay, hợp tình hợp lý, người tốt sẽ đến với mình. Do lời nói đở, vô lý, thiếu 
cảm tình, người tốt sẽ xa lánh mình. Lời nói của mình tốt hay xấu sẽ chịu quy 
luật “đồng thanh tương ứng, đồng khí tương cầư”. Nếu mình nói toàn điều 
xấu, mình chỉ có thể tìm bạn trong đám người xấu. Người đời gọi đó là “ngưu 
tầm ngưu, mã tầm mẩ” (trâu tìm trâu, ngựa tìm ngựa). Không biết người tốt 
mà gần, không tạo cơ hội cho người tốt gần mình, sao mình có thể trở thành 
người quân tử và lập được sự nghiệp vẻ vang ở đời?. 

Tóm lại, người quân tử phải học cho biết mệnh, biết lễ và biết lời, mới có 
thể thành công trong đời và sau đó tiến xa vào cõi đạo, nên bậc hiển thánh. 
Biết mệnh trong cõi nhân sinh, lại còn phải thực hiện “thiên mệnh” tiềm tại 
trong chính mình, tức là trở về với “tính bản nhiên” của con người, hay là làm 
sáng lên năng lực sáng láng vốn có tại mình (minh minh đức), người quân tử 
mới có thể “phối thiên”. 
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CHƯƠNG I: 
LƯƠNG HUỆ VƯƠNG THƯỢNG 


*á# L 


Lương Huệ Vương, phần trước 
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Mạnh Tử kiến Lương Huệ Vương. Vương viết: “lẩu, bất viễn thiên lý 
nhỉ lai, diệc tương hữu dĩ lợi ngô quốc hồ?” 
Mạnh Tử đối viết: “Vương hà tất viết lợi? Diệc hữu nhân nghĩa nhỉ dĩ 
hỹ. Vương viết: “Hà dĩ lợi ngô quốc? Đại phu viết: 'Hà dĩ lợi ngô gia? Sĩ, 
thứ nhân viết: “Hà dĩ lợi ngô thân?' Thượng hạ giao chỉnh lợi, nhỉ quốc 
nguy hỹ. 
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“Vạn thặng chỉ quốc, thí kỳ quân giả, tất thiên thặng chỉ gia. Thiên 
thặng chỉ quốc, thí kỳ quân giả, tất bách thặng chi gia. Vạn thủ thiên 
yên, thiên thủ bách yên, bất vi bất đa hỹ. Cầu vi hậu nghĩa nhi tiên lợi, 
bất đoạt bất yếm! 
“Vị hữu nhân nhi di kỳ thân giả dã. VỊ hữu nghĩa nhi hậu kỳ quân giả 
dã. Vương diệc viết nhân nghĩa nhi dĩ hỹ. Hà tất viết lợi?” 

Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử ra mắt Lương Huệ Vương. Vua nói: “Thưa ngài, chẳng kể ngàn 
dặm xa mà đến, chắc sắp có gì làm lợi cho nước ta chăng?” 


Mạnh Tử đáp rằng: “Vua cần gì nói đến lợi? Hẳn có điều nhân nghĩa mà 
thôi. Vua mà nói: “Lấy gì làm lợi cho nước ta? Quan đại phu nói: “LẤYy 
øì làm lợi cho nhà ta? Kẻ sĩ, người dân nói: “Lấy gì làm lợi cho thân ta?” 
Trên dưới cùng nhau tranh lợi, thì nước nguy mất. 


Trong nước mười ngàn cỗ xe, kẻ giết vua ắt là nhà có một ngàn cỗ xe. 
Trong nước một ngàn cỗ xe, kẻ giết vua ắt là nhà có một trăm cỗ xe. 
Cứ mười ngàn lấy một ngàn, cứ một ngàn lấy một trăm, chẳng lấy thế 
chẳng cho là nhiều (đủ). Ví bằng làm điều nghĩa sau mà làm điều lợi 
trước, thì chẳng chiếm lấy được chẳng chán. 


Chưa có người nhân nào mà bỏ sót người thân của mình. Chưa có người 
nghĩa nào mà đặt vua mình ra sau. Vua nên nói điều nhân nghĩa mà 
thôi. Cần gì nói đến lợi?” 


BÌNH GIẢI: 


Lương Huệ Vương là vua nước Ngụy, đóng đô tại thành Đại Lương. Nước 
Ngụy cùng với hai nước Triệu, Hàn vốn là nước Tấn trong thời Xuân Thu. 
Vào thời Chiến Quốc, Ngụy là một trong thất hùng: Yên, Tề, Hàn, Ngụy, 
Triệu, Sở, Tần. Chiến tranh xảy ra liên tiếp giữa các nước ấy. Khi Mạnh Tử 
tới Ngụy, Lương Huệ Vương mới bị đánh bại nhục nhã. Bởi vậy, Vương hy 
vọng Mạnh Tử có kế hoạch khiến cho nước Ngụy cường thịnh. 

Mạnh Tử là một nhà hiền triết, cho nên ông có cái nhìn sâu xa về mọi sự 
việc hơn những nhà chính trị thông thường. Để phục hưng và xây dựng một 
quốc gia, ông chú trọng đến giải pháp nền tảng và coi nhẹ những biện pháp 
nông nổi nhất thời. Bởi vì ông thấy được mối nguy hại tiểm ẩn đằng sau cái 
mà người đời theo đuổi, tán dương. 
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Lương Huệ Vương vốn là một hầu tước nước Ngụy. Ông không khác gì 
những người đương thời; mối bận tâm duy nhất là làm sao để được lợi. Vì thế, 
khi mới gặp Mạnh Tử, Vương đã đem vấn đề lợi ra hỏi. Ông có biết đâu rằng 
lợi chính là đầu mối của tranh chấp, rối loạn. 

Lợi (#]) có ba nghĩa là: của cải, sắc bén, tiền lời. Nghĩa của chữ lợi (#l) là 
của cải (lợi lộc) được quen dùng nhất. Nhưng của cải lại là đầu mối cho những 
âm mưu và những khí cụ sắc bén (đợi kh?) để tiêu diệt lẫn nhau. Như thế, 
nghĩa thứ nhất (của cải) đã gắn liền với nghĩa thứ hai (sắc bén); còn nghĩa 
thứ ba (tiền lời) lại là đầu mối của sự tham lam. A1 đi buôn cũng mong kiếm 
được nhiều tiền lời (một vốn, bốn lời). Sự nguy hại của lợi (#l) đã lộ ra trong 
những nghĩa ấy. 

Chiết tự chữ lợi (#l) bao gồm chữ hoà (Ê) nghĩa là cây lúa và bộ đao ( †Ì) 
nghĩa là con dao, cây đao. 

Cây lúa biểu thị của cải; kèm bên của cải là con dao. Con dao là vũ khí bảo 
vệ của cải hoặc giành lấy của cải. Do đó, Tợi là đầu mối gây ra sự tranh chấp, 
bạo loạn, hận thù, chém giết. Mạnh Tử phân tích rõ: 

Vua mà chỉ nghĩ đến lợi cho nước, cho kho lẫm của mình; quan đại phu 
sẽ bắt chước vua, chỉ nghĩ đến lợi cho gia đình của mình. Theo chiều hướng 
đó, kẻ sĩ là người đi học thì nghĩ đến vinh thân phì gia; dân chúng cũng đua 
nhau lo cho thân mình được béo tốt. Thế là từ vua tới dân, ai cũng chỉ nghĩ 
đến tranh giành lợi lộc. Người này được lợi nhiều sẽ khiến cho người khác bị 
mất mát, thiệt hại nhiều. Dĩ nhiên người bị mất lại tìm cách giành giật của 
người khác nữa, tạo nên mối giành giật dây chuyền trong xã hội. Vì vậy, đất 
nước ắt phải lâm nguy vì sự tranh lợi đó. 

Hậu quả của sự tranh giành lợi lộc là: bậc công hầu có một ngàn cỗ xe sẽ 
giết vua nước có mười ngàn cỗ xe (nước lớn) để được lợi nhiều. Bậc đại phu có 
trăm cỗ xe sẽ giết vua chư hầu có ngàn cỗ xe (nước nhỏ hơn) để gồm thu lợi 
lộc cả nước. 

Khi đã nắm được quyền hành rồi, vị vua mới lại tận lực thu thuế của dân: 
cứ mười ngàn hộc lúa thì lấy một ngàn hộc; cứ một ngàn hộc lúa thì lấy trăm 
hộc. Không lấy được như thế thì cho rằng không đủ. Do vậy, dân chúng sẽ 
bị bóc lột đến độ không sống được mà phải quay ra trộm cướp, làm giặc, làm 
loạn... 

Nếu vua quan chỉ tối mắt vì lợi mà quên nghĩa, thì tối ngày lo lắng chiếm 
đoạt vơ vét của dân. Chẳng chiếm đoạt thì chẳng chán; nhưng đã chiếm rồi 
lại có đà chiếm thêm nữa. 
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Đưa ra đường lối đối trị nguy cơ mất nước, Mạnh Tử khuyên Lương Huệ 
Vương chỉ nên nghĩ đến nhân nghĩa mà thôi. Vậy nhân nghĩa là thế nào? 

Nhân là đức nhân. Chữ nhân (1=) bao gồm bộ nhân ( ‡ ) nghĩa là con người 
và chữ nhị (—) là số hai. 

Số hai biểu thị năng lực càn khôn (thiên địa), kết hợp quân bình bởi hai 
khí âm dương. 

Số hai cũng biểu thị ta và tha nhân. 

Như vậy, đức nhân là năng lực của con người lý tưởng đứng giữa càn khôn, 
thiết lập được thế quân bình âm dương nơi mình để sống khỏe, sống tốt; đồng 
thời thiết lập được mối tương giao tốt đẹp giữa ta và tha nhân, giữa chủ thể 
và khách thể. Ta không lấn áp tha nhân và tha nhân cũng không lấn áp ta. 

Nghĩa là đức nghĩa. Chữ nghĩa (Ấ.) bao gồm chữ dương (Š) nằm trên 
nghĩa là con dê và chữ ngã (#\) bên dưới nghĩa là ta, chính ta. 

Con dê là một loài vật hiền lành, luôn luôn sống theo đoàn thể, không 
cạnh tranh, đấu đá. Tính chất hiền lành của con dê cũng tương tự như con 
cừu (chiên). Vì vậy, cừu hay đê là hai con vật có thể thay cho nhau, được dùng 
làm của lễ hy tế hiến dâng lên Thượng Đế trong các nền văn minh cổ. 

Như vậy, đức nghĩa biểu thị một năng lực hiển hoà của con người sống 
trong đoàn thể, không tách khỏi đoàn thể và luôn luôn giữ mối tương giao tốt 
đẹp với mọi thành phần trong đoàn thể. Vì thế mới có: nghĩa cha con, nghĩa 
vợ chồng, nghĩa anh em, nghĩa bạn bè, nghĩa đồng bào... 

Nhân và nghĩa kết hợp với nhau trong một con người làm nên đức tính lý 
tưởng của con người có giáo dục, có văn hoá, có lý trí tình cảm quân bình tốt 
đẹp, thâm hậu, luôn luôn tôn trọng chính mình cũng như tôn trọng tha nhân, 
xứng đáng là một tạo vật vượt trên muôn vật: con người nhân nghĩa. Người 
có nhân nghĩa không ích kỷ, không chà đạp, bóc lột người khác, nhận ơn thì 
đền ơn (đền ơn đáp nghĩa), sống hoà thuận với mọi người, cùng chia sẻ quyền 
lợi, chia sẻ mọi nỗi buồn niềm vui để giải trừ đau khổ, cực nhọc trong kiếp 
nhân sinh. 

Vì vậy, đã là người có nhân, không bao giờ bỏ sót người thân của mình; 
trong đó có cha mẹ, vợ con, anh em, họ hàng, bè bạn... Đã là người có nghĩa, 
không bao giờ coi nhẹ vua hay những người lãnh đạo trên mình; người đó biết 
rằng cần phải tôn trọng cấp trên thì đoàn thể của mình (quốc gia) mới tổn tại 
vững bền. Do đó, làm vua một nước chỉ nên nói đến điều nhân nghĩa, ra sức 
làm điều nhân nghĩa để cho mọi người trong nước cũng chú trọng vào nhân 
nghĩa. Như thế, tất nhiên cái lợi sẽ đến. Cái lợi đến sau nhân nghĩa mới thực 
là to lớn, bền vững lâu dài; đó là cái lợi chung cho mọi người trong nước. 
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Mạnh Tử kiến Lương Huệ Vương. 

Vương lập ư chiểu thượng, cố hồng nhạn my lộc. Viết: “Hiền giả diệc lạc 
thử hồ?” 

Mạnh Tử đối viết: “Hiền giả, nhi hậu lạc thử. Bất hiền giả, tuy hữu thủ, 
bất lạc dã. 

“Thi vân: “Kinh thủy Linh đài, kinh chỉ dinh chỉ; thứ dân công chi, bất 
nhật thành chi. Kinh thủy vật cức, thứ dân tử lai. Vương tại lnh hựu, 
ưu lộc du phục; ưu lộc trạc trạc, bạch điểu hạc hạc. Vương tại linh chiểu, 
ô nhận ngư dược. 

“Văn vương dĩ dân lực vi đài, vi chiếu, nhỉ dân hoan lạc chỉ; vị kỳ đài 
viết Linh đài; vị kỳ chiểu viết Linh chiểu; lạc kỳ hữu my, lộc, ngư, biết. 
Cổ chi nhân dữ dân giai lạc, cố năng lạc dã. 

“Thang thệ viết: “Thời nhật hạt táng? Dư cập nhữ giai vong. Dân dục dữ 
chỉ giai vong; tuy hữu đài trì điểu thú, khỏi năng độc lạc tai?” 


Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử ra mắt Lương Huệ Vương. 
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Vua đứng trên hồ bán nguyệt, ngắm nhìn ngỗng trời, chim nhạn, nai, 
hươu, nói rằng: “Người hiền cũng vui cảnh này chứ?” 

Mạnh Tử đáp: “Là người hiển rồi sau hãy vui cảnh này. Chẳng phải 
người hiền, tuy có cảnh này cũng chẳng vui. 


“Kinh Thi rằng: 


Khởi đầu đo đạc Linh đài, 

Đo đạc rồi sau sắp đặt. 

Dân chúng ra công mà làm, 

Chẳng bao lâu đài đã xong. 

Chẳng cần gấp gáp khởi công, 

Dân như con cái kéo lại. 

Vua ngự ở vườn Linh hựu, 

Hươu cái hươu đực nhỏn nhơ nằm. 

Hươu cái hươu đực láng lẫy mập mạp, 

Chim chóc thì đẹp trắng phau phau. 

Vua ngự ở hồ Linh chiểu, 

Ôi, đây cá lội tung tăng. 
“Văn Vương lấy sức dân dựng đài, làm hồ mà dân chúng hoan lạc, bảo 
đài đó là Linh đài, hồ đó là Linh chiểu; vui vẻ vì có nai, hươu, cá, ba ba. 
Người xưa đã cùng vui với dân, cho nên mới được vui vậy. 
“Bài Thang Thệ nói: “Mặt trời ấy khi nào chẳng còn? Ta cùng với ngươi 
đều mất cả.) Dân chúng muốn với vua cùng mất; tuy có đài, ao, chim, 
thú, há có thể vui một mình chăng?” 


BÌNH GIẢI: 


Mạnh Tử đến gặp Lương Huệ Vương trong lúc ông đang đứng trên hồ 
thưởng ngoạn cảnh đẹp. Huệ Vương gọi Mạnh Tử là người hiền và cho rằng 
người hiền cũng nên vui hưởng cảnh đẹp này. Mạnh Tử không dám nhận 
mình là người hiền, nhưng muốn nhân đó khuyên vua một bài học: hãy trở 
nên người hiền đã, rồi sau hãy vui cảnh đẹp. Nếu chưa phải người hiền, tuy 
có cảnh đẹp cũng chẳng vui. 

Tại sao vậy? 

Bởi vì dân chúng chưa ủng hộ mình, sớm muộn tai họa sẽ xảy đến, làm 
sao vui được! 
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Để chứng minh cho luận điểm của mình, Mạnh Tử trích dẫn bài “Linh đà? 
trong Kinh Thi, Thiên Đại Nhã. Dịch giả Tạ Quang Phát diễn thành thơ như 
sau: 


“Làm Linh đài bắt đầu đo nhắm. 
Đã đo rồi thì cắm trụ liền. 
Nhân dân làm lụng xây lên. 
Một ngày không hết hiển nhiên dựng thành. 
Vua bảo: chớ làm nhanh vội vã, 
Dân không cần gọi, đã đến ngay. 
Vườn Linh hựu vua đang ở đấy. 
Hươu đực và hươu cái thánh thơi. 
Hươu đều trơn mướt tốt tươi. 
Con chim lông trắng sáng ngời tĩnh anh. 
Vua hiện đang trong Linh chiểu ấy, 
Ôi! Cá đều đây dẫy tung tăng.” 
(Kinh Thi: NXB Văn học, trang 555 - 556). 


Chu Hy đã chú giải bài Kinh Thi này rằng: “Trong nước có cái đài để xem 
khí âm dương biến chuyển mà xét biết là tai hại hay tốt lành, thường ra đấy 
mà xem xét thiên văn để tiết chế sự lao nhọc hay sự nhàn rỗi. Cái đài của 
Văn Vương vừa mới đo và đóng cọc thì nhân dân đã đến làm, cho nên không 
hết ngày mà xong. Tuy lòng của Văn Vương sợ dân chúng phiền nhọc, mới răn 
đạy là chớ làm gấp rút. Mà lòng dân thì vui thích ra công như con cái xua vào 
làm việc cho cha mẹ; không cần kêu gọi mà tự đến.” (Tạ Quang Phát: Sđd: 
Trang ð55). 

Chẳng những dân chúng hoan hỉ giúp vua xây Linh đài mà còn hoà vui 
với vua trước cảnh đẹp thiên nhiên của vườn Linh hựu, hồ Linh Chiểu. Thật 
là một cảnh tượng thái bình an lạc. 

Tại sao có sự hoà vu1 như vậy? 

Thưa rằng: vì vua Văn Vương đã là người hiền. Đó là người vừa có tài vừa 
có đức; mà đức còn dồi dào hơn tài. Có đức cho nên vua không dám làm nhọc 
sức dân; thấy dân đói khát, vua không yên bụng ngồi ăn; thấy dân vất vả 
ngược xuôi, vua không yên tâm nằm ngủ. Vua lo trước cái lo của dân, vui sau 
cái vui của dân. Do đó, dân coi vua còn hơn cha mẹ. Vua không muốn làm 
phiền dân, nhưng dân chỉ muốn có cơ hội phục vụ vua, hết tình hết nghĩa với 
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vua để tỏ lòng ái mộ. Trong sự cảm thông hoan lạc giữa vua và dân đó, thì 
mới nên thưởng thức cảnh đẹp thiên nhiên. 

Nói về Văn Vương xong, Mạnh Tử lại đem trường hợp vua Kiệt ra cảnh 
cáo Lương Huệ Vương. Ngày xưa vua Kiệt (cuối đời nhà Hạ) đã từng tự hào 
rằng “bao giờ mặt trời mất, quyền ta mới mất”. Do vậy, dân chúng vì ghét 
vua Kiệt cho nên đã mong cho mặt trời mất. Mặt trời mất, vua mất theo, thì 
dân có chết cũng cam lòng. Đó là điều được chép trong thiên Thang thệ, sách 
Thương thư. 

Dân chúng đã oán ghét nhà cầm quyền đến nỗi không thiết sống nữa, 
muốn với nhà cầm quyền cùng chết cả, liệu đất nước có thể yên ổn được 
chăng? Như thế, dù có cảnh đẹp đài, ao, chim, thú, liệu vua có thể sống mà 
vui thú một mình được chăng? 
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Lương Huệ Vương viết: “Quả nhân chỉ ư quốc dã, tận tâm yên nhĩ hý. Hà 
Nội bung, tắc đi kỳ đân ư Hà Đông, đi kỳ túc ư Hà Nội. Hà Đông hung, 
diệc nhiên. Sát lân quốc chi chính, vô như quả nhân chi dụng tâm giả. 
Lân quốc chỉ dân bất gia thiểu; quả nhân chi dân bất gia đa. Hà dã?” 


Mạnh Tử đối viết: “Vương hiếu chiến, thỉnh dĩ chiến dụ. Điền nhiên cổ 
chỉ, binh nhận ký tiếp. Rhí giáp duệ binh nhi tẩu. Hoặc bách bộ nhi hậu 
chỉ; hoặc ngũ thập bộ nhi hậu chỉ. Dĩ ngũ thập bộ tiếu bách bộ, tắc hà 
như?” 

Viết: “Bất khả. Trực bất bách bộ nhĩ. Thị diệc tẩu dã.” 

Viết: “Vương như tri thử, tắc vô vọng dân chi đa ư lân quốc dã. 

Bất vi nông thời, cốc bất khả thăng thực dã. Sác cổ bất nhập ô trì, ngư 
biết bất khả thăng thực dã. Phủ cân dĩ thời nhập sơn lâm, tài mộc bất 
khả thăng dụng dã. Cốc dữ ngư biết bất khả thăng thực, tài mộc bất khả 
thăng dụng, thị sử dân dưỡng sinh, táng tử, vô hám dã. Dưỡng sinh, 
táng tử, vô hám, vương đạo chi thuỷ dã. 

Ngũ mẫu chỉ trạch, thụ chi dĩ tang; ngũ thập giả khả dĩ ý bạch hỹ. Kê, 
đồn, cẩu, trệ chi súc, vô thất kỳ thời, thất thập giả khả dĩ thực nhục hỹ. 
Bách mẫu chi điền vật đoạt kỳ thời, sổ khẩu chi gia khả dĩ vô cơ hỹ. Cẩn 
tường tự chi giáo, thân chi dĩ hiếu đễ chi nghĩa, ban bạch giả bất phụ 
đái ư đạo lộ hỹ. Thất thập giả ý bạch, thực nhục, lê dân bất cơ, bất hàn, 
nhiên nhi bất vượng giả, vị chỉ hữu dã. 

Cẩu trệ thực nhân tự, nhi bất tri kiểm; đồ hữu ngạ biểu, nhi bất tri phát. 
Nhân tủ, tắc viết: phi ngã dã, tuế dã. Thị hà dị ư thích nhân nhi sát chi, 
viết: phi ngã dã, binh dã. 

Vương vô tội tuế, tư thiên hạ chỉ dân chí yên.” 
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Dịch nghĩa: 
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Lương Huệ Vương nói: “Quả nhân trị nước đã hết lòng rồi. Hà Nội bị mất 
mùa, thì dời dân sang Hà Đông, lại đem thóc lúa tới Hà Nội. Hà Đông bị 
mất mùa, cũng thế. Xem xét sự cai trị của nước láng giềng, không được 
như dụng tâm của quả nhân. Thế mà dân nước láng giềng không ít hơn; 
dân của quả nhân không nhiều hơn. Sao vậy?” 


Mạnh Tử đáp rằng: “Vua thích chiến trận, xin lấy chiến trận làm thí dụ. 
Trống nổi râm ran, binh khí giáo kích đã giao đấu. Thế rồi cởi bỏ áo giáp, 
kéo lê binh khí mà chạy. Có bọn dừng lại sau trăm bước; có bọn dừng lại 
sau năm chục bước. Lấy bọn năm chục bước cười bọn trăm bước thì thế 
nào?” 


Trả lời: “Không thể cười được. Chẳng qua là không chạy được tới trăm 
bước thôi. Ấy cũng là bỏ chạy cả.” 


Nói tiếp: “Như vua đã biết điều ấy, thì đừng mong dân đông hơn nước 
láng giềng. 


“Nếu không vi phạm vào thời gian nông vụ, thóc lúa không thể nào ăn 
hết. Nếu không thường xuyên thả lưới vào ao hồ, cá, ba ba không thể 
nào ăn hết. Búa rìu mà vào núi rừng đúng thời vụ. củi gỗ không thể 
dùng hết. Thóc lúa cùng với cá, ba ba không thể ăn hết, củi gỗ không 
thể dùng hết; thế là khiến dân nuôi được người sống, chôn được kẻ chết, 
không còn sầu oán nữa. Nuôi được người sống, chôn được kẻ chết, không 
còn sầu oán, ấy là khởi đầu cho nền vương đạo vậy. 


“Được năm mẫu đất ở, lấy dâu tằm trồng trọt, thì người năm mươi tuổi 
có thể được mặc lụa. Những vật nuôi như gà, heo, chó, heo nái mà không 
mất thời vụ sinh sản, thì người bảy mươi tuổi có thể được ăn thịt. Được 
ruộng trăm mẫu mà thời vụ đừng bị chiếm đoạt, thì mấy người trong 
nhà có thể không bị đói ăn. Nếu cẩn thận mở trường huyện, trường làng 
để giáo dục, bày tỏ nghĩa lý hiếu đễ, thì những người tóc hoa râm không 
phải vác đội ngoài đường xá. Người bảy mươi tuổi mặc lụa, ăn thịt, dân 
đen không bị đói, bị rét; thế mà không thịnh vượng, chưa hề có vậy. 
“Bọn “chó heo ăn đồ ăn của người mà không biết kiềm chế, ngoài đường 
có người chết đói mà không biết phát chẩn. Người ta chết, thì nói rằng: 
chẳng phải tại ta, tại mùa màng thôi. Thế thì có khác gì kẻ đâm người 
cho chết lại nói: chẳng phải tại ta, tại binh khí thôi! 
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“Vua mà không đổ lỗi cho mùa màng, ấy là dân trong thiên hạ sẽ kéo 
đến vậy.” 


` 2 
BINH GIAI: 

Nỗi ưu tư của Lương Huệ Vương cũng như của những nhà cai trị thời Xuân 
Thu Chiến Quốc là làm sao đất nước có dân đông đúc. Theo Đức Khổng, ba 
mục tiêu hệ trọng của việc chính trị là: thứ, phú, giáo; trong đó thứ đứng đầu. 

- Thứ là làm cho dân phát triển đông đúc. 

- Phú là làm cho dân giàu có của cải, đầy đủ tiện nghi. 

- Giáo là dạy bảo dân về đạo đức lễ nghĩa, điều chỉnh phong tục cho tốt đẹp. 

Vào thời ấy, dân đông đúc là dấu hiệu của sự thịnh vượng, phồn vinh. Tuy 
nhiên, làm cho dân đông đúc đâu có dễ. Sở dĩ thời ấy dân cư thưa thớt là vì 
nhiều lý do: 

- Lương thực thiếu thốn 

- Đau yếu bệnh tật, không có thuốc chữa, cho nên ít người sống thọ. 

- Trẻ con chết non rất nhiều. 

- Chiến tranh liên miên làm hao tổn dân số. 

- Người ta chết vì tai họa thiên nhiên nhiều, như thú dữ, sông nước, bão 

lũ... 

Vì vậy, thao thức của Lương Huệ Vương đem nói với Mạnh Tử là: mặc dầu 
đã cố gắng hơn nước láng giềng, thế mà dân của vua chỉ xấp xỉ như dân nước 
láng giềng, không đông hơn được. 

Để giải thích lý do, Mạnh Tử lấy việc chiến trận làm ví dụ. Giả như khi hai 
bên giao chiến, có một bên thua. Bọn binh lính bên thua cởi giáp kéo lê vũ khí 
chạy dài. Đám tàn quân đó gồm hai nhóm: nhóm chạy nhanh hơn, được 100 
bước; nhóm chạy chậm hơn, được 5O bước. 

Đâu đó yên ổn rồi, nhóm chạy chậm chê cười nhóm chạy nhanh là đồ chết 
nhát. Mạnh Tử hỏi ý kiến Lương Huệ Vương về chuyện này. 

Vương cho rằng: không thể cười bọn nhanh hơn là nhát; bởi vì cả hai đều 
là nhát gan cả; chỉ khác nhau ở chỗ chạy nhanh hay chậm thôi. 

Mạnh Tử đưa ra ví dụ này có ý ám chỉ nước Ngụy của Huệ Vương và nước 
láng giềng đều được cai trị như nhau; khác nhau ở chỗ dở nhiều hay dở ít. Cai 
trị dở như vậy thì không mong đông dân được. 

Ngay cái việc cứu đói cho dân ở Hà Nội, Hà Đông mất mùa, đâu có hay gì! 
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Điều đó chỉ biểu lộ cái vụng về của Lương Huệ Vương. Nếu cứ gặp mất mùa 
là lùa dân đi lùa dân lại như thế, thì hao phí bao nhiêu tiền của và công sức, 
khiến cho kinh tế ngày càng thêm suy bại. 
Mạnh Tử nêu ra phương thức phát triển kinh tế như sau: 
- Nhà nước đừng vi phạm vào thời gian nông vụ, tức là đừng bắt dân đi 
làm xâu giữa ngày mùa; nhà nông được thảnh thơi cấy gặt, thóc lúa sẽ 
dư thừa. 


- Ngăn cấm dân thường xuyên thả lưới trong ao hồ, phải tránh mùa cá đẻ 
và để cho cá kịp lớn, thì cá, ba ba... sẽ đổi dào. 

- Đừng cho thợ rừng chặt phá bừa bãi, để cho cây cối kịp mọc, kịp lớn, củi 
gỗ sẽ đây dẫy. 


Với ba biện pháp trên, Mạnh Tử khuyến cáo vua phải có kế hoạch hẳn hoi 
về kinh tế và phải biết gìn giữ tài nguyên thiên nhiên. 

Một khi đất nước đã dồi dào thực phẩm, tài nguyên củi gỗ thừa thãi, bấy 
giờ dân chúng được thịnh vượng lên; người sống được nuôi nấng tử tế, kẻ chết 
được an táng hẳn hoi và trong dân sẽ không còn tiếng than oán nhà nước nữa. 

Được như vậy, ấy là nền chính trị Vương đạo đã tiến hành. Vương đạo là 
nền cai trị của các vua hiền ngày xưa, không chỉ chăm chăm mưu cầu phú 
quý cho gia đình, dòng tộc, mà lấy hạnh phúc của dân làm trọng, lấy sự thái 
bình an lạc của đất nước làm mục tiêu. 

Sau khi nói về bước khởi đầu, Mạnh Tử nói thêm về đường lối thăng tiến 
đến thịnh vượng như sau: 

- Ngoài việc trồng lúa để có cơm ăn, nhà nước cần phải khuyến khích trồng 

dâu để cho dân có áo lụa mặc. 

- Phải khuyến khích và dạy dân chăn nuôi gia súc để cho dân có thịt ăn. 

- Cấp nhiều ruộng và cho dân rảnh rang thời giờ canh tác để diệt trừ nạn 
đói. 

- Cần mở thêm trường học ở làng, ở huyện, dạy dân đạo đức, nghĩa lý hiếu 
đễ, để cho con cháu biết giúp đỡ cha chú, khiến cho người già (tóc hoa 
râm) không phải vác nặng đi đường. 

Những biện pháp trên mà được thi hành đến nơi đến chốn thì đất nước ắt 

thịnh vượng, thái bình. 

Sau khi nêu ra những biện pháp cải thiện việc cai trị Mạnh Tử thẳng 
thắn chỉ trích hiện trạng nước Ngụy lúc bấy giờ. 


Bọn “chó heơ” mà Mạnh Tử nói ở đây chính là ám chỉ bọn “tham quan lại 
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nhũng” mà dân chúng thường gọi là “quân cẩu trể”. Bọn tham nhũng đã ăn 
hại công quỹ mà nhà vua không biết kiểm chế, kiểm tra; đến nỗi dân chúng 
khốn cùng. Ngoài đường có người chết đói mà nhà nước không phát chẩn cứu 
giúp. Tai họa xảy ra cho dân như thế nhưng nhà cầm quyền không chịu nhận 
lỗi, lại đổ tại mất mùa, thiên tai. Cho dù thỉnh thoảng có bị mất mùa, thì nhà 
nước phải biết tiên liệu mà sắp sẵn kho dự trữ để cứu tế. 

Nếu nhà vua biết nhận ra sự sai trái, sự kém cỏi của mình mà chấn chỉnh; 
bấy giờ dân trong thiên hạ sẽ ùa về qui phục. Làm sao dân không đông đúc, 
nước không cường thịnh? 
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Lương Huệ Vương viết: “Quả nhân nguyện an thừa giáo.” 

Mạnh Tử đối viết: “Sát nhân dĩ đỉnh dữ nhận, hữu dĩ dị hồ.” 

Viết: “Vô dĩ dị dã.” 

“Dĩ nhận dữ chính, hữu dĩ dị hồ?” 

Viết: “Vô dĩ dị dã.” 

Viết: “Bào hữu phì nhục, cứu hữu phì mã. Dân hữu cơ sắc, dã hữu ngạ 
biểu. Thử suất thú nhi thực nhân dã. Thú tương thực, thả nhân ốchi. Vĩ 
dân phụ mẫu, hành chính bất miễn ư suất thú nhi thực nhân, ô tại kỳ 
vi dân phụ mẫu dã? 


“Trọng Ni viết: “Thủy tác dũng giả, kỳ vô hậu hồ?” Vĩ kỳ tượng nhân nhỉ 
499 


TỨ THƯ BÌNH GIẢI 








dụng chi dã. Như chi hà, kỳ sử tư dân cơ nhi tử dã?” 
Dịch nghĩa: 


Lương Huệ Vương nói: “Quả nhân mong muốn được yên ổn để nhận lấy 
lời dạy bảo.” 


Mạnh Tử đáp rằng: “Lấy gậy và giáo mác giết người, có khác nhau 
chăng?” 


Trả lời: “Chẳng có gì khác nhau.” 
“Lấy giáo mác và chính trị (giết người) có khác nhau chăng?” 
Trả lời: “Chẳng khác gì nhau.” 


[Mạnh Tủ] nói tiếp: “Nhà bếp có thịt béo, chuồng ngựa có ngựa béo. Dân 
chúng có sắc đói, ngoài đồng có người chết đói. Thế là để cho thú vật ăn 
thịt người. Thú vật ăn lẫn nhau, vả lại người ta còn ghét. Làm cha mẹ 
dân thi hành chính trị mà không truất khỏi nạn thú vật ăn thịt người, 
sao lại làm cha mẹ dân được? 


Thầy Trọng Ni nói: “Kẻ khởi đầu chế tác ra tượng gỗ hình người, có đáng 
không con nối dõi chăng?” Đó là kẻ làm hình tượng người mà dùng, có 
coi như thế chăng, kẻ khiến cho dân đói đến chết?” 


BÌNH GIẢI: 


Thấy Lương Huệ Vương đã có lòng muốn nghe, Mạnh Tử chất vấn vua 
một cách nghiệt ngã để đi đến kết luận: cai trị hà khắc cũng là giết người như 
giết người bằng gậy hay bằng giáo mác vậy. 

Có thể nói chính trị hà khắc còn nguy hiểm hơn gậy và giáo mác nữa. Giết 
người bằng gậy đập, giáo đâm, người ta còn có thể né tránh; còn chính trị hà 
khắc như một chiếc lưới bủa vây, trói chặt dân chúng, khiến người ta chịu 
chết mà không tránh né được. Vì vậy, truyện kể rằng: đức Khổng Tử cùng đệ 
tử đi qua một cánh rừng nọ, thấy một người đàn bà ngôi khóc. Ngài hỏi thăm 
mới biết gia đình bà ấy đã có mấy người bị cọp vô. Hỏi tại sao lại không lên 
phố thị đông dân mà ở để tránh cọp. Người ấy trả lời rằng ở đấy có quan lại 
hà khắc, sách nhiễu, rất khó sống. Đức Khổng Tử bèn quay lại bảo các đệ tử: 
“Hà chính mãnh ư hổ.” (Chính trị hà khắc đữ tợn hơn cọp.) Dân mà sợ chính 
quyền hơn sợ cọp như thế, làm sao đất nước phát triển tốt đẹp được? 


Sau khi thấy thái độ của Lương Huệ Vương có vẻ hoà hoãn, không chống 
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đối, Mạnh Tử phát biểu thẳng: ngựa của vua mập béo trong chuồng, trong 
khi dân chúng đói khổ. Như thế có nghĩa là vua để cho ngựa ăn thịt người; 
hay nói khác đi, vua đã lấy thực phẩm nuôi người đem nuôi ngựa cho béo. 
Làm người có lương tâm, thấy thú vật ăn thịt lẫn nhau, người ta còn ghét; 
huống chỉ thú vật ăn thịt người. Ở cương vị vua quan cầm quyền cai trị mà 
để cho thú vật ăn thịt người như thế, sao tự nhận là cha mẹ dân được? 


Mạnh Tử tấn công thêm: Ngày xưa, Đức Khổng Tử (Trọng Ni) đã lên án 
kẻ khởi đầu chế tác ra tượng gỗ hình người, không đáng có con nối dõi. Lý do 
là kẻ ấy có dã tâm, coi rẻ sinh mạng con người. Tạc tượng hình người bằng gỗ 
(giống y như người thật), vô hình trung thể hiện lòng bất nhân. Từ lòng bất 
nhân, người ta tiến đến chỗ miệt thị và giết hại con người, không xa. Đó là 
một tội nặng đáng bị tuyệt tự (vô hậu). Mới tạc hình người để chôn thôi mà 
đã bị Đức Khổng lên án nặng nề như thế; còn kẻ cai trị khiến cho dân chết 
đói có đáng lên án như thế chăng? 
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Lương Huệ Vương viết: “lấn quốc thiên hạ mạc cường yên, tẩu chi sở tri 


dã. Cập quả nhân chi thân, đông bại ư Tề; trưởng tử tử yên; tây táng địa 
ư Tần thất bách lý; nam nhục ư Sở. Quả nhân sỉ chỉ; nguyện tý tử giả 
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nhất tẩy chi. Như chi hà tắc khả? 


Mạnh Tử đối viết: “Địa phương bách lý, nhỉ khả dĩ vượng. Vương như 
thi nhân chính ư dân, tỉnh hình phạt, bạc thuế liễm, thâm canh, dị nậu. 
Tráng giả dĩ hạ nhật, tu kỳ hiếu đễ trung tín; nhập dĩ sự kỳ phụ huynh, 
xuất dĩ sự kỳ trưởng thượng; khả sử chế đỉnh dĩ thát Tần Sở chi kiên 
giáp lợi binh hỹ. 

“Bỉ đoạt kỳ dân thời, sử bất đắc canh nậu, dĩ dưỡng kỳ phụ mẫu. Phụ 
mẫu đống ngạ; huynh đệ, thê tử ly tán. Bỉ hãm nịch kỳ dân; vương vãng 
nhĩ chinh chi. Phù thùy dữ vương địch? 


“Cố viết: “Nhân giả vô địch.` Vương thỉnh vật nghĩ.” 
Dịch nghĩa: 


Lương Huệ Vương nói: “Nước Tấn, mạnh mẽ lón lao trong thiên hạ, thầy 
đã biết điều đó. Đến đời quả nhân, phía đông thua bại ở nước Tề, con lớn 
bị chết; phía tây mất đất cho nước Tần bảy trăm dặm; phía nam bị nhục 
ở nước Sở. Quả nhân thấy hổ thẹn; mong ước vì những người chết rửa 
hận một phen. Như thế nào thì được?” 


Mạnh Tử đáp rằng: “Mảnh đất vuông trăm dặm mà có thể cai trị được cả 
thiên hạ. Nếu như vua thi hành chính sách nhân đạo đối với dân, giảm 
hình phạt, bớt thuế má thu góp, để dân cày sâu, giẫy cỏ. Những trai 
tráng dành ngày nhàn rỗi mà tu sửa hiếu, đễ, trung, tín; vào thì phụng 
kính cha anh; ra thì phụng kính bậc bề trên; có thể khiến họ cầm gậy mà 
đánh với binh khí bén, áo giáp bền chắc của nước Tần, nước Sở. 
“Những nước ấy chiếm đoạt thời vụ của dân họ, khiến cho không được 
cày ruộng giẫy cỏ để nuôi cha mẹ. Cha mẹ họ bị đói rét; anh em, vợ con 
phải ha tan. Những nước ấy đã nhận chìm dân họ; bấy giờ vua đi đến mà 
đánh phạt. Ôi, ai địch với vua được? 


“Cho nên có lời nói rằng: 'Bậc nhân vô địch. Vua chớ nghĩ ngờ.” 


BÌNH GIẢI: 


Nước Tấn là gốc nước Ngụy của Lương Huệ Vương. Vào thời Xuân Thu, 
Tấn là một nước hùng cường sánh ngang với Tề, Sở, Tống, Tần; đã có thời làm 
bá chủ chư hầu. Sang thời Chiến Quốc, nước Tấn chia thành ba nước: Ngụy, 
Triệu, Hàn. Luơng Huệ Vương làm chủ nước Ngụy, bị thất thế với ba nước Tề, 
Tần, Sở. Vì thế vua muốn tham kiến Mạnh Tử xem có kế sách gì phục thù, 
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rửa hận. 

Có lẽ trong ý tưởng của Lương Huệ Vương, ông ta muốn Mạnh Tử giới 
thiệu cho mình vài viên tướng sức địch muôn người và một chuyên gia quân 
sự cỡ như Tôn Vũ, Điền Nhương Thư, Nhạc Nghị có tài hành binh thần tốc, 
bách chiến bách thắng để trao ấn nguyên nhung đem quân báo thù Tề, Tần, 
Sở. 

Tuy nhiên, ý tưởng của Lương Huệ Vương đã không nằm trong quan điểm 
chính trị của Mạnh Tử. Quan điểm của Lương Huệ Vương là quan điểm bá 
đạo; quan điểm của Mạnh Tử là quan điểm vương đạo. Bá đạo lấy dân làm 
bệ phóng để xây dựng địa vị Bá vương; còn Vương đạo lấy hạnh phúc của 
dân làm cứu cánh chính trị. Do đó, Mạnh Tử không đáp ứng sự mong muốn 
của Lương Huệ Vương, mà trình bày với vua một nền chính trị nhân đạo. 
Với đường lối nhân chính này, một vị vua chỉ cần một khoảnh đất trăm dặm 
vuông là đủ làm cơ sở để xây dựng sự nghiệp cai trị cả thiên hạ. 

Đường lối nhân chính trước hết là an dân: giảm hình phạt, bớt thuế má, 
thu góp để cho dân được thảnh thơi phát huy sức sáng tạo trong phát triển 
kinh tế; cày sâu cho lúa bội thu; giẫy cỏ để trồng các loại hoa màu, cây trái... 

Khi dân đã dư ăn, dư mặc, bước thứ hai là giáo dục dân: khuyến khích 
trai tráng học tập các đức hiếu, đễ, trung, tín (tôn kính cha mẹ, hoà thuận 
anh em, trung trinh trong chính đạo, tín thật trong giao tiếp). Trong nhà thì 
phụng kính cha anh; ra xã hội thì phụng kính các bậc bề trên, cư xử có tình 
nghĩa, để tạo nên một xã hội ổn định, trật tự, đoàn kết, vững mạnh. 

Khi dân chúng đã vui sống trong an lạc, tỉnh thần phấn chấn, yêu kính 
vua như cha mẹ, sẵn sàng nghe lệnh vua như nghe lời thánh phán; lúc ấy 
vua có khiến họ cầm gậy tầm vông nêu cao chính nghĩa đi chinh phạt quân vô 
đạo Tần, Sở, thì dù quân Tần, Sở có vũ khí bén nhọn, áo giáp chắc bền cũng 
không chống lại được họ. Trái lại, đối phương sẽ buông vũ khí, cởi áo giáp 
mà qui hàng vì họ có chính nghĩa. Chẳng những quân Tần, Sở về hàng mà 
đến dân chúng Tần, Sở, là những người bị nhà cầm quyền của họ hà hiếp bấy 
lâu cũng ùa theo nữa. Những nhà cầm quyền ấy đã không cho họ có quyền 
nuôi nấng cha mẹ, khiến cha mẹ họ phải đói rét; đã xua trai tráng trong dân 
đi chinh chiến liên miên, đi làm xâu đắp lũy đào hào, khiến cho anh em, vợ 
chồng phải lìa nhau. 


A2? 


Bấy giờ vua giương cao ngọn cờ chính nghĩa “Phụng thiên thảo tội (Phụng 
mệnh Trời phạt kẻ có tội) đi đến chỉnh phạt, thì dân chúng nước họ sẽ đem 
cơm giỏ nước bầu ra chào đón. Như thế, những nhà cầm quyền đã từng nhận 
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chìm dân dưới vũng bạo tàn sao có thể đối địch được với vua. Mạnh Tử quả 
đã có niềm tin sắt đá vào một chân lý muôn thuở: “Người nhân đức thì không 
ai địch lạ? (Nhân giả vô địch). 


6. 
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Mạnh Tử kiến Lương Tương Vương. 


Xuất, ngứ nhân viết: “Vọng chi, bất tự nhân quân; tựu chi, nhi bất kiến 
sở úy yên. Thốt nhiên vấn viết: Thiên hạ ô hô định? Ngô đối viết: Định 
vu nhất. - Thục năng nhất chỉ? Đối viết: Bất thị sát nhân giả năng nhất 
chi. - Thục năng dữ chỉ? Đối viết: Thiên hạ mạc bất dữ dã. Vương tri phù 
miêu hồ? Thất bát nguyệt chi gian hạn, tắc miêu cảo hỹ. Thiên du nhiên 
tác vân, bái nhiên há vũ, tắc miêu bột nhiên hưng chỉ hỹ. Kỳ như thị, 
thục năng ngũ chỉ? Kim phù thiên hạ chỉ nhân mục, vị hữu bất thị sát 
nhân giả dã. Như hữu bất thị sát nhân giả, tắc thiên hạ chi dân giai dẫn 
lãnh nhi vọng chi hỹ. Thành như thị dã, dân qui chi, do thủy chi tựu hạ. 
Bái nhiên, thùy năng ngữ chỉ?” 


Dịch nghĩa: 
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Mạnh Tử ra mắt Lương Tương Vương. 

Trở ra, bảo người ta rằng: “Nhìn ông ta từ xa, chẳng giống ông vua; tới 
gần ông, mà chẳng thấy có gì đáng sợ. Bất chợt lông] hỏi rằng: “Thiên hạ 
làm sao ổn định được?” Th đáp rằng: “Thu về một mối mới ổn định.ˆ- “Ai 
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có khả năng thu về một mối? Đáp rằng: “Người nào không ham thích 
giết người có khả năng thu về một mối.ˆ- “Ai có khả năng tham dự vào? 
Đáp rằng: “Thiên hạ chẳng ai không tham dự. Kìa vua có biết lúa non 
chăng? Khoảng thời gian hạn hán vào tháng bảy, tháng tám, lúa non 
khô héo. Trời ùn ùn nổi mây, âm âm đổ mưa xuống, tức thì lúa non phát 
vụt lên. Vào lúc như thế, ai có thể ngăn cản nổi? Nay kìa những người 
chăn dắt thiên hạ, chưa có kẻ nào không ham giết người. Như có vị vua 
nào không ham giết người, ắt dân trong thiên hạ đều nghển cổ mà trông 
ngóng vậy. Đạt được như thế, dân sẽ quay về như nước chảy xuống chỗ 
thấp. Đang đổ ầm ầm, ai có thể ngăn cản được?” 


BÌNH GIẢI: 


Lương Tương Vương là con của Lương Huệ Vương, thay cha cầm quyền cai 
trị nước Ngụy. Mạnh Tử đến gặp Lương Tương Vương với hy vọng rằng ông 
này có thể hơn Huệ Vương, biết nghe theo đường lối nhân chính của mình 
chăng. 

Tuy nhiên Mạnh Tử thất vọng ngay khi mới tiếp xúc: Tương Vương không 
có khí tượng của một ông vua, không có dáng mạo uy nghi đáng kính sợ. Trực 
giác cho Mạnh Tử biết ông ta chỉ là một người tầm thường, không có chí lớn. 

Dĩ nhiên, Lương Tương Vương cũng lên tiếng hỏi như bất cứ một ông vua 
nào khác, hỏi cho có lệ về đường lối ổn định thiên hạ. 

Mạnh Tử cho biết: muốn thiên hạ ổn định phải thống nhất sự lãnh đạo 
trong các nước chư hầu. Trong tình thế của thời Chiến Quốc lúc bấy giờ, chiến 
tranh xảy ra liên tục; vua chư hầu nào cũng hiếu sát, cũng muốn dùng binh 
lực, vũ khí để gồm thâu thiên hạ. Thế mà, dân chúng trong các nước đều đã 
chán ngấy chiến tranh, sợ hãi cảnh giết chóc, chỉ mong muốn thái bình. Cho 
nên muôn người như một, ai ai cũng mong đợi một thánh vương nhân đức, 
biết quý sinh mạng dân chúng, đứng lên nắm quyển cai trị. Nếu có bậc thánh 
vương ấy xuất hiện thì dân chúng hoan hỉ chẳng khác gì đại hạn gặp mưa 
rào. Thiên hạ khắp nơi sẽ ùn ùn kéo về thần phục chẳng khác nào lúa non 
vụt lên như thổi. 

Trước khí thế nông nhiệt ấy, không ai có thể ngăn cản nổi. Bấy giờ lòng 
dân bồng bột hưng phấn; người người kéo đi ủng hộ như trẩy hội, chẳng khác 
gì nước nguồn từ cao nguyên tuôn xuống đồng bằng. Người ta không ngăn 
được nước đang tuôn đổ thì cũng không thể cản được lòng dân nhiệt thành 
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ủng hộ một thánh vương nhân đức không ham giết người, một vị cứu tỉnh 


trong thời đại loạn. 


1. 
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Tề Tuyên Vương vấn viết: “Tề Hoàn, Tấn Văn chỉ sự, khả đắc văn hồ?” 
Mạnh Tủ đối viết: “Trọng Ni chỉ đồ vô đạo Hoàn, Văn chi sự giả. Thị dĩ 
hậu thế vô truyền yên. Thần vị chi văn dã. Vô dĩ, tắc vượng hồ?” 
Viết: “Đức hà như, tắc khả dĩ vượng hỹ?” 
Viết: “Bảo dân nhi vượng; mặc chỉ năng ngữ dã.” 
Viết: “Nhược quả nhân giả, khả dĩ bảo dân hồ tai?” 
Viết: “Khả.” 
Viết: “Hà do tri ngô khả đã?” 
Viết: “Thần văn chỉ Hồ Hột viết: 'Vương tọa ư đường thượng; hữu khiên 
ngưu nhi quá đường hạ giả. Vương kiến chi, viết: Ngưu hà chỉ? Đối viết: 
Tương dĩ hấn chung. Vương viết: Xả chỉ. Ngô bất nhẫn kỳ hộc tốc, nhược 
vô tội nhi tựu tử địa. Đối viết: Nhiên, tắc phế hấn chung dư? Viết: Hà 
khả phế dã? Dĩ dương dịch chỉ.? Bất thức hữu chư?” 
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Viết: “Hữu chỉ.” 

Viết: “Thị tâm túc dĩ vượng hỹ. Bách tính giai dĩ vương vi ái dã. Thần cố 
tri vương chi bất nhẫn dã.” 

Vương viết: “Nhiên. Thành hữu bách tính giả. Tề quốc tuy biển tiểu, ngô 
hà ái nhất ngưu? Tức bất nhẫn kỳ hộc tốc, nhược vô tội nhi tựu tử địa. 
Cố dĩ dương dịch chỉ dã.” 

Viết: “Vương vô dị ư bách tính chỉ dĩ vương vi ái dã. Dĩ tiểu dịch đại, bỉ 
ô tri chỉ? Vương nhược ẩn kỳ vô tội nhi tựu tử địa, tắc ngưu dương hà 
trạch yên?” 

Vương tiếu viết: “Thị thành hà tâm tai? Ngã phi ái kỳ tài, nhi dịch chỉ 
dĩ dương dã. Nghi hồ bách tính chỉ vị ngã ái dã.” 

Viết: “Vô thương dã; thị nãi nhân thuật dã. Kiến ngưu, vị kiến dương 
dã. Quân tử chỉ ư cầm thú dã, kiến kỳ sinh, bất nhẫn kiến kỳ tử; văn kỳ 
thanh, bất nhẫn thực kỳ nhục. Thị dĩ quân tử viễn bào trù dã.” 

Vương duyệt, viết: “Thi vân: “Tha nhân hữu tâm, dư thốn đạc chi. Phu 
tử chi vị dã. Phù, ngã nãi hành chi, phản nhi cầu chi, bất đắc ngô tâm. 
Phu tử ngôn chi, ư ngã tâm hữu thích thích yên. Thử tâm chỉ sỏ dĩ hiệp 
ư vượng giả, hà dã?” 

Viết: “Hữu phục ư vương giả viết: Ngô lực túc dĩ cử bách quân, nhi bất 
túc dĩ cử nhất vũ; minh túc dĩ sát thu hào chỉ mạt, nhi bất kiến dư tân. 
Tác vương hứa chi hồ?” 

Viết: “Phủ.” 

“Kim ân túc dĩ cập cầm thú, nhi công bất chí ư bách tính giả, độc hà dư? 
Nhiên, tắc nhất vũ chỉ bất cử, vị bất dụng lực yên; dư tân chi bất kiến, 
vị bất dụng minh yên; bách tính chi bất kiến bảo, vị bất dụng ân yên. Cố 
vương chi bất vượng, bất vi dã, phi bất năng dã.” 

Viết: “Bất vi giả dữ bất năng giả chi hình, hà dĩ dị?” 

Viết: “Hiệp Thái Sơn dĩ siêu Bắc Hải, ngứ nhân viết: Ngã bất năng. Thị 
thành bất năng dã. VỊ trưởng giả chiết chỉ, ngứ nhân viết: Ngã bất năng. 
Thị bất vi dã, phi bất năng dã. Cố vương chi bất vượng, phi hiệp Thái 
Sơn dĩ siêu Bắc Hải chi loại dã. Vương chỉ bất vượng, thị chiết chỉ chỉ 
loại dã. 


“Lão ngô lão dĩ cập nhân chi lão; ấu ngô ấu dĩ cập nhân chỉ ấu; thiên hạ 
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khả vận ư chưởng. Thị vân: Hình vu quả thê, chí vu huynh đệ, dĩ ngự 
vu gia bang. Ngôn cử tư tâm, gia chư bỉ nhi dĩ. Cố suy ân, túc dĩ bảo tứ 
hải. Bất suy ân, vô dĩ bảo thê tử. Cổ chi nhân sở dĩ đại quá nhân giả, vô 
tha yên: thiện suy kỳ sở vi nhi dĩ hỹ. 

“Kim ân túc dĩ cập cầm thú, nhi công bất chí ư bách tính giả, độc hà dư? 
“Quyền, nhiên hậu tri khinh trọng; độ, nhiên hậu tri trường đoản; vật 
giai nhiên. Tâm vi thậm. Vương thỉnh đạc chỉ. 

“Úc vương hưng giáp binh, nguy sĩ thần, cấu oán ư chư hầu. Nhiên hậu 
khối ư tâm dư?” 

Vương viết: “Phủ ngô hà khối ư thị. Tương đĩ cầu ngô sở đại dục dã.” 
Viết: “Vương chỉ sở đại dục, khả đắc văn dự?” Vương tiếu nhi bất ngôn. 
Viết: “Vị phì cam bất túc ư khẩu dư? Rhinh noãn bất túc ư thể dư? Ức 
vị thái sắc bất túc thị ư mục dư? Thanh âm bất túc thính ư nhĩ dư? Biền 
bế bất túc sử linh ư tiền dư? Vương chỉ chư thần giai túc đĩ cung chi, nhĩ 
vương khởi vị thị tai?” 

Viết: “Phủ, ngô bất vị thị dã.” 

Viết : “Nhiên, tắc vương chi sở đại dục, khả tri dĩ. Dục tịch thổ địa, triều 
Tần, Sở, ly Trung Quốc, nhi phủ tứ di dã. Dĩ nhược sở vĩ, cầu nhược sở 
dục, do duyên mộc nhi cầu ngư dã.” 

Vương viết: “ Nhược thị kỳ thậm dư?” 


Viết: “Đãi hữu thậm yên. Duyên mộc cầu ngư, tuy bất đắc ngư, vô hậu 
tai. Dĩ nhược sở vĩ, cầu nhược sở dục, tận tâm lực nhi vi chi, hậu tất hữu 
tai.” 

Viết : “Khả đắc văn dư?” 

Viết: “Trâu nhân dữ Sở nhân chiến, tắc vương dĩ vi thục thắng?” 
Viết: “Sở nhân thắng.” 


Viết: “Nhiên, tắc tiểu cố bất khả dĩ địch đại, quả cố bất khả dĩ địch 
chúng, nhược cố bất khả dĩ địch cường. Hải nội chỉ địa, phương thiên lý 
giả cửu, Tề tập hữu kỳ nhất. Dĩ nhất phục bát, hà đĩ dị ư Trâu địch Sở 
tai? Cái diệc phản kỳ bản hỹ. Kim vương phát chính thi nhân, sử thiên 
hạ sĩ giả giai dục lập ư vương chi triều; canh giả giai dục canh ư vương 
chỉ dã; thương cổ giai dục tàng ư vương chỉ thị; hành lữ giai dục xuất ư 
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vương chỉ đồ; thiên hạ chi dục tật kỳ quân giả, giai dục phó tố ư vương. 
Kỳ nhược thị, thục năng ngũ chỉ?” 


Vương viết: “Ngô hôn, bất năng tiến ư thị hÿ. Nguyện phu tử phụ ngô 
chí, minh dĩ giáo ngã. Ngã tuy bất mẫn, thỉnh thường thí chi.” 


Viết: “Vô hằng sản, nhi hữu hằng tâm giả, duy sĩ vi năng. Nhược dân tắc 
vô hằng sản, nhân vô hằng tâm. Cẩu vô hằng tâm, phóng tịch, tà, xỉ, vô 
bất vi dĩ. Cập hãm tư tội, nhiên hậu tùng nhĩ hình chi. Thị võng dân dã. 
Yên hữu nhân nhân tại vị, võng dân nhi khả vi dã? 


“Thị cố minh quân chế dân chi sản, tất sử ngưỡng túc dĩ sự phụ mẫu, 
phủ túc dĩ súc thê tử, lạc tuế chung thân bão, hung niên miễn ư tử vong. 
Nhiên hậu khu nhi chi thiện. Cố dân chỉ tùng chi dã khinh. 


“Kim dã chế dân chi sản, ngưỡng bất túc dĩ sự phụ mẫu, phủ bất túc dĩ 
súc thê tử, lạc tuế chung thân khổ, hung niên bất miễn ư tử vong. Thử 
duy cứu tử nhi khủng bất thiệm. Hề hạ trì lễ nghĩa tai? Vương dục hành 
chi, tắc hạp phản kỳ bổn hỹ? 


“Ngũ mẫu chi trạch, thụ chi dĩ tang, ngũ thập giả khả dĩ ý bạch hỹ. Kê, 
đồn, cẩu, trệ chi súc, vô thất kỳ thời; thất thập giả khả dĩ thực nhục hỹ. 
Bách mẫu chi điền, vật đoạt kỳ thời, bát khẩu chi gia khả dĩ vô cơ hỹ. 
Cẩn tường tự chi giáo, thân chi dĩ hiếu đễ chi nghĩa, ban bạch giả bất 
phụ đái ư đạo lộ hỹ. Lão giả ý bạch, thực nhục, lê dân bất cơ, bất hàn, 
nhiên nhi bất vượng giả, vị chỉ hữu dã!” 


Dịch nghĩa: 
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Tề Tuyên Vương hỏi rằng: “Công việc của Tề Hoàn, Tấn Văn có thể được 
nghe chăng?” 


Mạnh Tử đáp: “Học trò của thầy Trọng Ni không được bày tỏ về công 
việc của Hoàn, Văn. Vì thế không được truyền cho đời sau. Bề tôi chưa 
được nghe, chỉ bằng nói về nghiệp vương chăng?” 


Vua nói: “Đức như thế nào thì có thể nên nghiệp vương được?” 

Đáp: “Bảo vệ dân chúng thì nên nghiệp vương, chẳng có gì cần nổi.” 
Hỏi: “Ví như quả nhân có thể bảo vệ dân được chăng?” 

Đáp: “Có thể được.” 

Hỏi: “Do đâu mà biết ta có thể?” 


Đáp: “Bề tôi nghe Hồ Hột nói: “Vua ngồi ở trên nhà; có con bò bị dắt qua 
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dưới nhà. Vua thấy vậy nói: Con bò làm sao thế? Đáp rằng: Sắp đem đi 
lấy máu bôi chuông. Vua nói: Thả ra đi. Ta chẳng nõ thấy nó sợ run lập 
cập, ví như vô tội mà bị đem đến chỗ chết. Hỏi: Vậy bỏ việc lấy máu bôi 
chuông ư? Đáp: Sao lại bỏ? Lấy con dê thế vào.” Chẳng biết có như vậy 
chăng”” 


Vua đáp: “Có thế” 


Mạnh tử nói: “Tấm lòng ấy đủ làm nên nghiệp vương được. Trăm họ đều 
cho rằng vua tiếc con bò. Bề tôi biết chắc vua chẳng nõ.” 


Vua nói: “Đúng vậy. Quả thật trăm họ có cho như thế. Nước Tề tuy nhỏ 
hẹp, ta nào lại tiếc một con bò? Chỉ là ta chẳng nõ thấy nó run lập cập, 
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ví như vô tội mà bị đem đến chỗ chết. Cho nên mới đem con dê thế vào.” 


Mạnh Tử nói: “Vua chẳng lấy làm lạ rằng trăm họ cho vua vì tiếc con 
bò. Lấy con nhỏ mà thế con lón, sao họ biết được ý vua? Vua ví như xót 
thương vô tội mà bị đem đến chỗ chết, sao lại chọn giữa bò và đê?” 


Vua cười nói: “Bấy giờ thật ra lòng dạ làm sao chẳng biết? Ta chẳng phải 
tiếc của mà đem thế con dê vào. Ấy nên trăm họ bảo rằng ta tiếc.” 


Mạnh Tử nói: “Chẳng thiệt hại gì; ấy là cách thức làm điều nhân vậy. 
Thấy con bò mà chưa thấy con dê. Người quân tử đối với cầm thú, thấy 
chúng sống mà chẳng nõỡ thấy chúng chết; nghe tiếng chúng mà chẳng 
nõ ăn thịt chúng. Cho nên người quân tử xa lánh bếp núc là vậy.” 


Vua thấy vui, nói: “Kinh thi rằng: “Người kia có gì trong lòng, ta nghĩ đo 
lường được cả.” Lời nói đó thuộc về phu tử vậy. Này, ta đã làm như thế, 
quay trỏ lại mà tìm hiểu, thì chẳng hiểu được lòng mình. Phu tử nói thế, 
đối với ta trong lòng cảm thấy bồi hồi. Tấm lòng ấy sở dĩ hợp với nghiệp 
vương là thế nào?” 
Mạnh Tử đáp: “Có người lại nói với vua rằng: sức tôi đủ nhấc nổi trăm 
quân (3.000 cân) nhưng không đủ nhấc một cái lông chim; sáng mắt đủ 
thấy rõ một sợi lông vào mùa thu nhưng không thấy cái xe chở củi. Vua 
có chấp nhận được không?” 
Trả lời: “Không.” 
“Nay ơn huệ đủ đạt tới cầm thú, mà công hiệu không đến được với trăm 
họ, sao lại lẻ loi thế? Vậy, một cái lông chim không nhấc nổi vì không 
dùng sức đấy thôi; cái xe chỏ củi không thấy được vì không chịu dùng sự 
sáng mắt đấy thôi; trăm họ chẳng thấy bảo vệ vì không dùng đến ân huệ 
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đấy thôi. Cho nên vua chẳng nên nghiệp vương ấy là chẳng làm thôi, 
đâu phải không có khả năng làm.” 

Vua nói: “Hình trạng của không chịu làm và không có khả năng làm 
khác nhau ra sao?” 


Đáp: “Cắp núi Thái Sơn vượt qua Bắc Hải, người ta nói: tôi không có khả 
năng. Thế thật là không khả năng. Vì một người trên mà bẻ một cành 
cây, người ta nói: tôi không có khả năng, thế là không chịu làm, chẳng 
phải không khả năng. Cho nên vua không nên nghiệp vương chẳng phải 
là loại cắp núi Thái Sơn vượt qua Bắc Hải. Vua không nên nghiệp vương 
là loại bê cành cây thôi. 

“Tôn trọng bậc già lão của mình để rồi tôn trọng đến bậc già lão của 
người, âu yếm con em mình để rồi âu yếm đến con em người; có thể điều 
khiển thiên hạ như ở bàn tay. Ninh Thi rằng: 'Giữ phép thường với vợ 
mình, rồi giữ với anh em thì cai trị được từ nhà đến nước.` Nói thế là 
cất nhắc lòng mình rồi gia thêm cất nhắc lòng người mà thôi (lấy mình 
làm gương mẫu cho kẻ khác). Cho nên đem ân huệ triển khai là đủ để 
bảo vệ bốn biển. Không đem ơn huệ triển khai thì không bảo vệ được vợ 
con. Người xưa sở dĩ vượt hơn người thường, không gì khác là: khéo triển 
khai hành vi của mình mà thôi. 

“Nay ơn huệ đủ đạt tới cầm thú mà công hiệu không đến được trăm họ, 
sao lại lẻ loi thế? 


“Có cân lường rồi sau mới biết nặng nhẹ; có đo đạc rồi sau mới biết ngắn 
dài; đối với mọi vật đều như vậy. Tâm tình thì phải kỹ lưỡng hơn. Xin 
vua cân nhắc. 

“Hay vua dãy lên việc chính chiến, làm nguy hại tướng sĩ, bầy tôi, gây 
oán với chư hầu. Rồi sau mới thoả lòng chăng?” 

Vua nói: “Chẳng phải ta muốn thoả như thế đâu. Chỉ hòng tìm lấy điều 
mong ước lón của ta thôi.” 

Hỏi: “Điều mong ước lón của vua, có thể được nghe chăng?” 

Vua cười mà không nói. 

Hỏi: “Vì đô béo ngọt chẳng đủ cho khẩu vị chăng? Đồ nhẹ ấm chẳng 
đủ cho thân thể chăng? Hay vì sắc đẹp chẳng đủ cho mắt nhìn chăng? 
Thanh âm chẳng đủ cho tai nghe chăng? Những kẻ yêu dấu chẳng đủ sai 
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khiến trước mặt chăng? Những bầy tôi của vua đều đủ để cung phụng 
vua, mà vua há còn muốn như thế?” 


Đáp: “Chẳng phải, ta chẳng vì các việc như thế.” 


Mạnh Tử nói: “Vậy thì điều mong ước lớn của vua có thể biết được rồi. 
Muốn đòi đất đai, muốn các nước Tần Sở vào chầu, muốn cai trị Trung 
quốc mà vỗ về các dân mọi rợ bốn phía. Ví bằng để làm được những điều 
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ấy, ví bằng tìm được mong muốn ấy, cũng giống như leo cây tìm cá vậy. 
Vua nói: “Thậm tệ dường ấy ư?” 


Đáp: “Còn nguy hại nhiều nữa. Leo cây tìm cá, tuy không được cá, chẳng 
có tai họa theo sau. Ví bằng để làm được những điều ấy, tìm được mong 
muốn ấy, dốc hết tâm lực mà làm, ắt có tai họa theo sau.” 


Hỏi: “ Có thể nghe được chăng?” 


Đáp: “Người nước Trâu với người nước Sở đánh nhau, vua cho rằng ai 
thắng?” 


Vua nói: “ Người nước Sở thắng.” 


Đáp: “Phải rồi, nhỏ hẳn không thể địch lón; ít hẳn không thể địch đông; 
yếu hẳn không thể địch mạnh. Đất đai của vùng bên trong biển này, 
vuông vức nghìn dặm có chín vùng, nước Tề góp lại có một vùng. Lấy 
một chinh phục tám, nào khác gì nước Trâu địch nước Sở chứ? Đáng là 
quay về với điều căn bản vậy. Nay vua phát huy chính trị thi triển đức 
nhân, khiến những kẻ sĩ trong thiên hạ đều muốn đứng ở triều đình của 
vua; những kẻ cày cấy đều muốn cày cấy ở ruộng đất của vua; giới buôn 
bán đều muốn trữ hàng ở chợ búa của vua; các khách lữ hành đều muốn 
đi ra đường xá của vua; thiên hạ giận ghét vua của mình đều muốn chạy 
tói tố cáo với vua. Ví bằng như thế, ai có khả năng cần trỏ được?” 


Vua nói: “Ta tối tăm, chẳng thể tiến tới như vậy. Ước mong phu tử giúp 
đố chí hướng của ta, đem sự sáng tỏ dạy dỗ ta. Ta tuy chẳng sáng suốt, 


xm thử làm xem.” 


Đáp: “Không có của cải bền vững mà có tấm lòng bền vững, chỉ có kẻ 
sĩ mói đạt được. Dân chúng ví như không có của cải bền vững nhân đó 
chẳng có lòng bền vững. Nếu chẳng có lòng bền vững thì họ buông thả, 
lệch lạc, hoang phí, chẳng có gì không làm. Đến lúc hãm vào tội lỗi, rồi 
sau theo đó mà hành hình họ. Ấy là bủa lưới bắt dân vậy. Có một người 
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nhân đúc ỏ ngôi cai trị mà lại có thể làm cái việc bủa lưới bắt dân hay 
sao? 

“Vậy nên bậc minh quân chế định điền sản cho dân, ắt khiến ngẩng lên 
đủ phụng thờ cha mẹ, cúi xuống đủ nuôi nấng vợ con, năm được mùa 
thì trọn thân no nê, năm mất mùa thì thoát khỏi chết chóc. Rồi sau mới 
thúc đẩy làm điều thiện. Cho nên dân mới theo điều thiện dễ dàng. 


“Nay chế định điền sản cho dân, ngẩng lên không đủ phụng thờ cha mẹ, 
cúi xuống không đủ nuôi nấng vợ con, năm được mùa thì trọn thân khổ 
sở, năm mất mùa thì không khỏi chết chóc. Như thế chỉ cứu khỏi chết 
mà sợ không đủ, huống chi còn nhàn rỗi mà sửa lễ nghĩa ư? Vua muốn 
tiến hành, sao chẳng quay về điều căn bản? 


“Được năm mẫu đất ỏ, lấy dâu tầm trồng trọt thì người năm mươi tuổi 
có thể được mặc lụa. Những vật nuôi như gà heo, chó, heo nái mà không 
mất thời vụ sinh sản, thì người bảy mươi tuổi có thể được ăn thịt. Được 
ruộng trăm mẫu mà thời vụ đừng bị chiếm đoạt, tám miệng ăn trong 
nhà có thể không bị đói. Nếu cẩn thận mở trường huyện, trường làng để 
giáo dục, bày tỏ nghĩa lý hiếu đễ, thì những người tóc hoa râm không 
phải vác đội ngoài đường xá. Người già được mặc lụa ăn thịt, dân đen 
không bị đói, bị rét; thế mà không thịnh vượng, chưa hề có vậy.” 


BÌNH GIẢI: 


Tề Hoàn Công và Tấn Văn Công là hai vị bá chủ trong thời Xuân Thu. Lúc 
Mạnh Tử ra mắt Tề Tuyên Vương là một thời điểm trong thời Chiến Quốc, 
nước Tấn chẳng còn; các chư hầu coi rẻ thiên tử nhà Chu; cho nên tước Công 
tiếm xưng Vương vị, trở thành: Lương Huệ Vương, Lương Tương Vương, Tề 
Tuyên Vương... 

Tề Tuyên Vương hỏi Mạnh Tử về công việc của Tề Hoàn, Tấn Văn là có ý 
muốn mở nghiệp bá nắm quyền lãnh đạo các nước chư hầu. 

Mạnh Tử là một hiền triết giữ đúng đạo thống Nho giáo truyền từ Đức 
Khổng Tử; ông chỉ muốn thi hành chính sách cai trị theo vương đạo, đề cao 
đức nhân, lấy hạnh phúc dân chúng làm trọng, Cho nên ông đã tránh không 
nói về bá đạo của Tề Hoàn Công và Tấn Văn Công; vì bá đạo nhẹ về đức nhân 
mà nặng về mưu thuật, vũ lực. Ông cố gắng hướng Tề Tuyên Vương sang 
vương đạo, dùng đức trị, nhân chính để dân chúng thoát nạn gươm đao, thiên 
hạ thái bình. 
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Biết Tề Vương chẳng phải là một vị vua hiển xứng đáng với ý nghĩa chính 
danh; nhưng Mạnh Tử cũng cố gắng tìm ra một điểm nhỏ đáng khen trong 
tâm tư của Tuyên Vương hòng khích lệ ông ta, khiến ông hứng chí mà theo 
chăng? Điểm nhỏ đáng khen ấy là lòng trắc ẩn đối với một con bò sợ run lập 
cập khi bị lôi đi giết để lấy máu làm lễ bôi chuông. Lòng trắc ẩn ấy tuy nhỏ 
nhoi như đốm lửa lập loè trong đêm đen, tuy nhiên Mạnh Tử cũng hy vọng 
nếu ráng thổi, đốm lửa ấy có thể bùng lên thành một bếp lửa lớn ấm áp. 

Hầu như các quan trong triều và dân chúng không nhìn ra lòng trắc ẩn 
nhỏ nhoi đó. Họ cho rằng Tề Tuyên Vương hà tiện, muốn thay con bò lớn bằng 
con dê nhỏ cho đỡ tốn của. Là một hiền triết có cái nhìn tỉnh tế, Mạnh tử đã 
nhận ra tâm tình xúc động ấy của Tề Tuyên Vương để gợi ra và muốn Tuyên 
Vương nhân đó phát triển thêm nữa trở thành tấm lòng thương cảm hướng 
về những nỗi thống khổ của dân chúng. 

Quả nhiên, được ngợi khen Tề Tuyên Vương rất hứng chí, vui vẻ nghe 
Mạnh Tử thuyết về nghiệp vương. 

Bằng phương pháp lập luận rất chặt chẽ, Mạnh Tử đã đặt vấn đề: ơn huệ 
của vua soi tới được cầm thú (con bò), tại sao lại không đến được với dân 
chúng (trăm họ);điều đó chẳng vô lý lắm sao? 

Từ lập luận sắc bén ấy, Mạnh Tử cho rằng vua có thể xây dựng nghiệp 
vương, nghĩa là dư sức bảo vệ dân chúng, chẳng qua vua không muốn làm đó 
thôi, chứ chẳng phải vua không có khả năng làm. Mạnh Tử cho rằng cái khó 
của việc xây dựng nghiệp vương chỉ như cái khó của việc bẻ một cành cây, 
chứ không phải cái khó cắp núi Thái Sơn vượt qua Bắc Hải. Nghĩa là vua có 
dư sức để làm. 

Nghiệp vương là công việc khởi từ sự tôn trọng cha mẹ già cả của mình, rồi 
suy ra tôn trọng các bậc già cả trong dân; âu yếm con em mình rồi triển khai 
ra, âu yếm thương xót con em trong cả nước. Khi vua đã lấy mình làm gương 
mẫu tốt lành (giữ phép thường) cho mọi người, ắt mọi người từ gia đình ra 
tới thiên hạ sẽ theo gương vua mà cư xử tốt với nhau. Vua đã biết ban ơn huệ 
cho con bò thì vua hẳn biết ban ơn huệ cho mọi người. Khi đã biết triển khai 
thì ơn huệ của vua có thể bảo vệ bốn biển; nghĩa là bảo đảm được hạnh phúc 
cho toàn thể dân chúng trong nước. Như thế, nghiệp vương ắt sẽ thành tựu. 

Nếu vua muốn dùng bạo lực bá đạo (giáp binh) mà mở rộng biên cương 
thì chỉ hao binh tổn tướng, dân chúng khổ sở mà chung cuộc sẽ hoàn toàn 
thất bại. Trái lại, nếu biết quay trở lại điều căn bản của vương đạo: phát huy 
chính trị lương hảo, thi triển đức nhân, mọi người sẽ khẩu phục, tâm phục và 
đều muốn trở nên công dân của vua cả. Bấy giờ, dù có gặp năm mất mùa cũng 
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không có người chết đói, người già được mặc áo lụa, ăn thịt, người tóc hoa 
râm không phải vác nặng ở ngoài đường. Đó là cảnh tượng đất nước thái bình, 
thịnh vượng, không khác gì thời đại hoàng kim của Nghiêu, Thuấn thuở xưa. 

Quả thực, Mạnh tử đã khổ công thuyết phục nhưng tiếc thay các vua thời 
ấy chẳng biết nghe theo! Giá như những vua như Lương Huệ Vương, Lương 
Tương Vương, Tề Tuyên Vương... biết nghe mà trọng dụng Mạnh Tử để thi 
hành nền nhân chính thì nước Trung Hoa đã đổi khác. Bấy giờ bọn tung 
hoành gia như Tô Tần, Trương Nghi, Phạm Tuy... đâu còn có chỗ để khua môi 
múa mép; và bọn Vệ Ưởng, Lý Tư chẳng có cơ hội được trọng dụng ở Tần để 
thiết lập nên một nhà nước độc tài, chuyên chế, tàn bạo, khắc nghiệt có một 
không hai trong lịch sử Trung Hoa sau này. 
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2+1##2#+L, ñ1M]+43t2 #, #ƒ@®> 7, # 
WR 0t 4A 7h Ä% &.ín1n#£H:: “61 RE #&JXJ5#*? †Ị 
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3K7+1* 4A 7Š Š,ữn 3484: “# + RE &JXJã#t? 
#ị vA 8W ÄÄh,.)Ó ” 4b, #KUB]Zla,. 

24##tñ 44]. RỊ +4. 

Trang Bạo kiến Mạnh Tử viết: “Bạo hiện ư vương. Vương ngứ Bạo dĩ 
hiếu nhạc. Bạo vị hữu dĩ đối dã. Viết: “Hiếu nhạc hà như?” 

Mạnh Tủ viết: “Vương chi hiếu nhạc thậm, tắc Tề quốc kỳ thứ cơ hồ.” 


Tha nhật, hiện ư vương, viết: “Vương thường ngứ Trang tử dĩ hiếu nhạc, 
hữu chư?” 

Vương biến hồ sắc, viết: “Quả nhân phi năng hiếu tiên vương chỉ nhạc 
dã; trực hiếu thế tục chỉ nhạc nhĩ.” 

Viết: “Vương chi hiếu nhạc thậm, tắc Tề kỳ thứ cơ hồ. Kim chỉ nhạc do 
cổ chi nhạc dã.” 


Viết: “Khả đắc văn dư?” 


¬ 


Tết: “Độc nhạc lạc, dữ nhân nhạc lạc, thục lạc?” 


¬ 


Tết: “Bất nhược dữ nhân.” 


¬ 


Tết: “Dữ thiểu nhạc lạc, dữ chúng nhạc lạc, thục lạc?” 


¬ 


Tết: “Bất nhược dữ chúng.” 


“Thần thỉnh vị vương ngôn nhạc: kim vương cổ nhạc ư thử; bách tính 
văn vương chung cổ chi thanh, quản thược chi âm, cử tật thủ xúc át, nhĩ 
tương cáo viết: Ngô vương chi hiếu cổ nhạc. Phù, hà sử ngã chí ư thử cực 
dã? Phụ tử bất tương kiến; huynh đệ, thê tử ly tán.? 


“Kim vương điền liệp ư thử; bách tính văn vương xa mã chi âm, kiến vũ 
mao chi mỹ, cử tật thủ xúc át, nhi tương cáo viết: Ngô vương chỉ hiếu 


MẠNH TỬ 





điền liệp. Phù, hà sử ngã chí ư thử cực dã? Phụ tử bất tương kiến, huynh 

đệ, thê tử ly tán.` Thử vô tha: bất dữ dân đồng lạc dã. 

“Kim vương cổ nhạc ư thử, bách tính văn vương chung cổ chi thanh, 

quản thược chỉ âm, cử hân hân nhiên hữu hỷ sắc, nhi tương cáo viết: 

“Ngô vương thứ cơ vô tật bệnh dư? Hà dĩ năng cổ nhạc đã?” 

“Kim vương điền liệp ư thử; bách tính văn vương xa mã chi âm, kiến 

vũ mao chi mỹ, cử hân hân nhiên hữu hỷ sắc, nhi tương cáo viết: “Ngô 

vương thứ cơ vô tật bệnh dư? Hà dĩ năng điền liệp dã? Thử vô tha: dữ 

dân đồng lạc dã. Kim vương dữ bách tính đồng lạc, tắc vượng hỹ.” 
Dịch nghĩa: 

Trang Bạo đến thăm Mạnh Tử nói: “Bạo vào chầu vua. Vua bảo Bạo 

rằng ngài thích nhạc. Bạo chưa có lời đáp lại được. Xin thưa: thích nhạc 

là thế nào?” 

Mạnh Tử trả lời: “Vua rất thích nhạc, đó là điểm báo nước Tề thịnh 

vượng đấy.” 

Ngày khác, vào châu vua, Mạnh Tử nói: “Vua từng bảo ông Trang rằng 

ngài thích nhạc, có vậy chăng?” 

Vua đổi sắc, nói: “Quả nhân chẳng phải có khả năng thích nhạc của các 


Ax+ ? 


tiên vương, chẳng qua là thích nhạc tầm thường thế gian thôi. 


Mạnh Tử nói: “Vua rất thích nhạc, đó là điềm báo nước Tề thịnh vượng 
đấy. Nhạc thời nay là do nhạc thời xưa mà ra vậy.” 


Vua nói: “Có thể được nghe chăng?” 


Mạnh Tử hỏi: “Vui nhạc một mình, vui nhạc với người, đằng nào vui 
hơn?” 

Vua đáp: “TVui một mình] không bằng vui với người.” 

Hỏi: “Vui nhạc với ít người, vui nhạc với nhiều người, đằng nào vui hơn?” 
Đáp: “TVui với ít người] không bằng với nhiều người.” 

“Bề tôi xin vì vua mà nói về nhạc: Nay vua tấu nhạc ỏ bên ấy; trăm họ 
nghe thấy tiếng chuông trống, âm thanh tiêu sáo của vua, bèn lắc đầu 
nhăn mũi cùng bảo nhau rằng: “Vua ta thích tấu nhạc. Ôi, sao mà khiến 


bọn ta khổ cực đến thế này? Cha con chẳng được thấy nhau; anh em, vợ 
con chia lìa tan tác 
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Nay vua săn bắn ở bên ấy, trăm họ nghe thấy tiếng xe ngựa của vua, 
nhìn thấy cờ lông chim, lông thú đẹp đẽ, bèn lắc đầu nhăn mũi cùng bảo 
nhau rằng: “Vua ta thích săn bắn. Ôi, sao mà khiến bọn ta khổ cực đến 
thế này? Cha con chẳng được thấy nhau; anh em, vợ con chia lìa tan tác. 
Điều đó chẳng có gì khác: ấy là không cùng vui với dân vậy.” 

“Nay vua tấu nhạc ở bên ấy; trăm họ nghe thấy tiếng chuông trống, âm 
thanh tiêu sáo của vua, bèn hón hở với sắc mừng, cùng kháo nhau rằng: 
“Vua ta có điềm thịnh vượng không bệnh tật chăng? Sao mà có thể tấu 
nhạc được” 


“Nay vua săn bắn ở bên ấy, trăm họ nghe thấy tiếng xe ngựa của vua, 
nhìn thấy cờ lông chim, lông thú đẹp đẽ, bèn hớn hỏ với sắc mừng, cùng 
kháo nhau rằng: “Vua ta có điềm thịnh vượng không bệnh tật chăng? 
Sao mà có thể săn bắn được? Điều đó chẳng có gì khác: ấy là cùng vui 
vôi dân vậy. 

“Nay vua cùng vui với dân, thì nên nghiệp vương. ” 


BÌNH GIẢI: 


Lần trước, Mạnh Tử đã không thành công trong việc thuyết phục vua Tề 
xây dựng nghiệp vương, mặc dầu đã phí nhiều tâm cơ, đã mất nhiều lời biện 
luận hùng hồn. 

Lần này, nhận thấy Trang Bạo, một ông quan trong triều đình nước Tề, 
nói chuyện về Tề Vương thích nhạc, Mạnh Tử lại nỗ lực vận dụng sự hiểu 
biết của mình về tương quan giữa âm nhạc và vương đạo để thuyết phục Tề 
Vương. Đề tài ở đây là: xây dựng nghiệp vương trên cơ sở âm nhạc. 

Vua Tề thích nhạc chỉ là thích loại nhạc tầm thường thế gian ở ngoài phố 
chợ hay trong nhà dân dã; đâu phải là loại nhạc cổ điển của các bậc tiên 
vương đời trước. Các tiên vương ngày xưa như vua Thuấn, Văn Vương, Vũ 
Vương tấu nhạc để ổn định lòng người; khiến cho xã hội an vui, đất nước thái 
bình thịnh trị. Vua Thuấn có nhạc Thiều, du dương, êm ái, dịu dàng, tươi 
sáng như ánh nắng mùa xuân (thiểu quang); khi tấu lên thì mát mẻ như 
ngọn Nam phong hiu hiu thổi. Đó là khúc Nam Huân giải trừ được cơn nóng 
bức oi ä của mùa hè. Văn Vương, Vũ Vương có nhã nhạc, khiến cho mọi người 
từ trên chí dưới biết sống trong lễ nghĩa trật tự. 

Tuy vua Tề thích loại tục nhạc, nhưng Mạnh Tử cũng an ủi cho rằng đó là 
điểm báo nước Tề thịnh vượng; vì tục nhạc ngày nay ít nhiều cũng có nguồn 
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gốc tương quan với nhã nhạc của các thánh vương xưa. Phải tâng bốc như 
vậy, Mạnh Tử mới kích thích vua Tề chú ý muốn nghe về âm nhạc. 

Mạnh Tử nắm rất vững về triết lý âm nhạc như trong thiên Nhạc Ký viết: 
“Thẩm nhạc dĩ tri chính - xét kỹ âm nhạc để biết chính trị.” (Lễ Ký). Do đó, 
Mạnh Tử chất vấn vua Tề để tìm ra manh mối mà thuyết phục. 

Mạnh Tử hỏi: “Vui nhạc một mình, vui nhạc với người đằng nào vui hơn?” 

Giá như vua Tề thích “vui nhạc một mình”; điều đó biểu hiện vua Tề là 
người ích kỷ, một người có tâm lý khép kín, thích tìm niềm vui một mình. 
Người đó có thể là một nghệ sĩ lớn nhưng không thể xây dựng nghiệp vương 
được, vì không muốn hoà vui với mọi người. 

Sau khi biết được vua Tề thích “vui nhạc với ngườ?, Mạnh Tử lại hỏi xem 
vua Tề thích vui nhạc với ít người hay thích vui nhạc với nhiều người. Nhận 
biết được vua Tề thích vui nhạc với nhiều người, Mạnh Tử đã thấy rằng có 
điều kiện để thuyết phục tiếp. 

Bí quyết xây dựng nghiệp vương nằm ở chỗ “cùng vui với dân” (dữ dân 
đồng lạc). “Cùng vui với dân” nghĩa là cho dân được dự vui với mình; hoặc là 
“vui sau cái vui của dân”, nói một cách khác, khi dân không được vui thì mình 
chẳng tìm lấy niềm vui riêng. 

Mạnh Tử đưa ra hai trường hợp: 

Trường hợp thứ nhất: vua tấu nhạc, săn bắn. Âm thanh chuông trống, tiêu 
sáo, xe ngựa, cờ xí làm cho dân thấy đau đầu, nhức tai, nhăn mặt, than thở, 
trách móc. 

Trường hợp thứ hai: vua tấu nhạc, săn bắn. Cũng bằng ấy âm thanh rộn 
ràng, thế mà dân lại hón hở vui mừng, khen ngợi. 

Tại sao vậy? 

Điều đó chẳng có gì khác hơn là: 

- Ở trường hợp thứ nhất, vua không cùng vui với dân (bất dữ dân đồng lạc). 
-ỞÖ trường hợp thứ hai, vua cùng vui với dân (dữ dân đồng lạc). 


Vua đã không cùng vui với dân thì dân bất mãn, khó chịu, than oán đủ 
điều. Vua cùng vui với dân, chia ngọt sẻ bùi với dân, đồng cam cộng khổ với 
dân, thì dân quên hết mệt nhọc; dẫu cho cha con phải xa nhau, anh em vợ 
chồng phải ly tán, người ta cũng không than oán vì biết rằng đó là bổn phận 
bảo vệ đất nước, chứ chẳng phải vua muốn như vậy. 
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Bí quyết xây dựng nghiệp vương, đem lại thịnh trị thái bình an vui cho 


dân chúng được trình bày qua khía cạnh âm nhạc chỉ đơn giản có như thế. 
Vua biết lo trước cái lo của dân, vui sau cái vui của dân, thì đất nước mới được 


an vui thực sự. 


2. 
3t # +]: x#++ff|, 2++Tš., 7#? 
?7‡|H: 21 >*. 
H: #4*# x37? 
H: K3 Šu/}*4,. 
H: #A>B], 2wJỹ†Wf, K39, fJ#,? 
H: X#zñ23b+}ðW, 98#33#845, 2*k#@ 
1. #RKE]2.; K,#5/*, ®7R#-# I 
E‡¿ #2232, Bị El> kKất, jÃ/ƒCA ;› E Bị Sl h2 
N› B]2w†#, ZtL}/ÈBZ1nit^Á 2 šE . BỊ 
2W-† # #u 9†2+B]'P› KJAš#9X›; S7 -Ÿ I 
Tề Tuyên Vương vấn viết: “Văn Vương chi hựu phương thất thập lý, hữu 
chư?” 
Mạnh Tử đối viết: “Ư truyện hữu chỉ.” 
Viết: “Nhược thị kỳ đại hê?” 
Viết: “Dân do dĩ vi tiểu dã.” 
Viết: “Quả nhân chỉ hựu phương tứ thập lý, dân do dĩ vi đại. Hà dã?” 
Viết: “Văn Vương chỉ hựu phương thất thập lý, sô nghiêu giả vãng yên; 
trĩ thỏ giả vãng yên. Dữ dân đồng chi. Dân dĩ vi tiểu, bất diệc nghĩ hồ? 
“Thần thuỷ chí ư cảnh, vấn quốc chi đại cấm, nhiên hậu cảm nhập. Thần 
văn giao quan chỉ nội hữu hựu phương tứ thập lý; sát kỳ my lộc giả, như 
sát nhân chi tội. Tắc thị phương tứ thập lý vi tỉnh ư quốc trung. Dân dĩ 
vi đại, bất diệc nghĩ hồ?” 

Dịch nghĩa: 


524 


Tề Tuyên Vương hỏi rằng: “Vườn nuôi thú của Văn Vương vuông bảy 
chục dặm, có chăng?” 


MẠNH TỬ 





Mạnh Tử đáp: “Trong truyện ký có như thế.” 
Hỏi: “Như thế thì lón chăng?” 
Đáp: “Dân chúng còn lấy làm nhỏ đấy.” 


Hỏi: “Vườn nuôi thú của quả nhân vuông bốn chục dặm, dân chúng còn 
lấy làm lồn. Tại sao vậy?” 


Đáp: “Vườn nuôi thú của Văn Vương vuông bảy chục dặm, mà những 
người cắt cỏ, kiếm củi đi lại được, những kẻ bắn trĩ thỏ đi lại được. Hoà 
đồng với dân, thì dân lấy làm nhỏ, lại chẳng đúng ư? 


“Ban đầu bề tôi đến bờ cõi [này], hỏi về những điều cấm lón trong nước, 
rồi sau mới dám vào. Bề tôi nghe nói rằng bên trong cửa ô ngoài thành 
có vườn nuôi thú vuông bốn chục dặm; người nào giết một con nai, con 
hươu xem như mắc tội giết người. Thế thì vuông bốn chục dặm thành ra 
hầm hố trong nước. Dân chúng lấy làm lớn, cũng chẳng đúng ư?” 


BÌNH GIẢI: 


Vườn nuôi thú của Tề Tuyên Vương vuông bốn mươi dặm, so với vườn 
nuôi thú của Chu Văn Vương thuở xưa vuông bảy mươi dặm thì còn nhỏ hơn 
nhiều. Thế mà sao dân chúng lại cho là quá lớn? Tề Tuyên Vương đem vấn đề 
này chất vấn cùng Mạnh Tử. 

Mạnh Tử giải thích đại ý rằng: vườn nuôi thú của Văn Vương tuy vuông 
bảy mươi dặm nhưng dân chúng được thong thả đi lại trong đó; người cắt cỏ, 
kiếm củi, kẻ săn trĩ bắn thỏ được ra vào tự do. Như vậy, vườn của Văn Vương 
là của chung dân chúng; mọi người được cùng Văn Vương thưởng thức niềm 
vui, hưởng thú thiên nhiên. Do đó, vườn ấy được coi là quá nhỏ; người ta 
còn mong muốn Văn Vương mở rộng thêm ra để vua cùng với thần dân được 
thành thơi thưởng thức hơn nữa. 

Trái lại, vườn nuôi thú của Tề Tuyên Vương tuy chỉ có bốn mươi dặm 
vuông, nhưng đặc biệt dành riêng cho vua thưởng ngoạn, chẳng ai dám lai 
vãng. Vì có luật cấm; hễ a1 ra vào mà lỡ làm chết một con nai, con hươu trong 
đó thì người ấy bị kết tội sát nhân. Theo luật thời ấy, “sát nhân giả tử: giết 
người thì phải chết. Vì thế, vườn của vua Tề hoá ra nơi đầy rẫy hầm hố, cạm 
bẫy hại người trong nước. Nào ai còn dám bén mảng đến nữa! Hầm hố, cạm 
bẫy mà rộng tới bốn mươi dặm vuông, chẳng là quá lớn hay sao? 

Nhỏ hay lớn, yêu hay ghét là những vấn đề tương đối thuộc tâm lý con 
người. Tục ngữ nói: “Yêu nên tốt, ghét nên xấu” hay “Yêu nhau quả ấu cũng 
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tròn”. Quả ấu vốn là quả có hình thù méo mó, nhưng vì yêu nó cho nên khen 
nó là tròn. Vườn nuôi thú của Văn Vương tuy lớn nhưng dân chúng yêu thích 
nó thì cho nó là nhỏ, muốn mở rộng thêm ra. Vườn nuôi thú của Tề Tuyên 
Vương tuy nhỏ hơn vườn của Văn Vương nhiều, nhưng dân chúng ghét nó thì 
cho nó là quá lớn, muốn thu hẹp lại. 


Vườn của Tuyên Vương bị dân chúng chê bai, ghét bỏ như vậy, thì Tuyên 
Vương xây dựng nghiệp vương sao được?! 


3. 
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Tề Tuyên Vương vấn viết: “Giao lân quốc hữu đạo hồ?” 


Mạnh Tử đối viết: “Hữu. Duy nhân giả vi năng dĩ đại sự tiểu. Thị cố 
Thang sự Cát; Văn Vương sự Côn Di. Duy trí giả vi năng dĩ tiểu sự đại. 
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Cố Thái Vương sự Huân Dục; Câu Tiễn sự Ngô. 

Dĩ đại sự tiểu giả, lạc thiên giả dã. Dĩ tiểu sự đại giả, úy thiên giả dã. 
Lạc thiên giả bảo thiên hạ. Ủy thiên giả bảo kỳ quốc. 

Thì vân: “Úy thiên chỉ uy, vu thời bảo chỉ.” 

Vương viết: “Đại tai ngôn hỹ! Quả nhân hữu tật: quả nhân hiếu dũng.” 


Đối viết: “Vương thỉnh vô hiếu tiểu dũng. Phù, phủ kiếm, tật thị, viết: 
“Bỉ ô cảm đương ngã tai?' Thử thất phu chỉ dũng, địch nhất nhân giả dã. 
Vương thỉnh đại chị. 


“Thi vân: 'Vương hách tư nộ, viên chỉnh kỳ lữ, dĩ át tô Cử, dĩ đốc Chu 
hỗ, dĩ đối vu thiên hạ.” Thử Văn Vương chi dũng dã. Văn Vương nhất nộ 
nhĩ an thiên hạ chi dân. 


“Thư viết: “Thiên giáng hạ dân, tác chi quân, tác chi sư, duy viết kỳ trợ. 
Thượng đế, sủng chỉ tứ phương. Hữu tội, vô tội, duy ngã tại. Thiên hạ 
hạt cảm hữu việt quyết chí?” Nhất nhân hoành hành ư thiên hạ, Vũ 
Vương sỉ chi. Thử Vũ Vương chi dũng dã. Nhi Vũ Vương diệc nhất nộ, 
nhĩ an thiên hạ chì dân. 


“Kim Vương diệc nhất nộ, nhì an thiên hạ chi dân, dân duy khủng vương 
chi bất hiếu dũng dã.” 
Dịch nghĩa: 


Tề Tuyên Vương hỏi rằng: “Giao thiệp với các nước láng giềng có đường 
lối nào không?” 


Mạnh Tủ đáp: “Có. Chỉ riêng bậc nhân mới có khả năng đem nước lón 
của mình đối đãi khéo với nước nhỏ. Vì thế nên vua Thang đối đãi khéo 
với nước Cát; Văn Vương đối đãi khéo với nước Côn Di. Chỉ riêng bậc trí 
mới có khả năng đem nước nhỏ của mình đối đãi khéo với nước lón. Thế 
nên, Thái Vương đối đãi khéo với nước Huân Dục; Câu Tiễn đối đãi khéo 
với nước Nøô. 

“Đem nước lồn đối đãi khéo với nước nhỏ, là an vui mệnh Trời. Đem 
nước nhỏ đối đãi khéo với nước lón, là tâm phục mệnh Trời. An vui mệnh 
Trời thì bảo vệ được thiên hạ. Tâm phục mệnh Trời thì bảo vệ được nước 
mình. 


“Kinh Thi rằng: “Tâm phục uy Trời, theo thời thì bảo vệ được.” 
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Vua nói: “Những lời nói vừa rồi lón lao thay! Quả nhân có tật: quả nhân 
thích dũng mãnh.” 
Đáp rằng: “Xin vua đừng thích cái dũng mãnh nhỏ mọn. Này, tuốt gươm, 
trừng mắt mà nói: Ngươi dám chống đối ta sao? Đó là cái dũng mãnh 
của kẻ tầm thường, chỉ địch được một người thôi. Xin vua hãy có cái 
dũng mãnh lồn lao. 


“Kinh Thi rằng: Văn Vương đùng đùng nổi giận, bèn chỉnh đốn binh đội, 
ngăn chặn quân Cử đến; dốc lòng với nền phúc hậu nhà Chu, đáp ứng 
hướng về thiên hạ.° Đó là cái dũng mãnh của Văn Vương. Một cơn giận 
của Văn Vương làm cho dân chúng trong thiên hạ được an vui. 


“Kinh Thư nói: “Trời sinh ra dân chúng, thì tạo nên bậc vua, tạo nên bậc 
thầy, riêng để giúp Trời. Do đó Thượng Đế yêu mến khác thường các bậc 
ấy trong bốn phương. Có tội hay không tội; chỉ tại một mình ta (vua) mà 
thôi. Thiên hạ sao dám quyết chí vượt qua được?” Một kẻ làm càn (vua 
Trụ) giữa thiên hạ, mà Vũ Vương lấy làm xấu hổ: Đó là cái dũng mãnh 
của Vũ Vương, vì thế cũng một cơn giận của Vũ Vương mà làm cho dân 
chúng trong thiên hạ được an vul. 


“Nay cũng một cơn giận của vua mà an dân trong thiên hạ, nhưng dân 
chỉ sợ vua không thích cái dũng mãnh (lón lao) mà thôi.” 


` 2 
BINH GIAI: 

Mạnh Tử trước sau vẫn trung thành với Vương đạo, là đường lối chính 
trị đem an vui cho dân chúng. Vì thế, trả lời cho Tề Tuyên Vương về đường 
lối giao thiệp với các nước láng giềng, Mạnh Tử đưa ra hai tôn chỉ: nhân và 


trí. Cả nhân và trí đều đem lại an vui, hạnh phúc, thịnh vượng cho toàn dân 
thiên hạ. Nhân là tôn chỉ của nước lớn đối với nước nhỏ. Trí là tôn chỉ của 
nước nhỏ đối với nước lớn. 


Trong Hán tự, chữ sự C#) ở vị trí danh tự là công việc, ở vị trí hay chức 
năng động tự thì có nhiều nghĩa, tùy theo mạch văn mà dịch cho thích hợp: 


é 


é 


é 


“sự thiên” là thờ phượng Trời. 
'sự phụ mẫu” là tôn kính, phụng dưỡng cha mẹ. 


“sự quân” là tôn trọng vua, thờ vua. 


- “đại sự tiểu" là nước lớn đối đãi tốt với nước nhỏ. 
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- “tiểu sự đạ là nước nhỏ đối đãi tốt với nước lồn. 

Đạo lý đối đãi của nước lớn đối với nước nhỏ là đức nhân (thương yêu): 
nâng đỡ, bảo bọc, ban thưởng... 

Đạo lý đối đãi của nước nhỏ đối với nước lón là đức trí (sáng suốt cư xử): 
tôn trọng để nương tựa, để tránh nạn xâm lược... 

Cả hai đạo lý nhân và trí đều là những cách cư xử tốt và khéo, nhằm đem 
lại an lạc thái bình cho dân chúng cả hai nước lớn và nhỏ. 

Hai đạo lý nhân và trí ấy đều là mệnh Trời, là qui luật tự nhiên để cho mọi 
người được tôn tại; cũng tương tự loài thực vật trong thiên nhiên: cây lớn che 
bóng mát cho cây nhỏ, cây nhỏ nương vào cây lớn, leo quanh cây lớn để tránh 
gió bão và nắng gắt. Nếu cư xử khác đi (bất nhân hoặc bất trí, hai nước sẽ xảy 
ra chinh chiến; dân chúng đau khổ, chết chóc, đói rét. 

Nước lớn theo mệnh Trời thì toàn dân thiên hạ được an vui. Nước nhỏ theo 
mệnh Trời thì gìn giữ được nước mình khỏi xâm lăng, thiệt thòi, khỏi bị diệt 
vong. Đó là chân lý mà Kinh Thi, cuốn sách thu gom những kinh nghiệm dân 
gian của người Trung Hoa từ ngàn xưa đã công nhận: “Ủy thiên chi uy, vu 
thời bảo chỉ - # X>j› Tt††&* . (Tâm phục uy Trời, theo thời thì bảo 
vệ được.) 

Nghe Mạnh Tử thuyết minh như trên, Tề Tuyên Vương phải công nhận 
đó là những lời nói có giá trị lớn lao thể hiện truyền thống Vương đạo. Tuy 
nhiên, Tề Tuyên Vương thú nhận mình có tật thích sự dũng mãnh. Mạnh Tử 
hiểu ngay sự dũng mãnh của Tuyên Vương là dũng mãnh nhỏ mọn cá nhân 
không nhịn được trước bất bình, vô lễ của kẻ khác. Cho nên Mạnh Tử đã khéo 
léo khích lệ Tuyên Vương, hướng dẫn ông bỏ qua sự dũng mãnh nhỏ mọn để 
bước sang sự dũng mãnh to lớn của bậc vương giả. Đó là sự dũng mãnh đem 
lại an lạc, thịnh vượng, thái bình cho dân chúng. 

Kầa như Kinh Thi cho biết, Văn Vương ngày xưa vì cơn giận lôi đình mà 
chỉnh đốn binh đội, chặn quân nước Cử, ra sức xây dựng nền phúc hậu nhà 
Chu, đáp ứng nguyện vọng hạnh phúc của toàn dân. 

Kìa như Kinh Thư cho biết, Trời sinh ra dân thì tạo ra vua, ra thầy để giúp 
Trời cai trị, dạy bảo dân chúng. Vì thế, các bậc vua, bậc thầy đã được Thượng 
Đế sủng ái khác thường. Nhưng các bậc ấy lại chịu trách nhiệm trước Thượng 
Đế; dân có tội hay không có tội đều quy trách nhiệm về vua. 

Vì nhận trách nhiệm trước Thượng Đế mà Vũ Vương cảm thấy xấu hổ 
khi có kẻ ngang ngược như vua Trụ nhà Ân làm càn giữa thiên hạ, đem sinh 
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mạng hiền thần và dân chúng treo đầu ngọn giáo. Do đó, một cơn giận của Vũ 
Vương đã xoá bỏ ách cai trị hà khắc của vua Trụ để đem an vui cho thiên hạ. 


Mạnh Tử cho rằng nếu ngày nay Tề Tuyên Vương mà có được cơn giận 
dũng mãnh lớn lao như Văn Vương, Vũ Vương để đem lại thái bình an lạc cho 
toàn dân thiên hạ thời Xuân Thu thì hay biết bao! Dân chúng chỉ e rằng Tề 
Tuyên Vương không có nổi tinh thần hiếu dũng mãnh liệt như thế mà thôi. 


Hiếu dũng, giận dữ mà biết hướng về hạnh phúc của dân chúng không kể 
nước lớn nước nhỏ, thật là đức dũng đức nộ của bậc vương giả bao hàm cả đức 
nhân, đức trí vậy. 


4. 
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Tề Tuyên Vương kiến Mạnh Tử ư Tuyết cung. Vương viết: “Hiền giả diệc 
hữu thử lạc hồ?” 





Mạnh Tử đối viết: “Hữu. Nhân bất đắc, tắc phi kỳ thượng hỹ. Bất đắc 
nhi phi kỳ thượng giả, phi dã. Vĩ dân thượng nhi bất dữ dân đồng lạc giả, 
diệc phi dã. Lạc dân chi lạc giả, dân diệc lạc kỳ lạc; ưu dân chỉ ưu giả, 
dân diệc ưu kỳ ưu. Lạc dĩ thiên hạ, ưu dĩ thiên hạ, nhiên nhĩ bất vượng 
giả, vị chỉ hữu dã. 

“Tích giả, Tề Cảnh Công vấn ư Yến tử viết: Ngô dục quan ư Chuyển 
Phục, Triều Vũ, tuân hải nhi nam, phóng ư Lang Da. Ngô hà tu nhi khả 
dĩ tỷ ư tiên vương quan dã? Yến tử đối viết: “Thiện tai vấn dã! Thiên 
tử thích chư hầu, viết tuần thú. Tuần thú giả, tuần sở thú dã. Chư hầu 
triểu ư Thiên tử, viết thuật chức. Thuật chức giả, thuật sở chức dã. Vô 
phi sự giả. Xuân tỉnh canh, nhi bổ bất túc; thu tỉnh liễm, nhi trợ bất cấp. 
Hạ ngạn viết: Ngô vương bất du, ngô hà dĩ hưu? Ngô vương bất dự, ngô 
hà dĩ trợ? Nhất du, nhất dự, vi chư hầu độ. 


“Kim dã bất nhiên. Sư hành nhi lương thực. Cơ giả phất thực; lao giả 
phất tức: quyến quyến tư sàm. Dân nãi tác thắc. Phương mệnh, ngược 
dân, ẩm thực nhược lưu; lưu, liên, hoang, vong, vi chư hầu ưu. 
“Tùng lưu hạ nhi vong phản, vị chỉ lưu. Tùng lưu thượng nhi vong phản, 
vị chi liên. Tùng thú vô yếm, vị chỉ hoang. Lạc tửu vô yếm, vị chỉ vong. 
Tiên vương vô lưu liên chỉ lạc, hoang vong chi hạnh. Duy quân sở hành 
dã.” 
“Cảnh Công duyệt, đại giới ư quốc, xuất, xá ư giao; ư thị thủy hưng phát 
bổ bất túc. Triệu thái sư, viết: “VỊ ngã tác quân thần tương duyệt chỉ 
nhạc. Cái Chủy thiểu, Giốc thiểu thị dã. Kỳ thi viết: Súc quân hà vưu? 
Súc quân giả hiếu quân dã.” 

Dịch nghĩa: 
Tề Tuyên Vương đến thăm Mạnh Tử ở Tuyết cung. Vua nói: “Người hiền 
cũng cảm thấy vui ở đây chứ?” 
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Mạnh Tử đáp: “Có chứ. Nhưng người thường dân chẳng được hưởng 
sẽ chê bai cấp trên của họ. Chẳng được hưởng mà chê bai cấp trên thì 
không đúng. Làm bậc trên của dân mà chẳng chung vui với dân, cũng 
không đúng. Vui với niềm vui của dân, thì dân cũng vui với niềm vui 
của mình; buồn với nỗi buồn của dân thì dân cũng buồn với nỗi buồn 
của mình. Vui cùng thiên hạ, buồn cùng thiên hạ, thế mà không thịnh 
vượng, chưa hề có vậy. 


“Xưa kia, Tề Cảnh Công hỏi Yến Tử rằng: “Ta muốn ởi chơi ở Chuyển 
Phục, Triều Vũ, rồi lần theo biển xuống miền nam, xuôi tới xứ Lang Da. 
Th phải sửa sang sao mà có thể sánh được với cuộc đi chơi của các bậc 
tiên vương” 


“Yến Tử đáp: 'Câu hỏi khéo thay! Bậc Thiên tử đến với vua chư hầu gọi 
là tuần thú. Tuần thú nghĩa là đi coi khắp cả địa hạt của mình. Vua chư 
hầu vào chầu Thiên tử gọi là thuật chức. Thuật chức nghĩa là bày tỏ 
công việc của mình làm. Chẳng có việc gì thì không đi. Mùa xuân thì coi 
xét việc cày cấy mà ban thêm cho chỗ không đủ (lúa giống); mùa thu thì 
coi xét việc thu gặt mà trợ giúp cho nơi không đủ dùng. Tục ngũ nhà Hạ 
nói: “Vua ta chẳng dạo chơi, ta nào được tốt lành? Vua ta chẳng dự vui ta 
nào được giúp đố?” Một cuộc dạo chơi, một cuộc dự vui (của Thiên tủ) là 
làm phép tắc cho các chư hầu. 


“Ngày nay không được như thế. Một đám đông ra đi phải dùng lương 
thực. Đói lại chẳng được ăn; mệt lại chẳng được nghỉ: đành nghé mắt 
nhìn (ngó lơ) mà gièm pha. Dân chúng bèn nảy âm mưu chống đối. Đã 
trái lệnh trên (Thiên tử), lại còn tàn ác với dân, ăn uống dường như nước 
chảy; say sưa, rong ruối, phóng túng, tàn hoại, làm cho các chư hầu phải 
lo buồn. 


“Buông thả xuôi dòng mà quên trỏ lại, gọi là say sưa. Buông thả ngược 
dòng mà quên trỏ lại, gọi là rong ruổi. Đuổi săn theo thú vật không 
chán, gọi là phóng túng. Vui say rượu chè không chán, gọi là tàn hoại. 
Các bậc tiên vương không say sưa, rong ruổi và không có hành vi phóng 
túng, tàn hoại. Vua hãy mưu nghĩ về hành động của mình.? 


“Vua Cảnh Công vui vẻ, loan báo rộng rãi cho cả nước biết, rồi ra đi, trú 
đóng ở chỗ đất xa kinh thành; thế là bắt đầu khiến cấp thêm cho những 
nơi không đủ. Vời quan thái sư, nói rằng: “Hãy vì ta mà sáng tác một bản 
nhạc vua tôi cùng hoà vui.ˆ Thế là bản Chủy Thiều, bản Giốc Thiều được 
đặt ra. Lời nhạc nói rằng: 'Vực dậy vua sao mà lầm lỗi? Vực dậy vua là 


”? 


khéo yêu mến vua vậy. 
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BÌNH GIẢI: 


Tuyết Cung là một biệt điện của nước Tề dành cho bậc thượng khách. Tề 
Tuyên Vương rất trọng vọng Mạnh Tử cho nên đã mời ông nghỉ ngơi ở cung 
này. Tuyên Vương muốn hỏi xem Mạnh Tử có được vui khi nghỉ chân tại cung 
điện đẹp đẽ này không. 

Mạnh Tử là một bậc hiền, có lòng nhiệt thành với dân chúng và luôn luôn 
mong ước thiên hạ thịnh vượng thái bình; cho nên ông không bỏ lỡ cơ hội nào 
mà không khuyến khích vua nghĩ đến hạnh phúc của dân chúng. 

Theo Mạnh Tử, người làm vua được hưởng cung điện đẹp đẽ mà dân chúng 
không được hưởng như vậy, họ sẽ oán trách vua. Tuy rằng việc oán trách ấy 
không đúng đạo lý, nhưng người làm vua mà chẳng chung vui với dân thì 
cũng không đúng đạo lý nốt. Nếu vua biết cùng chia vui sẻ buồn với thiên hạ, 
dân chúng sẽ phấn khởi hợp sức với vua xây dựng nghiệp vương, thì đất nước 
ắt hưng thịnh. 

Nhân đáp lời vua, Mạnh Tử đem tấm gương Tề Cảnh Công xưa biết nghe 
theo lời khuyên của Yến Tử mà thuyết Tề Tuyên Vương. 

Tề Cảnh Công là vua nước Tề vào thời Xuân Thu, có Yến Anh làm tể tướng 
trong triều. Yến Anh là một hiển nhân đồng thời với Đức Khổng Tử, khiêm 
cung, liêm khiết, thanh bần, rất được lòng dân và được các vua chư hầu kính 
nể. 

Khi thấy Tề Cảnh Công tỏ ý muốn đi tuần thú các miền Chuyển Phục, 
Triều Vũ, Lang Da nhưng phải làm sao cho vẻ vang sánh được với chuyến 
du hành của các bậc tiên vương. Các bậc tiên vương danh tiếng thường được 
hiểu là các vua Đế Nghiêu, Đế Thuấn, Hạ Vũ, Thành Thang và Văn Vương, 
Vũ Vương đời xưa. 

Tể Tướng Yến Anh phân giải rằng: 

Các bậc vương giả ngày xưa ra đi tuần thú là có công việc đáng phải đi, 
chứ chẳng phải dạo chơi suông. Vào mùa xuân, các ngài đi xem xét dân cày 
cấy; nơi nào thiếu lúa giống thì cấp phát cho đầy đủ. Vào mùa thu, các ngài 
đi xem xét dân thu gặt mùa màng: nơi nào thiếu thóc lúa thì ban thêm cho 
đủ dùng, khỏi đói. Vì vậy, dân chúng nhà Hạ đã khao khát mong vua đi chơi 
để được vua giúp đỡ. Như thế, một cuộc dạo chơi, một cuộc dự vui xem phong 
cảnh đất nước mà làm lợi cho dân, xứng đáng là mẫu mực, phép tắc cho các 
vua chư hầu. 

Ngày nay, vua đi chơi là tạo thêm gánh nặng cho dân. Với một đoàn người 
đông đảo theo hầu vua, tiền hô hậu ủng, thì phải tốn nhiều lương thực. Dân 
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đã đói chẳng đủ ăn, đã mệt chẳng được nghỉ, lại phải cung phụng lương thực 
cho một đoàn người đông đảo như thế. Cho nên ai cũng chán ngán, nghé mắt 
mà nhìn, miệng không ngớt gièm pha trách móc. Do đó, trong dân nảy ra 
những âm mưu khởi loạn, chống đối. Vua đi tuần thú chỉ cốt ngoạn cảnh như 
vậy đã trái mệnh lệnh Thiên tử (nhà Chu), lại còn đem đến tai họa cho dân; 
dân không cung phụng đủ thì bị hành hạ. 

Một đoàn người đông đảo hộ tống vua ăn uống ào ào như nước chảy; lại 
thêm say sưa rượu chè, đàn hát, rong ruổi dục tình, phóng túng săn bắn, phế 
bỏ đạo đức, tàn hoại quốc phong. Những điều đó khiến cho các chư hầu láng 
giềng phải lo buồn vì chịu ảnh hưởng gần xa. 

Các bậc tiên vương như Nghiêu, Thuấn, Vũ, Thang, Văn Vương, Vũ Vương 
đâu có say sưa, mê man, phóng túng vô hạnh như vậy. Vua hãy nghĩ lại hành 
động của mình xem có theo được những cuộc dạo chơi hữu ích của các tiên 
vương chăng, hay là lại bắt chước các vua chư hầu ngày nay? 

Được nghe lời phân giải trung thực của Yến Anh, Tề Cảnh Công đã vui vẻ 
tiếp nhận; đi tuần thú mà trú đóng ở miền đất xa kinh thành để tránh phiền 
lụy đến dân, lại bắt đầu phân phát, chu cấp thêm cho những nơi dân chúng 
thiếu thốn. Trong chuyến du hành tốt đẹp đó, vua đã sai quan Thái sư phụ 
trách âm nhạc sáng tác một bản nhạc mới để nói lên sự hoà vui giữa vua và bề 
tôi. Bản nhạc Chủy Thiều, Giốc Thiều ra đời từ đó. Chủy và Giốc là hai cung 
bậc cao trong ngũ cung (Cung, Thương, Giố, Chủy, Vũ). Giốc là tiếng mạnh 
mẽ cao vút của sừng. Chủy là tiếng chim hót lảnh lót. Cả hai khúc Chủy và 
Giốc này đều được viết trên nền giai điệu nhạc Thiều của vua Thuấn, là gia1 
điệu đầm ấm, hài hoà của một thời thái bình thịnh trị. Lời nhạc nhấn mạnh 
đến việc vực dậy vua, giúp vua xa lánh điều trái, giữ vua đi trong chính đạo 
là hết lòng yêu mến vua. 

Quả thật, Mạnh Tử có lòng nhân ái biết bao! Ông toàn nghị luận những 
điều thiết thực có liên hệ mật thiết đến hạnh phúc của dân chúng. 


ð. 
ZRÑ ở +†ỊH: ÀA ý? Ms, %3 #2? 
?ƒ#)H: kWM#+., +33 #u,. t#ii11, 
RịỊ29> 4. 
+H: +7"JffMl#? 
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3n‡ƒÉ,. tần 1Èlã]>.., 2+ ##171? 
Tề Tuyên Vương vấn viết: “Nhân giai vị ngã hủy minh đường. Hủy chư 
dĩ hồ?” 
Mạnh Tử đối viết: “Phù, Minh đường giả, vương giả chỉ đường dã. Vương 
dục hành vương chính, tắc vật hủy chi hỹ.” 
Vương viết: “Vương chính khả đắc văn dự?” 
Đối viết: “Tích giả, Văn Vương chỉ trị Kỳ dã, canh giả cửu nhất; sĩ giả 
thế lộc; quan thị cơ nhi bất chỉnh, trạch lương vô cấm; tội nhân bất nô. 
Lão nhi vô thê viết quan; lão nhi vô phu viết quả, lão nhĩ vô tử viết độc; 
ấu nhi vô phụ viết cô. Thử tứ giả thiên hạ chỉ cùng dân nhi vô cáo giả. 
Văn Vương phát chính thi nhân, tất tiên tư tứ giả. Thi vân: “Khả hỹ phú 


nhân; ai thử quỳnh độc!” 
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Vương viết: “Thiện tai ngôn hồ!” 

Viết: “Vương như thiện chi, tắc hà vi bất hành?” 

Vương viết: “Quả nhân hữu tật: quả nhân hiếu hoá.” 

Đối viết: “Tích giả, Công Lưu hiếu hoá. Thị vân: “Nãi tích, nãi thương, 
nãi khoả hầu lương, vu thác, vu nang. Tư tập dụng quang, cung thỉ tư 
trương, can qua thích dương, viên phương khải hành.ˆ Cố cư giả hữu tích 
thương, hành giả hữu khỏa lương dã. Nhiên hậu khả dĩ viên phương 
khải hành. Vương như hiếu hoá, dữ bách tính đồng chỉ. Ù vượng hà 
hữu?” 

Vương viết: “Quả nhân hữu tật: quả nhân hiếu sắc.” 

Đối viết: “Tích giả, Thái Vương hiếu sắc: ái quyết phi. Thi vân: 'Cổ Công 
Đản Phủ, lai triêu tẩu mã; suất Tây thủy hủ, chí vu Kỳ hạ; viên cập 
Khương nữ, duật lai tư vũ. 

“Đương thị thời dã, nội vô oán nữ, ngoại vô khoáng phu. Vương như hiếu 
sắc, dữ bách tính đồng chi. Ư vượng hà hữu?” 


Dịch nghĩa: 
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Tề Tuyên Vương hỏi rằng: “Người người đều bảo ta phá bỏ nhà Minh 
Đường. Nên phá hay đừng?” 


Mạnh Tử đáp: “Này, Minh Đường là nhà của bậc vương giả. Vua muốn 
tiến hành nền chính trị vương đạo, thì đừng phá bỏ.” 


Vua nói: “Nền chính trị vương đạo có thể được nghe chăng?” 


Đáp: “Xưa kia, Văn Vương cai trị đất Kỳ, việc cày cấy theo phép 'chín 
một (một phần chín); các quan được nối đời hưởng lộc; nơi cửa ô, chợ búa 
có xét hỏi mà không đánh thuế; chốn hồ đập không cấm đoán; kẻ phạm 
tội thì vợ con không bị phạt. 


“Già cả không vợ gọi là quan (goá vợ); già cả không chồng gọi là quả (goá 
chồng); già cả không con gọi là độc (lẻ loi); trẻ con không cha gọi là cô 
(mồ côi). Bốn loại người đó là những dân khốn cùng không biết nương 
tựa vào aI. Văn Vương phát khởi việc cai trị thi thố nhân đức thì ưu tiên 
cho bốn loại người đó. Kinh Thi rằng: “Người giàu có thì khá giả; người 
lẻ loi côi cút thì đáng thương!” 


Vua nói: “Những lời nói vừa rồi tốt lành thay!” 
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Mạnh Tử nói: “Nếu như vua cho là tốt lành, sao lại chắng làm đi?” 
Vua nói: “Quả nhân có tật: quả nhân ham của cải.” 


Mạnh Tử đáp: “Xưa kia, ông Công Lưu ham của cải. Kinh Thị rằng: 'Bèn 
dành dụm, bèn chứa vào kho, bèn đóng gói lương khô vào túi, vào bao. 
Nghĩ rằng gom dân để rõ ràng (cơ nghiệp), cung tên giương ra, mộc giáo 
phô ra, bèn mới ra đi.` Cho nên người ở nhà có kho lẫm chất chứa, kẻ ra 
đi có lương thực gói theo. Rồi sau mới có thể ra đi được. Nếu như vua 
ham của cải, hãy hoà chung của cải với trăm họ (như ông Công Lưu). 
Vậy sao không thịnh vượng?” 


Vua nói: “Quả nhân có tật: quả nhân ham sắc đẹp.” 


Mạnh Tử đáp: “Xưa kia, Thái Vương ham sắc đẹp nên yêu vợ mình. 
Kinh Thi rằng: 'Cổ Công Đản Phủ, một sóm lên ngựa chạy: noi theo bến 
nước phía tây đến tận chân núi Kỳ; cặp kè Khương nữ (vợ ông), đến được 
không gian sẵn chờ.` Đương thời bấy giò, bên trong chẳng có con gái nào 
than oán, bên ngoài chẳng có đàn ông nào không vợ. Nếu như vua ham 
sắc đẹp, hãy giúp trăm họ được chung hưởng (tình vợ chồng). Vậy sao 
không thịnh vượng”” 


BÌNH GIẢI: 


Minh Đường (căn nhà sáng láng) là ngôi nhà đầy ý nghĩa minh triết do các 
vua đầu nhà Chu xây cất ở chân núi Thái Sơn, thuộc địa phận nước Tề. Minh 
Đường được kiến trúc theo khung Ngũ hành (thủy, hỏa, mộc, kim, thổ, là 
biểu tượng cho sự thăng tiến tâm thức của con người trong đức nhân từ thấp 
lên cao, biểu thị bằng ba bước, tương ứng với ba căn phòng: huyền đường, 
minh đường, thái thất. 

- Huyền đường: chỉ tâm thức con người bắt đầu bước vào cõi đạo, tức là 
tập luyện nhân đức trở nên người quân tử. (Theo sách Luận Ngữ, đây là 
trình độ của Tử Lộ.) 

- Minh đường: chỉ tâm thức con người đã sáng tỏ, trở nên bậc hiền nhân 
(trình độ của Nhan Hồi), xứng đáng làm mẫu mực cho thiên hạ, xứng 
đáng ở chức vụ cai trị thiên hạ. Bậc này không còn bị thối chuyển trở lại 
con người phàm tục nữa. 

- Thái thất: biểu thị con người trở nên bậc thánh nhân, tâm thức huyền 
đồng với Trời (siêu việt thổ, trỏ nên tài nhân trong Tam tài (Thiên Địa 
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Nhân). Cho nên căn phòng dành cho bậc này gọi là Thái thất (căn nhà 
rộng lớn bao la, có chiều kích vũ trụ). Con người ở căn phòng này có tâm 
thức đạt tới trình độ phi không thời gian. 


Thanh Dương | Thái Thất | Tổng Chương 











Nhà Minh Đường thiết kế theo khung Ngũ hành 

Để thành tựu ba bước thăng tiến trên, nhà Minh đường còn hai căn phụ ở 
bên trái và bên phải là: Thanh dương và Tổng chương. 

Thanh dương: chỉ sự thanh lọc tâm hồn cho trong sáng. 

Tổng chương: chỉ sự tìm hiểu tổng quát thấu đáo sự vật. 

Các vua nhà Chu thiết kế nhà Minh Đường tại chân núi Thái Sơn với ý 
nghĩa nền chính trị Vương đạo phải được đặt nền trên đức nhân vững vàng 
như núi. Đức Khổng Tử về sau thâm hiểu ý này nên mới nói: “Nhân giả nhạo 
sơn: người nhân vui ngắm núi.”(Luận Ngữ). 

Mỗi khi vua nhà Chu đi tuần thú, đều đến nghỉ ngơi tại nhà Minh Đường, 
chiêm niệm ý nghĩa minh triết để từ đó phát lệnh đi các nước chư hầu. Ý 
nghĩa là thế, nhưng càng về sau, các vua nhà Chu càng say sưa tọa hưởng 
sự thành công của tổ tiên (Văn Vương, Vũ Vương), bỏ quên trách nhiệm cao 
trọng của một Thiên tử; cho nên thể chế Minh Đường chỉ còn là cái vỏ, bị mất 
cái ruột là nhân chủ tính (tính tình có đức nhân làm chủ); vì thế mà suy vong. 
Kể từ lúc nhà Chu suy, mệnh lệnh không được các chư hầu tôn trọng nữa; vua 
nhà Chu cũng không còn đi tuần thú. Do đó, nhà Mĩnh đường bị bỏ hoang. 

Mọi người thấy nhà Minh đường cũ kỹ, hoang phế như vậy mới khuyên Tề 
Tuyên Vương cho phá đi. Tuy nhiên Mạnh Tử cho rằng nếu Tề Tuyên Vương 
muốn xây dựng nền chính trị vương đạo thì phải giữ lại. Giữ lại và tu sửa 
Minh đường, đồng thời chiêm niệm ý nghĩa minh triết của Minh đường mới 
có thể tạo nên sự nghiệp hưng vượng thái bình cho thiên hạ được. 

5958 


MẠNH TỬ 





Nhân nói đến nhà Minh đường và nền chính trị Vương đạo, Tề Tuyên 
Vương muốn được nghe Mạnh Tử nói về nền chính trị ấy. Thật là một cơ hội 
tốt để cho Mạnh Tử trình bày. 

Nền chính trị Vương đạo đã được Văn Vương ngày xưa thi hành tại đất Kỳ 
(Thiểm Tây). Trong đó có những điểm chính như sau: 


1. Việc chia đất cho dân được mô phỏng theo khung Hồng phạm cửu trù, 
gọi là phép “cửu nhất” (chín một) hay phép tỉnh điển (ruộng đất hình 
chữ tỉnh: 3F) 





Triều đình vạch ra ranh giới chia đất thành từng khu vuông 900 
mẫu,! bao gồm chín khoảnh mỗi khoảnh 100 mẫu. Tám khoảnh chung 
quanh gọi là £ư điền, dành cho dân; cứ 8 người (từ 20 đến 60 tuổi) được 
một khoảnh. Khoảnh ở giữa thuộc về nhà vua, gọi là công điền. Các 
nông dân ở 8 khoảng chung quanh phải hợp sức canh tác khoảnh công 
điền để nộp thuế cho vua. Đất ruộng để trồng lúa và các hoa màu phụ; 
đất chung quanh nhà ở mới được trồng dâu, rau và cây ăn trái. 


2. Về quan chế, có lệ thế tập và thế lộc; nghĩa là các quan được truyền chức 
tước và lợi lộc cho con cháu. Đây chính là thể chế phong kiến (phong 
tước, kiến địa). Các quan có công với nước được vua phong tước (công, 
hầu, bá, tử, nam) và được cấp một mảnh đất (kiến địa) để hưởng lợi. Vào 
thời xa xưa ấy (12 thế kỷ trước Công nguyên), trong lịch sử tiến hoá của 
nhân loại, phong kiến là chế độ tiến bộ; bởi vì chỉ có con cháu các quan 
mới có điều kiện học tập phép cai trị để thay thế cha ông. 


3. Về kinh tế, nơi cửa ô các đô thị và chợ búa có xét hỏi để phòng ngừa gian 
phi, nhưng không đánh thuế; dân chúng được tự do đi chuyển hàng hoá 
và buôn bán. 

4. Về hình pháp, kẻ nào phạm tội thì kẻ ấy bị phạt, vợ con không bị phạt 

1 Theo Đoàn Trung Còn, Mạnh Tử, NXB Thuận Hóa, 1995, trang 37, thì một mẫu đất nhà Chu rộng 
khoảng 144 mét vuông ngày nay. 


2_ Dĩ nhiên, ngày nay chế độ phong kiến đã lỗi thời, vì việc học tập đã phổ cập đến mọi người dân. 
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lây. (Như vậy, luật tru di tam tộc, cửu tộc xuất hiện ở các chế độ quân 
chủ chuyên chế về sau, không có trong Vương đạo). 

5. Về xã hội, bốn loại người: quan (goá vợ), quả (goá chồng), độc (không 
con), cô (không cha), không nơi nương tựa, được nhà nước ưu tiên săn 
sóc. ! 

Tề Tuyên Vương nghe Mạnh Tử nói về chính trị Vương đạo phải khâm 
phục là tốt lành. Tuy nhiên ông cảm thấy không theo được vì có tật ham của 
cải và tật ham sắc đẹp. 

Dĩ nhiên Mạnh Tử tìm cách hoá giải ngay. Ham của cải và ham sắc đẹp 
nếu chỉ biết vị kỷ, mới có hại cho Vương đạo. Nếu ham của cải và ham sắc đẹp 
mà biết vị tha, tức là hoà đồng với dân chúng trăm họ thì vẫn phù hợp với 
Vương đạo, ham của cải mà tích lũy của cải cho cả nước để có lương thực đủ 
dùng hằng ngày và đủ dùng khi xảy ra việc chỉnh chiến như ông Công Lưu 
(thủy tổ của nhà Chu) là điều tốt. Ham sắc đẹp và yêu quý vợ mình rồi biết 
giúp cho con gái, con trai trong nước có gia đình chồng vợ đẹp đôi, được hưởng 
tình gia thất như việc làm của Cổ Công Đản Phủ (Thái Vương: ông nội của 
Văn Vương) cũng là điều tốt. Mọi người được có của cải, đủ ăn đủ mặc; được 
vui vẻ trong tình gia đình thì sự nghiệp Vương đạo ắt thành tựu, đất nước ắt 
thịnh vượng, thái bình. 


6. 
? ƒ?RÑ 7P +H: t+E 6š 72t 4m2 
Ms i6, Rị k3 $4 7, R|3ip>?T? 
11t. ‹ 
H: +ÉƑ #“/š;‡¿+; RÌ34e> ?J? 
+EH¿ Ciế s 
H: 99322 NMX:¿: HÌ3e> †J? 
+ z Em Š 1h... 
Mạnh Tủ vị Tề Tuyên Vương viết: “Vương chi thần hữu thác kỳ thê tử 
ư kỳ hữu, nhi chi Sở du giả. Tỉ kỳ phản dã, tắc đống nỗi kỳ thê tử, tắc 
như chi hà?” 
Vương viết: “Khí chỉ.” 
Viết: “Sĩ sư bất năng trị sĩ, tắc như chi hà?” 


1 So với Tây phương thời cổ đại, với chế độ nô lệ, nền chính trị Vương đạo này quả thật hơn hẳn. 
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Vương viết: “Dĩ chi.” 
Viết: “Tứ cảnh chỉ nội bất trị, tắc như chi hà?” 
Vương cố tả hữu nhi ngôn tha. 
Dịch nghĩa: 
Mạnh Tử nói với Tề Tuyên Vương rằng: “Có một bề tôi của vua ủy thác 
vợ con cho bạn mà sang chơi nước Sỏ. Ví như lúc trỏ về, thấy vợ con mình 
bị đói rét, thì nên như thế nào?” 
Vua nói: “Bỏ đi.” 
Mạnh Tử nói: “Một quan tư pháp mà không thể điều khiển quan chức 
của mình, thì nên như thế nào?” 
Vua nói: “Cách chức đi.” 
Mạnh Tử nói: “Bên trong bốn cõi mà rối loạn, thì như thế nào?” 
Vua trông bên trái bên phải mà nói lắng (sang chuyện khác). 


` ° 
BINH GIAI: 

Trong đoạn văn này, Mạnh Tử đã dùng cách “nói trâu cho ngựa nghể' để 
gián tiếp cảnh tỉnh Tề Tuyên Vương. Tề Tuyên Vương vô tình bị Mạnh Tử gài 
bẫy, liên tiếp trả lời theo tình lý tự nhiên. Đến câu hỏi thứ ba, mới biết Mạnh 
Tử ám chỉ mình, Tuyên Vương đành phải nói lảng sang chuyện khác. 

Lẽ ra, trả lời cho câu hỏi: “Bên trong bốn cõi mà rối loạn, thì như thế nào?”, 
Tuyên Vương phải đáp: “Truất phế ông vua cai trị bốn cõi đó đi.” 

Nếu theo tình lý tự nhiên mà trả lời như vậy, hoá ra Tề Tuyên Vương tự 
hại mình; bởi vì nước Tề lúc bấy giờ không được cai trị tốt. 

Mạnh Tử quả có tư tưởng cách mạng, lý luận mạch lạc, chặt chế; tính khí 
thẳng thắn, trung thực, không biết tâng bốc, nịnh hót; lại không biết sợ cường 
quyền. Rõ ràng Mạnh Tử có khí hạo nhiên của một bậc hiền nhân, xứng đáng 
được đời sau tôn là Á thánh trong đạo thống Nho giáo. Ông ta không được 
trọng dụng là phải trong cái thời Chiến Quốc loạn lạc, nhiễu nhương như thế! 


1. 


#®jRj7ưà £H: ðfšw&B|#: 3È 343 8 kxđ 
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Mạnh Tử kiến Tề Tuyên Vương, viết: “Sở vị cố quốc giả phi vị hữu kiều 
mộc chi vị dã, hữu thế thần chi vị dã. Vương vô thân thần hỹ. Tích giả 
sở tiến, kim nhật bất tri kỳ vong dã.” 


”.. 
XI 


Vương viết: “Ngô hà dĩ thức kỳ bất tài nhi xả chỉ?” 

Viết: “Quốc quân tiến hiển, như bất đắc dĩ. Tương sử ty du tôn sơ du 
thích, khả bất thận dư? 

Tả hữu giai viết hiền, vị khả dã; chư đại phu giai viết hiền, vị khả dã; 
quốc nhân giai viết hiền, nhiên hậu sát chi; Kiến hiền yên, nhiên hậu 


dụng chi. 
Tả hữu giai viết bất khả, vật thính; chư đại phu giai viết bất khả, vật 
thính; quốc nhân giai viết bất khả; nhiên hậu sát chỉ; kiến bất khả yên, 


nhiên hậu khứ chi. 

Tả hữu giai viết khả sát, vật thính; chư đại phu giai viết khả sát, vật 
thính; quốc nhân giai viết khả sát, nhiên hậu sát chi; kiến khả sát yên, 
nhiên hậu sát chi. Cố viết quốc nhân sát chi dã. Như thử, nhiên hậu khả 
dĩ vi dân phụ mẫu.” 


Dịch nghĩa: 
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Mạnh Tử ra mắt Tề Tuyên Vương, nói: “Cái gọi là đất nước cũ chẳng phải 
có những cây cao lón, mà có các bề tôi đời nọ sang đời kia. Vua không có 
các bề tôi thân tín như thế. Xưa kia, những người được cất dùng, ngày 
nay chẳng biết họ mất đâu cả rồi.” 


Vua nói: “Ta làm sao biết được kẻ nào bất tài mà sa thải?” 
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Mạnh Tử nói: “Một vị vua cai trị đất nước (quốc quân) cất dàng người tài 
đức, dường như chẳng đặng đừng. Nếu khiến người thấp hèn vượt lên 
người tôn quý, người xa vượt lên người thân, có thể không cẩn thận sao? 
“Những kẻ bên trái bên phải đều nói là tài đức, chưa đáng tin. Các quan 
đại phu đều nói là tài đức cũng chưa đáng tin. Mọi người trong nước đều 
nói là tài đức, sau đó hãy xét lại. Thấy là tài đức thật, rồi sau mới dùng. 
“Những kẻ bên trái bên phải đều nói không được, thì đừng nghe. Các 
quan đại phu đều nói không được, đừng nghe. Mọi người trong nước đều 
nói không được, sau đó hãy xét lại. Thấy là không được, rồi sau mới bỏ 
đi. 

“Những kẻ bên trái bên phải đều nói đáng giết, thì đừng nghe. Các quan 
đại phu đều nói đáng giết, đừng nghe. Mọi người trong nước đều nói 
đáng giết, sau đó hãy xét lại. Thấy đáng giết, sau đó hãy giết. Cho nên 
nói là mọi người trong nước giết kẻ ấy. Như thế, rồi sau mới có thể làm 
cha mẹ của dân.” 


BÌNH GIẢI: 


Cố quế. (đất nước cũ) là tiếng chỉ đất nước của tổ tiên truyền từ đời nọ 
sang đời kia; có một truyền thống cai trị tốt đẹp, một nền văn hoá rực rỡ, dồi 
dào sức sống và đạo đức. Với một cố quốc như vậy, chẳng ai muốn phản bội 
hoặc bỏ đi tha phương cầu thực; vạn bất đắc dĩ mà phải đi xa, ai ai cũng thấy 
nhớ và muốn trỏ về. 

Trong ý đó, cố quốc đồng nghĩa với cố hương (quê cũ), thường xuyên tạo 
nên tình non nghĩa nước đối với mọi người đã được sinh ra và lớn lên tại đó. 

Mạnh Tử cho rằng để cố quốc duy trì được cái nghĩa tốt đẹp như vậy, chẳng 
phải cố quốc có những cây cao bóng cả, những danh lam thắng cảnh tuyệt vời, 
mà phải có những bề tôi rường cột từ đời nọ sang đời kia. Đó là những vị đại 
thần đức cao, hạnh trực, tài năng xuất chúng, đã từng ngồi ở triều đình giúp 
rập đắc lực cho vua cha, vua con và thậm chí cả vua cháu. Chính các vị đại 
thần ấy với kinh nghiệm cai trị nhiều năm của mình, mới giữ yên được giềng 
mối trị an đất nước, giữ cho triều đại có nền tảng vững vàng, tạo được mối an 
tâm tín nhiệm cho toàn dân. 

Trước mắt Mạnh Tử, bấy giò Tề Tuyên Vương không có những đại thần 
thân tín như thế. Điều đó chứng tỏ Tề Tuyên Vương đã không đủ ân đức để 
giữ chân được các đại thần tài đức trong triều; hoặc Tuyên Vương đã col rẻ các 
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vị ấy mà sa thải lâu rồi. Chẳng những trong triều đã không có các cựu thần 
cột trụ ấy, đến cả những đại phu mới tham chính khi Tuyên Vương lên ngôi 
cũng không còn vị nào. Phải chăng Tuyên Vương đã thay các quan khanh 
như thay áo? Cách thức cai trị ngẫu hứng như vậy hẳn mất tín nhiệm đối 
với dân và nền hành chính không thể vững vàng được. Hành chính đã không 
vững vàng thì đất nước bất an, không thể hưng thịnh. 

Thấy Mạnh Tử phê phán gắt gao, Tề Tuyên Vương chỉ còn cách đánh trống 
lảng: “Th làm sao biết được kẻ nào bất tài mà sa thải” 

Mạnh Tử nhận xét rằng: một vị vua cai trị đất nước (quốc quân) cất dùng 
người hiền tài nhiều khi phải làm một việc xem ra trái lẽ thường (bất đắc 
đì. Đó là đem người thấp hèn đặt trên người tôn quý, đem người ở xa, chẳng 
thân thích sắp trên người thân cận. Muốn có người hiền tài đảm đương việc 
nước thì phải hành động như vậy, nhưng phải thật cẩn thận mới được. Tức là 
phải xét người một cách kỹ lưỡng. Không nên vì lời khen chê của những kẻ 
thân tín bên trái bên phải (£ẩ hữu) hay vì lời khen chê của các quan đại phu 
trong triều mà vội vàng sử dụng, cất nhắc hay thải bỏ một người nào. Chớ 
vội tin những lời khen chê chủ quan, thiên lệch đó. Hãy theo dõi dư luận của 
mọi người trong nước. Nếu đại chúng nhân dân đều nhất loạt khen hoặc chê 
một người nào đó, thì vua hãy xét kỹ lại; sau đó, mới có một quyết định chung 
cuộc: sử dụng hay thải bỏ. 

Giả như một người nào đó bị những kẻ thân tín của vua và các quan đại 
phu trong triều lên án đáng giết, vua chớ vội nghe ngay. Phải thăm dò ý tứ 
mọi người trong nước. Nếu dân chúng đều nói đáng giết, bấy giờ vua hãy xét 
lại kỹ lưỡng những hành vi của người ấy; thấy người ấy đáng tội chết mới 
đem ra xử. Thế là người ấy không phải bị vua giết oan, mà đã bị thọ hình vì 
quyết định của toàn dân. 

Nếu vua cẩn thận trong cách tuyển dụng nhân tài và biết nghe theo 
nguyện vọng dân chúng mà xử lý những việc trong triều; lúc đó, vua mới thật 
xứng đáng ở ngôi cha mẹ của dân. Một vị quốc quân mà điều khiển đất nước 
cẩn thận như thế, ắt là bận bịu suốt ngày; chẳng có dư thời giờ để say sưa 
rượu chè, du hí, sa đọa, trác táng cho được. 


8. 
7. % + ị H : 32x ?‡ , #® #1444; 3? 
? ƒ#H: #4 >3. 
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KT : E 4X‡# , „Ị-Ƒ z 
H: BC: TM: Bể: 27%. 5X R82 
A- Đ‡—Ä..NISE—Ä44&, NHI. 
Tề Tuyên Vương vấn viết: “Thang phóng Riệt, Vũ Vương phạt Trụ, hữu 
chư?” 
Mạnh Tử đối viết: “Ư truyện hữu chi.” 
Viết: “Thần thí kỳ quân khả hề?” 
Viết: “Tặc nhân giả, vị chi tặc; tặc nghĩa giả, vị chỉ tàn; tàn tặc chỉ nhân 
vị chỉ nhất phu. Văn tru nhất phu Trụ hỹ, vị văn thí quân dã.” 

Dịch nghĩa: 
Tề Tuyên Vương hỏi rằng: “Vua Thang đuổi vua Kiệt, vua Vũ Vương 
đánh vua Trụ, những điều đó có chăng?” 
Mạnh Tử đáp: “Trong sách truyện có những điều đó.” 
Vua nói: “Có thể là bề tôi giết vua chăng?” 
Đáp: “Kẻ làm hại điều nhân gọi là giặc; kẻ làm hại điều nghĩa gọi là tàn 
ác; những kẻ giặc hại, tàn ác ấy là người tầm thường. Có nghe nói việc 
giết một người tầm thường là Trụ thôi, chưa từng nghe nói giết vua.” 


BÌNH GIẢI: 


Kiệt là vua cuối đời nhà Hạ (khoảng 1800 năm trước Công nguyên); Trụ 
là vua cuối đời nhà Ân-Thương (khoảng 1150 trước Công nguyên). Trong 
sách truyện có chép vua Thành Thang đuổi Kiệt, lập ra nhà Thương; vua Vũ 
Vương hội binh các chư hầu thanh toán Trụ sau khi đại thắng ở trận Mục Dã, 
lập ra nhà Chu. 

Tề Tuyên Vương đem những chuyện đó hỏi Mạnh Tử xem như thế có phải 
Thành Thang và Vũ Vương là những bề tôi giết vua chăng. Theo đạo lý truyền 
thống, những bề tôi mà giết vua của mình là những kẻ có tội bất trung. 

Mạnh Tử giải thích rằng: kẻ làm hại điều nhân, điều nghĩa không phải là 
vua đúng danh hiệu, mà chỉ là một người thường, một kẻ giặc hại, tàn ác thôi. 
Mạnh Tử chỉ được nghe nói về chuyện giết một kẻ tầm thường tên là Trụ, chứ 
không được nghe nói về chuyện giết một vị vua. 

Theo học thuyết chính danh của Đức Khổng Tử thì “vua phải cho ra vua, 
bề tôi mới ra bề tôi...” (quân quân, thần thần... ). Một vị vua xứng đáng với 
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danh hiệu vua phải là người hết lòng phục vụ hạnh phúc của dân chúng, một 
người đạo đức gương mẫu. Có vua xứng đáng như thế, mới có bề tôi một dạ 
trung thành, hợp sức với vua để phục vụ dân chúng. Người nào giết một vị 
vua như thế mới gọi là kẻ có tội bất trung. Nếu một người nào ở ngôi vua tôn 
quý mà làm hại điều nhân, điều nghĩa, không lấy hạnh phúc của dân chúng 
làm trọng; trái lại, còn đem tai họa đến cho dân chúng, người ấy là giặc hại, 
tàn ác, chứ đâu xứng đáng danh hiệu là vua? 

Đối với kẻ giặc hại, tàn ác, thì trong dân có người đứng lên vì quyền lợi của 
dân mà tiêu diệt kẻ ấy, đó là điều phải, không thể gọi người ấy là bề tôi giết 
vua được. Đó là người làm cách mạng, cứu dân khỏi ách bạo ngược, lầm than. 

Người này hành động vì đại nghĩa mới xứng đáng được tôn làm vua, là 
Thiên tử (con Trời). 


9. 


#?rfƒ H7 ð 1H: 5uE., BHỊJ¿jÈ DÉ]È K2 c 
ñi4f{ K2: BÌ + Š› vA}XyfB§É3L tt. ^^ Øñn ¿] 
+, BHỊ†#24. Xu ®⁄lặ3‡}|1£†& . XÃÀA#mn# +, 
54H12 T7 7]. + 4#.” vo b0 
BỊ 2 2 › Bị E H “0484 #c4X ”. R4 2# 23c 
+ Á_ HỆ£ + 3k ? 
Mạnh tử kiến Tề Tuyên Vương, viết: “Vi cự thất, tắc tất sử công sư cầu 
đại mộc. Công sư đắc đại mộc, tắc vương hỷ, đĩ vi năng thăng kỳ nhiệm 
dã. Tượng nhân trác nhi tiểu chỉ, tắc vương nộ, dĩ vi bất thăng kỳ nhiệm 
hỹ. Phù, nhân ấu nhi học chi, tráng nhi dục hành chi. Vương viết: “Cô, 
xả nhữ sở học nhi tùng ngã.” Tắc hà như? Kim hữu phác ngọc ư thử, tuy 
vạn dật, tất sử ngọc nhân điêu trác chi. Chí ư trị quốc gia, tắc viết: 'Cô, 
xả nhữ sở học nhi tùng ngã. Tắc hà dĩ đị ư giáo ngọc nhân điêu trác ngọc 
tai?” 


Dịch nghĩa: 


Mạnh Tủ ra mắt Tề Tuyên Vương, nói: “Để làm một cái nhà to tát, ắt 
phải khiến công trình sư đi tìm gỗ lón. Công trình sư tìm được gỗ lồn rồi, 
vua mừng rõ, vì đã có khả năng làm nên việc. Người thợ mộc mà đem 
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đẽo gọt cho nhỏ đi, vua sẽ giận dũ, vì không thể nên việc được nữa. Ôi, 
người ta lúc còn nhỏ đi học, lớn lên chỉ mong muốn đem ra thi hành. Vua 
lại nói: “Hãy bỏ sở học của ngươi đi mà nghe theo ta.” Như thế sẽ ra sao? 
Nay có viên ngọc thô ở đây, đáng vạn dật vàng, ắt phải sai thợ ngọc chạm 
trổ, mài giữa nó đi. Đến việc cai trị quốc gia, lại nói: “Hãy bỏ sở học của 
ngươi đi mà nghe theo ta.” Thế sao lại xử khác với việc ra lệnh cho thợ 
ngọc chạm trổ, mài giữa ngọc như vậy?” 


BÌNH GIẢI: 


Để chỉ trích việc vua muốn Tể tướng và các quan khanh trong triều phải 
làm theo ý riêng của mình mà bỏ mất khả năng chuyên môn của họ, Mạnh 
Tử đã nêu ra hai ví dụ. 

Thứ nhất, muốn cất một đại sảnh đường (cự thất), vua giao cho công trình 
sư (kiến trúc sư phụ trách xây dựng) đi kiếm cây gỗ lớn làm cột cái. Có cây gỗ 
lớn mới có sức nâng nổi cái mái to rộng. Nay kiếm được cây gỗ lớn rồi, nếu thợ 
mộc lỡ đẽo gọt cho nó nhỏ đi, nó sẽ không còn nâng đố được cả mái nhà nữa. 

Tương tự như thế, một người đi học từ nhỏ, trau đồi tài đức; lớn lên người 
đó có đủ tài năng chuyên môn để đảm đương chức Tể tướng hay chức quan 
khanh. Tể tướng là chức quan nhất phẩm có đủ tài năng chuyên môn và đức 
hạnh để điều khiển trăm quan, cai trị cả nước (ví như cây gỗ lón). Thế mà, 
vua lại khiến ông ta bỏ tài năng chuyên môn (sở học) của mình để chỉ nghe 
theo ý riêng của vua (ví như thợ mộc đếo cây gỗ lớn cho nhỏ đi). Như vậy, việc 
nước (cự thất) sẽ hỏng mất! 

Thứ hai, ví như có một viên ngọc quý còn ẩn trong đá (ngọc thô). Theo lẽ 
thường, vua phải trao viên ngọc thô ấy cho thợ ngọc, phá đá, trau chuốt; mới 
có được viên ngọc đáng giá vạn dật vàng. 

Thợ ngọc là hình ảnh tiêu biểu cho một vị Tể tướng đại thần, đủ tài năng 
chuyên môn về chính trị, có thể đưa đất nước đến thịnh trị thái bình. Viên 
ngọc quý biểu tượng cho tài nguyên đất nước, cho hạnh phúc của dân chúng. 
Nay vua lại bảo vị Tế tướng hãy bỏ tài năng chuyên môn của mình, một mực 
tuân theo ý chỉ của vua để thoả mãn tham vọng riêng tư của vua. 

Biết trao ngọc thô cho thợ ngọc trạm trổ, mà vua lại không biết trao quyền 
lãnh đạo đất nước cho Tể tướng cai trị theo sở học của ông. Xử trí sai khác 
như thế là vua đã tự mâu thuẫn, không biết lẽ phải trái ở đời vậy. Do đó, đất 
nước không thể hưng thịnh, thái bình được. 
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Tề nhân phạt Yên thắng chi. Tuyên Vương vấn viết: “Hoặc vị quả nhân 
vật thủ; hoặc vị quả nhân thủ chi. Dĩ vạn thặng chi quốc phạt vạn thặng 
chi quốc, ngũ tuần nhi cử chi, nhân lực bất chí ư thử. Bất thủ, tất hữu 
thiên ương. Thủ chỉ hà như?” 

Mạnh Tủ đối viết: “Thủ chỉ nhi Yên dân duyệt, tắc thủ chỉ. Cổ chỉ nhân 
hữu hành chỉ giả: Vũ Vương thị dã. Thủ chi nhi Yên dân bất duyệt, tắc 
vật thủ. Cổ chỉ nhân hữu hành chi giả: Văn Vương thị dã. 

Dĩ vạn thặng chi quốc phạt vạn thặng chi quốc, đan tự hồ tương, dĩ 
nghênh vương sư, khỏi hữu tha tai? Ty thủy hỏa dã. Như thủy ích thâm, 
như hỏa ích nhiệt, diệc vận nhĩ dĩ hỹ.” 


Dịch nghĩa: 
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Người nước Tề đánh thắng nước Yên. Tuyên Vương hỏi rằng: “Có người 
bảo quả nhân đừng chiếm, có người bảo quả nhân chiếm lấy. Đem nước 
vạn cỗ xe đánh một nước vạn cỗ xe, năm mươi ngày mà lấy được, sức 
người không đến được như thế. Không chiếm lấy, ắt gặp tai vạ của Trời. 
Chiếm lấy có nên chăng?” 


Mạnh Tử đáp rằng: “Chiếm lấy mà dân nước Yên vui vẻ thì nên chiếm. 
Người xưa đã có người làm rồi: đó là Vũ Vương. Chiếm lấy mà dân nước 
Yên chẳng vui, thì đừng chiếm. Người xưa đã có người làm rồi: đó là Văn 
Vương. 
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Đem nước vạn cỗ xe đánh nước một vạn cỗ xe, có cơm giỏ nước bầu đem 
ra đón binh đội của vua, há chẳng có lòng kia khác sao? Đó là tránh nạn 
nước lửa vậy. Nếu như nước càng sâu, lửa càng nóng, thì cũng có sự vận 


Ax 2 


động chống lại mà thôi. 


BÌNH GIẢI: 


Ngày xưa, thời Xuân Thu Chiến Quốc, ở Trung Hoa, người ta có thói quen 
xét nhân lực, vật lực của một nước bằng số cỗ xe trận. Nước có một vạn (mười 
ngàn) cỗ xe là nước lớn. Nước có một ngàn cỗ xe là nước nhỏ. Nước có một 
trăm cỗ xe trận là nước phụ dung, phải lệ thuộc vào một nước lớn nào đó. 
Nước Tề và nước Yên cùng có một vạn cỗ xe trận là hai nước lớn tương đương . 

Tề Tuyên Vương sai binh đội đi đánh thắng nước Yên chỉ trong có ð tuần 
(B0 ngày).' Tuyên Vương cho rằng riêng sức người, không nhanh được như 
thế, mà do sức Trời hỗ trợ. Vì vậy, ông mới bảo: “Không chiếm lấy, ắt gặp tai 
vạ của Trời” nghĩa là nếu nước Tề không chiếm lấy nước Yên thì trái mệnh 
Trời, sẽ bị Trời phạt. Tuy nhiên, ông vẫn phân vân vì có hai lập trường trái 
ngược trong triều đình: người bảo chiếm lấy, kẻ bảo đừng chiếm. Do đó, ông 
mới hỏi ý kiến Mạnh Tử. 

Mạnh Tử luôn lấy dân làm trọng, trên căn bản ý dân là ý Trời. Đánh thắng 
nước Yên trong có ð tuần, với binh lực hai nước tương đương, đúng là có Trời 
giúp thật. Trời giúp thể hiện qua hành động của dân Yên đem cơm giỏ nước 
bầu ra đón; lý do là dân Yên đã chán chính sách cai trị của triều đình nước 
Yên. Mới có như thế, đâu đã quyết chắc được rằng Trời muốn cho nước Tề 
chiếm lấy nước Yên. Do vậy, Mạnh Tử mới phân giải: nếu dân Yên vui lòng 
chấp nhận thì nên lấy; nếu dân Yên chẳng vui thì không nên lấy. Ông nêu ra 
tấm gương nên lấy và tấm gương không nên lấy. 

Vũ Vương thấy dân chúng nhà Ân và toàn thể các chư hầu đều ghê sợ 
chính sách bạo ngược của vua Trụ; cho nên, sau khi diệt Trụ, Vũ Vương đã 
chiếm lấy nhà Ân và xếp đặt việc cai trị hợp ý dân. 

Văn Vương (cha của Vũ Vương) trước đó đã có thể thắng vua Trụ, nhưng 
thấy chính sách bạo ngược của vua chưa đến nỗi quá khắc nghiệt; dân chúng 
và các chư hầu chưa oán ghét Trụ quá đáng, tình hình chưa chín muổi; cho 
nên Văn Vương chấp nhận ngồi tù ở ngục Dữu Lý bảy năm để chờ thời; và 
nhường việc chiếm nhà Ân cho con là Vũ Vương. 


1 Ngày xưa mỗi tuần là 10 ngày, 3 tuần là một tháng. Trong đời người thì mỗi tuần là 10 năm. Ví dụ, 
Bát tuần khánh thọ là lễ mừng người thọ được 80 tuổi. 
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Mạnh Tử phân tích thêm: Khi quân Tề tiến vào đất Yên, quả có hiện tượng 
dân Yên đem cơm giỏ nước bầu ra đón. Lý do chẳng qua là vua Yên cai trị 
hà khắc. Quân Tề vào đất Yên, lật đổ ách cai trị của vua Yên là một biến cố 
được coi như giúp dân Yên tránh được nạn nước sôi lửa bỏng, chứ chưa hẳn 
là dân Yên muốn người Tề cai trị. Giả như giờ đây chiếm lấy, chính sách của 
Tề Tuyên Vương lại còn tệ hại hơn (nước càng sâu, lửa càng nóng) cách cai trị 
của vua Yên; bấy giờ, trong dân chúng Yên ắt có sự vận động chống lại. Tình 
hình có thể diễn ra là: Hoặc trong nước Yên sẽ có một anh hùng nổi lên lãnh 
đạo dân chúng chống quân Tề xâm lược; hoặc sẽ có một cuộc chiến tranh du 
kích toàn diện, giằng dai diễn ra khắp nước Yên; hoặc dân Yên sẽ cầu viện 
một nước lớn khác (chẳng hạn như nước Sở hay nước Tần) đánh lại quân Tề. 
Như thế cái ơn cứu dân Yên sẽ mất; lại còn gây nên mối oán thù sâu nặng 
giữa hai nước Yên Tề. 
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Tề nhân phạt yên, thủ chỉ. Chư hầu tương mưu cứu Yên. Tuyên Vương 
viết: “Chư hầu đa mưu phạt quả nhân giả. Hà dĩ đãi ch¡?” 

Mạnh Tử đối viết: “Thần văn thất thập lý vi chính ư thiên hạ giả: Thang 
thị dã. Vị văn dĩ thiên lý úy nhân dã. Thư viết: “Thang nhất chỉnh, tự 
Cát thủy; thiên hạ tín chỉ. Đông diện nhi chính, Tây di oán; Nam diện 
nhi chinh, Bắc địch oán. Viết: Hề vi hậu ngã?” Dân vọng chi, nhược đại 
hạn chi vọng vân nghê dã. Qui thị giả bất chỉ; canh giả bất biến. Tru kỳ 
quân nhi điếu kỳ dân. Nhược thời vũ giáng, dân đại duyệt. 

“Thư viết: 'Hề ngã hậu; hậu lai kỳ tô. Kim Yên ngược kỳ dân, vương 
vãng nhi chính chỉ. Dân dĩ vi tương chửng kỹ ư thủy hỏa chị trung dã. 
Đan tự hồ tương dĩ nghênh vương sư. Nhược sát kỳ phụ huynh, hệ lụy 
kỳ tử đệ, hủy kỳ tông miếu, thiên kỳ trọng khí, như chỉ hà kỳ khả dã? 
Thiên hạ cố úy Tề chỉ cường dã; kim hựu bội địa, nhi bất hành nhân 
chính, thị động thiên hạ chỉ bình dã. 


Vương tốc xuất lệnh, phản kỳ mao nghê, chỉ kỳ trọng khí, mưu ư Yên 
chúng, trí quân nhi hậu khứ chi, tắc do khả cập chỉ dã.” 


Dịch nghĩa: 


Người nước Tề đánh nước Yên, rồi chiếm lấy. Các nước chư hầu cùng 
nhau toan tính cứu nước Yên. Tuyên Vương nói: “Nhiều nước chư hầu 
toan tính đánh quả nhân. Phải đối đãi làm sao?” 


Mạnh Tử đáp rằng: “Bề tôi nghe có bẩy mươi dặm mà cai trị được thiên 
hạ: đó là vua Thang. Chưa từng nghe có một ngàn dặm lại sợ người ta. 


Kinh Thư nói: “Vua Thang chỉnh phạt lần thứ nhất khởi đầu từ nước 
Cát, thiên hạ tin tưởng. Quay mặt về Đông mà chỉnh phạt, dân Tây Di 
oán trách; quay mặt về Nam mà chinh phạt, dân Bắc Địch oán trách. 
Nói rằng: “Sao lại đến ta sau? ”Dân chúng trông ngóng dường như lúc 
đại hạn trông ngóng mây và cầu vồng vậy. Người đến chợ không ngừng 
chân; người cày ruộng không thay đổi công việc. Tiêu diệt vua rồi thì 
thăm viếng đến dân. Dân chúng mừng rõ như gặp lúc mưa đổ vậy. 


“Kinh Thư nói: “Trông đợi vua ta; vua đến làm ta sống lại. Nay nước Yên 
bạo ngược với dân, vua đi chĩnh phạt. Dân cho là mình sẽ được cứu vớt 
khỏi dìm trong nước lửa. Bèn đem cơm giỏ nước bầu ra đón binh đội vua. 
Ví bằng lại giết cha anh họ, trói buộc phiền hà con em họ, phá hoại tông 
miếu của họ, dời những đồ quý trọng của họ đi, như vậy làm sao nên? 
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“Thiên hạ cố nhiên sợ nước Tề mạnh mẽ; nay lại tăng thêm đất mà 
không thi hành chính sách nhân đạo; thế là thiên hạ động binh vậy. 


“Vua hãy nhanh chóng ra lệnh, trả lại người già con trẻ cho họ, ngưng 
việc chuyển dời các đồ quý trọng, toan tính cùng dân nước Yên, đặt lên 
một vị vua rồi sau đó rút quân đi, thì còn kịp đình chỉ cuộc động binh.” 


BÌNH GIẢI: 


Tề Tuyên Vương, sau khi đánh xong nước Yên, đã chiếm lấy, lại còn thi 
hành chính sách tần bạo làm mất lòng người Yên, không nghe theo lời khuyên 
của Mạnh Tử. Cho nên các nước chư hầu chung quanh toan tính đánh nước 
Tề để cứu nước Yên. Trước tình thế ấy Tề Tuyên Vương cầu kế cùng Mạnh 
Tử. 

Mạnh Tử đem chuyện vua Thang chinh phạt các nước chư hầu ra nói. Ban 
đầu vua Thang (khoảng 1800 năm trước Công nguyên) chỉ có 70 dặm đất; nhờ 
lòng nhân đức mà sau đó cai trị được cả các nước chư hầu. Chinh phục nước 
Cát, bày tỏ chính sách nhân đạo, cứu dân khỏi cảnh lầm than, bạo ngược, vua 
Thang đã thu được lòng tin của thiên hạ. Thế là bốn phương đông, tây, nam, 
bắc đều trông ngóng vua Thang đem quân đến giải phóng cho họ. Chưa kịp 
đến, dân chúng đã trách móc sao quá trậm trễ. Người ta mong đợi binh đội 
vua Thang như trông ngóng mây và cầu vồng báo hiệu mưa lành giữa lúc trời 
đại hạn. Binh đội vua Thang là đoàn quân nhân nghĩa, đi đến đâu, không có 
hành vi nào khiến dân hãi sợ. Đâu đó chỉ có sự mừng rõ hân hoan: chợ búa 
vẫn họp đều đặn, ruộng vườn vẫn có người canh tác. Thanh toán xong chế độ 
bạo tàn, vua Thang và các binh tướng của ngài đi thăm viếng, phủ dụ dân 
chúng an cư lạc nghiệp. Người ta coi vua Thang là vị cứu tỉnh, làm sống lại 
cuộc đời tàn tạ của dân chúng trong chế độ cai trị cũ. 

Ngày nay, chiếm nước Yên, nước Tề được tăng thêm lãnh thổ gấp hai, lại 
thi hành chính sách tàn nhãn với dân Yên, phá hủy tông miếu, chiếm đoạt 
những đồ quý trọng trong quốc khố nước Yên đem về Tề. Làm sao dân chúng 
Yên không oán hận? Làm sao các nước chư hầu chung quanh có thể ngồi yên 
mà không động binh chống lại? 

Muốn cho thiên hạ ổn định, các nước chư hầu đình chỉ tiến quân, điều ấy 
không khó. Chỉ việc chấm dứt chính sách tần bạo; bàn tính với dân Yên, đặt 
một vị vua mới được lòng người Yên lên ngôi, trao trả quyền bính cho vị vua 
ấy, rồi rút hết binh đội về. Thế là mọi sự yên ổn. 

Cai trị một đất nước ngàn dặm, nếu biết duy trì chính nghĩa, thi hành 
chính sách nhân đạo, thì đâu có phải sợ nước nào xâm lấn? 

552 


MẠNH TỬ 





12. 


ñf ®giện, 2 2ÀRÌH: #285]ZLŸ Z}Ƒ ZA^ › ñ8E, 
2ø. ‡t>., 8Ì#?TMö#k: ®#X. 8|k#UL#£K 
+ #8 S‡.. 1> #ỊBỊ| *Ị 3,2 

s? ƒ‡#)H: %W#2XJK. #8>EKÈjZHjf-fi@-,. Mà 
lkứn > v92 X⁄ * † A4: nữ ÐŠ®. đã »*%⁄› 
5l #3, # tim? TU. ƒƒH: “8z 
+! H#fñi#. 6 ƒ#fñ#t..” kEK4m44i3 
+, #8 &x*ãñ 1 
#8iitw#r. 3{EK, 3#. L. 6#£-k+&. 


Trâu dữ Lỗ hống. Mục Công vấn viết: “Ngô hữu tư tử giả tam thập tam 
nhân, nhi dân mạc chi tử dã. Tru chi, tắc bất khả thăng tru. Bất tru, 
tắc tật thị kỳ trưởng thượng chỉ tử nhi bất cứu. Như chi hà, tắc khả dã?” 


Mạnh Tử đối viết: “Hung niên, cơ tuế, quân chỉ dân, lão nhược chuyển 
hồ câu hác, tráng giả tán nhi chi tứ phương giả, cơ thiên nhân hỹ. Nhi 
quân chỉ thương lẫm thật, phủ khố sung. Hữu tư mạc dĩ cáo. Thị thượng 
mạn nh1 tàn hạ dã. 

“Tăng Tử viết: 'Giớói chị, giới chỉ; xuất hồ nhĩ giả, phản hồ nhĩ giả dã.” 
Phù, dân kim nhi hậu đắc phản chi dã. Quân vô vưu yên. 


“Quân hành nhân chính, tư dân thân kỳ thượng, tử kỳ trưởng hỹ.” 


Dịch nghĩa: 


Nước Trâu và nước Lỗ xô xát với nhau. Vua Mục Công hỏi rằng: “Các 
quan chức của ta chết tới ba mươi ba người, mà dân chẳng ai chết cả. 
Đem giết họ đi, thì không thể giết hết. Nếu không giết, họ sẽ có tật thấy 
các cấp trên của mình chết mà không cứu. Như thế nên làm sao?” 


Mạnh Tử đáp rằng: “Những năm mất mùa, đói kém, dân của vua, người 
già cả yếu đuối thì nằm quay ở ngòi rãnh, kẻ trai tráng thì bỏ đi bốn 
phương, gần tới ngàn người. Thế mà vựa lẫm của vua thì đây ắp, kho 
tàng thì dư dật. Các quan chức chẳng ai báo cáo lên. Đó là cấp trên đã 
khinh thường, tàn hại cấp dưới. 
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“Thầy Tăng Tử nói: 'Hãy đề phòng, hãy đề phòng; cái gì đưa ra ở ngươi, 
cái ấy sẽ trả lại ngươi. Ôi, dân nay được lúc trả lại sau vậy. Vua đừng 
trách móc làm gì. 


“Vua thi hành chính sách nhân đạo thì dân sẽ thân yêu cấp trên, chịu 
chết cho bề trên.” 


BÌNH GIẢI: 


Nước Trâu là một nước nhỏ, quê hương của Mạnh Tử. Vua Mục Công nước 
Trâu, thấy dân chúng không chịu tiếp cứu các quan chức của mình khi xảy 
ra cuộc tranh chấp với nước Lỗ, đã có ý định muốn đem giết một số người. 
Nhưng dân chúng nhiều quá, giết làm sao xuể. Trong lúc phân vân, giết hoặc 
không giết, vua hỏi ý kiến Mạnh Tử. 

Mạnh Tử đem quy luật nhân quả ra phân giải. Luật nhân quả là: Gieo 
nhân nào sẽ gặt được quả đó. Tục ngữ Trung Hoa nói: “Chủng qua đắc qua, 
chủng đậu đắc đậu: trồng dưa được dưa, trồng đậu được đậu.” Do luật nhân 
quả nên a1 gieo nhân xấu sẽ gặp quả xấu. Vì thế, thầy Tăng Tử đã cảnh giác 
các học trò: “Hãy đề phòng, hãy đề phòng; cái gì đưa ra ở ngươi, cái ấy sẽ trả 
lại ngươi.” 

Vào những năm mất mùa, đói kém, dân chúng chết đói, cơ cực. Vựa lãm 
của vua đầy thóc lúa; kho tàng của vua dư dật tiền bạc; thế mà các quan chức 
không báo cáo tình hình lên vua để mở kho vựa cứu đói cho dân. Đó là các 
quan chức đã gieo nhân xấu. Nay bị quân địch tấn công, họ phải chịu chết 
mà không được dân tiếp cứu; đó là họ đã nhận quả xấu vậy. Quy luật nhân 
quả chỉ phối thiên nhiên và chi phối nhân sinh. Do vậy, vua không thể trách 
móc dân được. 

Muốn cho dân thân yêu, xả thân vì cấp trên; trước đó, cấp trên phải thương 
dân, nhất là trong những lúc cơ hàn. Cấp trên cai trị dân mà bỏ mặc dân chịu 
đói khát, chỉ biết thu thuế cho nhiều; đó là thi hành chính sách vô nhân đạo. 
Cấp trên cai trị vô nhân đạo mà đòi hỏi dân phải cư xử nhân đạo với mình; 
điều đó trái lẽ thường. 

Người ta chỉ hy sinh cho người thương yêu mình, chẳng ai chịu hy sinh cho 
kẻ ghét mình, ruồng bỏ mình bao giờ. 
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Đằng Văn Công vấn viết: “Đằng tiểu quốc dã, gián ư Tề Sở. Sự Tề hồ? 
Sự Sỏ hồ?” 





Mạnh Tủ đối viết: “Thị mưu phi ngô sở năng cập dã. Vô dĩ, tắc hữu nhất 
yên. Tạc tư trì dã, trúc tư thành dã, dữ dân thủ chỉ. Hiệu tử nhi dân 
phất khứ. Tắc thị khả vi dã.” 

Dịch nghĩa: 
Đằng Văn Công hỏi rằng: “Đằng là nước nhỏ, ở giữa nước Tề, nước Sở. 
Thờ nước Tề chăng? Thờ nước Sở chăng?” 
Mạnh Tủ đáp rằng: “Đó là toan tính chẳng phải tôi có khả năng đề cập 
tói. Không thế, thì có một cách. Đào hào, đắp thành, cùng dân gìn giữ. 
Đến chết, dân chẳng bỏ chạy. Điều đó có thể làm được.” 


BÌNH GIẢI: 


Đằng Văn Công là vua nước Đằng. Là vua một nước nhỏ (khoảng 50 dặm 
vuông), nằm xen giữa hai nước lớn Tề và Sở, Đằng Văn Công không biết nên 
thờ nước nào làm chủ; cho nên mới hỏi ý kiến Mạnh Tử. 

Mạnh Tử bác bỏ cả hai: Không thờ Tề, cũng không thờ Sở. 

Lý do là: thờ nước Tề thì phải lệ thuộc nước Tề, lại khiến cho nước Sở ghét. 
Thờ nước Sở phải lệ thuộc nước Sở, lại khiến cho nước Tề ghét. Lệ thuộc Tề, sẽ 
bị thiệt với Tề; khiến cho Sở ghét, sẽ bị Sở quấy phá. Lệ thuộc Sở, sẽ bị thiệt 
với Sở; khiến cho Tề ghét, sẽ bị Tề quấy phá. 

Nếu không thờ cả hai nước Tề, Sở, chỉ còn một cách duy nhất là nước Đằng 
phải tự lập, tự cường. Tự lập, tự cường sẽ không phải phiền hà với nước nào 
mà lại còn được người ta trọng nể. 

Muốn tự lập, tự cường thì phải đào hào cho sâu, đắp thành cho chắc; vua 
quan cùng với dân phải đoàn kết một lòng, phòng thủ cho thật vững. 

Ví như Tề muốn đánh Đằng thì sợ Sở can thiệp, hỗ trợ Đằng. Ví như Sở 
muốn đánh Đằng thì sợ Tề giúp Đằng chống lại. Mình không phải lệ thuộc; 
lại còn được người ta trọng nể, giữ được thế cân bằng giữa hai cường quốc; còn 
kế sách nào hay hơn nữa? 
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Và lại, cục diện thiên hạ đâu có yên bình mãi mãi. Nước càng lớn càng 
dễ sinh rối loạn, chia rẽ, biến động. Vào lúc nước Tề, nước Sở có biến động, 
nước Đằng ở thế độc lập, không bị dính bén vào bên nào, thảnh thơi nhìn xem 
thiên hạ đại sự diễn ra, chẳng là khôn hay sao? 
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Đằng Văn Công vấn viết: “lề nhân tương trúc Tiết, ngô thậm khủng. 
Như chỉ hà, tẮc khả?” 
Mạnh Tử đối viết: “Tích giả, Thái Vương cư Mân, Địch nhân xâm chỉ. 
Khú chi Kỳ Sơn chỉ hạ cư yên. Phi trạch nhi thủ chi, bất đắc dĩ dã. 
“Cẩu vi thiện, hậu thế tử tôn tất hữu vương giả hỹ. Quân tử sáng nghiệp 
thùy thống, vi khả kế dã. Nhược phù thành công, tắc thiên dã. Quân 
như bỉ hà tai? Cuõng vi thiện nhĩ dĩ hỹ.” 

Dịch nghĩa: 
Đằng Văn Công hỏi rằng: “Người nước Tề sắp xây đắp ở nước Tiết, ta sợ 
lắm. Như thế nên làm sao?” 
Mạnh Tử đáp rằng: “Ngày xưa Thái Vương ở đất Mân, người Địch xâm 
lấn, phải đi tới núi Kỳ mà ở. Chẳng phải ngài chọn lấy nơi ấy, chẳng 
đặng đừng thôi. 
“Ví như làm điều thiện, con cháu đời sau ắt nên bậc vương giả. Người 
quân tử mở ra cơ nghiệp để lại giềng mối có thể nối dõi được. Còn như 
thành công, chỉ có Trời thôi. Vua sao bằng được kẻ kia (người Tề)? Cố 
gắng làm điều thiện mà thôi vậy.” 

` ° 
BINH GIAI: 


Trong đoạn trên, Mạnh Tử đã bày mưu cho Đằng Văn Công đào hào sâu, 
đắp thành chắc, cùng dân chúng phòng thủ cẩn mật để duy trì chính sách tự 
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lập, tự cường. Đó là kế hoạch thượng sách. Thực ra, khi nêu ra đường lối tự 
lập, tự cường, Mạnh Tử cũng không có ý muốn Đằng Văn Công tử chiến đến 
cùng. Bởi vì quyết tử không phải là đường lối biến thông. 

Giờ đây, thấy nước Tiết bị nước Tề chiếm, Đằng Văn Công hoảng sợ. Mạnh 
Tử đem chuyện Thái Vương (nội tổ của Chu Văn Vương) bị người Địch phương 
Bắc xâm lấn, phải bỏ đất Mân đến xây dựng cơ nghiệp ở Kỳ Sơn; đó là Mạnh 
Tử kín đáo nói đến kế hoạch hạ sách, bất đắc dĩ Đằng Văn Công phải bỏ kinh 
đô chạy đi chốn khác. 

Tuy nhiên, trước khi xảy ra tình huống xấu nhất ấy, Mạnh Tử vẫn khuyên 
vua cố gắng làm điều thiện, gieo nhân tốt để con cháu được gặt quả phúc mai 
sau, trở nên bậc vương giả, cai trị thiên hạ. 

Trước khi con cháu thu được quả phúc, ít ra trong lúc này, vua ra sức làm 
điều thiện sẽ khích động dân chúng đoàn kết sau lưng vua. Giữa vua, quan 
và dân chúng đoàn kết chặt chẽ, không có kẽ hở chia rẽ nào, thì quân Tề cũng 
khó lòng tấn công và xâm nhập. Đó là kế hoạch trung sách vậy. 

Dù sao, con người cần phải mưu tính cẩn thận trên căn bản đạo đức; còn 
có hoàn toàn thành công hay không là do ở Trời. Cổ nhân vẫn tin: “Mưu sự 
tại nhân, thành sự tại thiên” (mưu việc ở người, nên việc ở Trời). Nhưng trước 
khi biết Trời hành động ra sao, con người vẫn cứ phải làm hết sức mình: “Tân 
nhân lực nhi qui thiên sổ” (làm hết sức người rồi hãy chấp nhận số Trời). Cái 
việc cần phải làm hết sức lúc bấy giờ đối với Đằng Văn Công là cố gắng làm 
điều thiện. 


1ã. 
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Đằng Văn Công vấn viết: “Đằng tiểu quốc dã, kiệt lực dĩ sự đại quốc, tắc 
bất đắc miễn yên, như chi hà tắc khả?” 








Mạnh Tử đối viết: “Tích giả, Thái Vương cư Mân, Địch nhân xâm chỉ. 
Sự chỉ dĩ bì tệ, bất đắc miễn yên. Sự chi dĩ khuyển mã, bất đắc miễn 
yên. Sự chi dĩ châu ngọc, bất đắc miễn yên. Nãi chúc kỳ kỳ lão nhi cáo 
chỉ viết: ®ịch nhân chi sở dục giả, ngô thổ địa dã. Ngô văn chỉ dã: quân 
tử bất dĩ kỳ sở dĩ dưỡng nhân giả hại nhân. Nhị tam tử hà hoạn hồ vô 
quân? Ngã tương khứ chi.ˆ Khứ Mân, du Lương Sơn, ấp vu Kỳ Sơn chỉ 
hạ cư yên. Mân nhân viết: Nhân nhân dã bất khả thất dã. Tùng chỉ giả 
như qui thị. 

“Hoặc viết: “Thế thủ dã, phi thân chi sở năng vi dã; hiệu tử, vật khứ.? 
Quân thỉnh trạch ư tư nhị giả.” 

Dịch nghĩa: 


Đằng Văn Công hỏi rằng: “Đằng là nước nhỏ, có hết sức phụng thờ nước 
lón, cũng chẳng khỏi (bị lấn). Như thế, nên làm sao?” 


Mạnh Tử đáp rằng: “Ngày xưa Thái Vương ở đất Mân, người Địch xâm 
lấn. Đem da thú, lụa là, phụng tiến, mà chẳng khỏi bị lấn. Đem chó, 
ngựa phụng tiến mà chẳng khỏi được. Đem châu ngọc phụng tiến, cũng 
chẳng khỏi được. Ngài bèn dặn dò các cụ già lịch duyệt, báo cho họ rằng: 
Lòng ham muốn của người Địch là đất đai của ta thôi. Th có nghe: Người 
quân tử không lấy cái để nuôi người (đất đai) mà làm hại người. Các ông 
lo gì không có vua? Ta sắp bỏ đi.` Bỏ đất Mân, vượt qua Lương Sơn, ngài 
lập ấp dưới núi Kỳ mà ở. Người Mân nói: Người có đức nhân không thể 
bỏ được. Họ kéo theo ngài như đi chợ. 

“Có người nói: 'Coi giữ dòng tộc, chẳng được làm theo khả năng của 
mình; đến chết, cũng đừng bỏ đi. Xin vua chọn trong hai lập trường đó.” 


BÌNH GIẢI: 


Ö đoạn trên, Mạnh Tử đã nói tới trường hợp của Thái Vương nhà Chu, bỏ 
đất Mân đi lánh nạn. Ở đây, Mạnh Tử nhắc lại điều ấy một lần nữa khi Đằng 
Văn Công hỏi về cách xử trí vào lúc nước Đằng không thể đương đầu được với 
sự xâm lấn của nước lớn. 
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Như thế, rõ ràng lập trường của Mạnh Tử trước sau vẫn là: đến lúc cùng 


thì bỏ đất mà chạy để bảo toàn lực lượng. Điều đó phù hợp với sự khôn ngoan 
trong phép hành quân: “Tam thập lục kế, đào vi thượng sách (Ba mươi sáu 
kế, bỏ trốn là kế sách trên hết). Dĩ nhiên kế này chỉ được sử dụng khi không 
còn kế nào hơn nữa. Đó là kế cuối cùng! 


Mặc dầu, Mạnh Tử có nêu ra lập trường của người nào đó, “thà chịu chết, 


chứ không bỏ đất đai của tổ tiên”, để cho Đằng Văn Công tùy ý chọn lựa. 
Nhưng Mạnh Tử không chấp xế: lập trường ấy. Ông là một hiền triết, chủ 
trương biến thông, cố giữ lấy thân mình để tính kế lâu dài về sau; chứ không 
chấp nhận chết oan uống, khư khư giữ lấy tiết tháo hư danh, vô ích. 
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Lỗ Bình Công tương xuất. Bế nhân Tang Thương giả thỉnh viết: “Tha 
nhật quân xuất, tắc tất mệnh hữu tư sở chi. Ñim thặng dư dĩ giá hỹ hữu 
tư vị tri sở chỉ. Cảm thỉnh.” 

Công viết: “Tương kiến Mạnh Tử.” 

Viết: “Hà tai quân sở vi khinh thân, dĩ tiên ư thất phu giả? Dĩ vi hiền 
hồ? Lễ nghĩa do hiền giả xuất; nhi Mạnh Tử chi hậu tang du tiền tang. 
Quân vô kiến yên.” 

Công viết: “Nặc.” 

Nhạc Chính tử nhập kiến viết: “Quân hề vi bất kiến Mạnh Kha dã?” 
Viết: “Hoặc cáo quả nhân viết: Mạnh Tử chi hậu tang du tiền tang. Thị 
dĩ bất vãng kiến dã.” 

Viết: “Hà tai quân sỏ vị du giả? Tiền dĩ sĩ, hậu dĩ đại phu; tiền dĩ tam 
đỉnh, nhi hậu dĩ ngũ đỉnh dự?” 

Viết: “Phủ. VỊ quan quách y khâm chỉ mỹ dã.” 

Viết: “Phi sở vị du dã. Bần phú bất đồng dã.” 

Nhạc Chính tử kiến Mạnh Tử viết: “Khắc cáo ư quân. Quân vị lai kiến 
dã. Bế nhân hữu Tang Thương giả trở quân. Quân thị dĩ bất quả lai dã.” 


Viết: “Hành, hoặc sử chi; chỉ, hoặc nật chỉ. Hành, chỉ phi nhân sở năng 
dã. Ngô chỉ bất ngộ Lỗ hầu, thiên dã. Tang thị chi tử, yên năng sử dư 
bất ngộ tai?” 


Dịch nghĩa: 
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Lỗ Bình Công sắp ra đi. Kẻ được súng ái là Tang Thương thưa rằng: 
“Ngày nọ, vua ra đi, ắt có lệnh cho quan chức biết chỗ đến. Nay xe ngựa 
đã đóng, quan chức chưa được biết chỗ đến. Dám xin hỏi.” 

Vua Bình Công nói: “Sắp đi thăm ông Mạnh Tủ.” 

Người ấy nói: “Tại sao vua coi nhẹ thân mình mà đến trước với kẻ tầm 
thường ấy? Cho là bậc hiền chăng? Lễ nghĩa do bậc hiền mà ra, nhưng 
Mạnh Tủ tổ chức đám tang sau vượt hơn đám tang trước. Vua đừng đến 
thăm. ” 

Vua nói: “Ừ” 

Nhạc Chính tử vào chầu nói rằng: “Sao vua không đến thăm ông Mạnh 
Kha?” 
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Vua nói: “Có người báo cho quả nhân rằng: Mạnh Tử tổ chức đám tang 
sau vượt hơn đám tang trước. Thế nên không đi thăm nữa.” 

Hỏi: “Sao vua bảo vượt hơn? Trước là kẻ sĩ, sau là quan đại phu; trước 
dùng ba vạc, mà sau dùng năm vạc chăng”” 


Vua nói: “Không phải. Ta cho là dàng quan quách, áo quần tẩm liệm đẹp 


đế. ” 
Đáp lời: “Chẳng phải điều ấy là vượt hơn đâu. Nghèo giàu không giống 
nhau thôi.” 


Nhạc Chính tử viếng Mạnh Tử nói: “Khắc này báo cáo với vua. Vua định 
đến thăm thầy. Kẻ được sủng ái là Tang Thương ngăn cần vua. Thế nên 
vua quyết không đến nữa.” 

Mạnh Tử nói: “Thăng tiến, là có người tiến cử; dừng lại, là có người ngăn 
cản. Thăng tiến hay dừng lại chẳng phải khả năng của con người. Th 
không gặp được Lỗ Hầu, là do Trời vậy. Người con cuả họ Tang sao có thể 
khiến ta không gặp được?” 


BÌNH GIẢI: 


Lỗ Bình Công nghe Nhạc Chính tử (tên là Khắc), một quan chức trong 
triều, tiến cử Mạnh Tử là bậc hiền; cho nên sửa soạn đến thăm để mời tham 
chính. Nhưng Tang Thương, kẻ được vua sủng ái, đã chê bai Mạnh Tử là kẻ 
tầm thường, hành động trái lễ nghĩa. Lý do là: Mạnh Tử tổ chức tang lễ sau 
cho mẹ lại long trọng hơn tang lễ cho cha ngày trước. Người Trung Hoa xưa 
trọng cha hơn mẹ; tổ chức tang lễâ cho mẹ lớn hơn cho cha là trái lễ nghĩa. Đã 
trái lễ nghĩa thì không thể là bậc hiền được. Bậc hiền bao giờ cũng giữ đúng 
lễ nghĩa để làm mẫu mực cho thiên hạ. Nghe Tang Thương nói như vậy, Lỗ 
Bình Công không đến thăm Mạnh Tử nữa. 

Không thấy Lỗ Bình Công đến thăm Mạnh Tử, Nhạc Chính tử vào chầu 
vua để hỏi cho ra lý do. Nhạc Chính tử là học trò của Mạnh Tử, muốn vua 
dùng thầy mình vào việc cai trị đất nước. 

Vua cho biết lý do không đi là vì thấy Mạnh Tử khiếm lễ, không xứng 
danh bậc hiền. Nhạc Chính tử thanh minh: trước kia, khi tổ chức lễ cúng 
cha, Mạnh Tử là quan sĩ; theo lễ, chỉ được dâng cúng ba vạc thực phẩm: một 
vạc cá, một vạc thịt heo, một vạc thịt khô. Về sau, khi mẹ mất, Mạnh Tử đã 
là quan đại phu; theo lễ thì được dâng cúng năm vạc thực phẩm: cá, thịt heo, 
thịt khô, thịt dê (trừu), nem chả.! Như thế, việc vượt hơn đó là hợp lễ. 


1 Theo Đoàn Trung Còn, Mạnh tử, tập Thượng, Trí Đức Tòng thơ xuất bản, trang 77. 
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Lỗ Bình Công không xét đến việc ấy. Vua cho rằng việc vượt hơn ở chỗ: 
dùng quan quách và quần áo tầm liệm cho mẹ đẹp đẽ hơn. 

Nhạc Chính tử phân giải thêm: Điều đó không phải khiếm lễ; chẳng qua 
là lúc tổ chức tang lễ cho cha thì Mạnh Tử còn nghèo; lúc an táng mẹ, Mạnh 
Tử đã khá giả hơn. 

Sau khi ở triều về, Nhạc Chính tử đến thăm Mạnh Tử và cho biết rằng chỉ 
vì Tang Thương gièm pha, ngăn cản mà vua không đến thăm thầy. 

Mạnh Tử không hề buôn giận, bình thản bày tỏ ý kiến của mình: Được 
thăng tiến địa vị để có cơ hội hành đạo, phải có người tiến cử. Bị chặn lại là 
do có người ngăn cản. Tuy nhiên, dù được thăng tiến hay bị ngăn chặn; điều 
đó không phải là do con người, mà do mệnh Trời. Không gặp được Lỗ hầu để 
thi hành ước nguyện cứu dân, cứu nước là do mệnh Trời thôi. Một người như 
Tang Thương không làm gì được. Cho nên chẳng trách Tang Thương làm gì. 

Theo đạo thống chính truyền Nho giáo, Mạnh Tử cũng như Khổng Tử 
thuở trước, rất tin vào mệnh Trời. Khổng Tử đã từng nói: “Đạo chỉ tương 
hành giả dư, mệnh dã; đạo chỉ tương phế giả dư, mệnh dã - tŠ * 3#{1+h, #t. 
4>2h,:¡ lñ > 1£, t2, đt, . (Đạo truyền ra được, mệnh vậy; đạo bị bỏ đi, 
mệnh vậy.” (Luận ngữ, Hiến vấn). 

Những lúc bất như ý, tin vào mệnh Trời có cái lợi là người quân tử không 
phải buồn phiền, oán trách ai; lúc nào cũng được thảnh thơi tự tại, sống bình 
yên mà làm điều thiện: “Thượng bất oán thiên, hạ bất vưu nhân, cư dị dĩ sĩ 
mệnh - 4$. TF4#®^ ‹ 4# 3 #1424 *$* . (Trên không oán Trời, dưới 
không trách người, ở bình dị mà đợi mệnh.” (Trung Dung). 
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Công Tôn Sửu vấn viết: “Phu tử đương lộ ư Tề, Quản Trọng, Yến Tử chỉ 
công, khả phục hứa hồ?” 

Mạnh Tử viết: “Tử thành Tề nhân dã, tri Quản Trọng, Yến Tử nhi dĩ hỹ. 
Hoặc vấn hồ Tăng Tây viết: “Ngô tử dữ Tử Lộ, thục hiền? Tăng Tây xúc 
nhiên viết: “Ngô tiên tử chi sở úy dã.' Viết: "Nhiên, tắc ngô tử dữ Quản 
Trọng thục hiền? 

“Tăng Tây phật nhiên bất duyệt, viết: “Nhĩ hà tằng tỷ dư ư Quản Trọng? 
Quản Trọng đắc quân, như bỉ kỳ chuyên dã; hành hồ quốc chính như bỉ 
kỳ cửu đã; công liệt, như bỉ kỳ ty đã. Nhĩ hà tầng tỷ dư ư thị” 

Viết: “Quản Trọng, Tăng Tây chi sở bất vi dã, nhi tử vi ngã nguyện chỉ 
hồ?” 

Viết: “Quản Trọng dĩ kỳ quân Bá; Yến Tử dĩ kỳ quân hiển. Quản Trọng, 
Yến Tử do bất túc vi dự?” 


Viết: “Dĩ Tề vượng, do phản thủ dã.” 


Viết: “Nhược thị, tắc đệ tử chỉ hoặc tư thậm: thả dĩ Văn Vương chỉ đức, 
bách niên nhi hậu băng, do vị hiệp ư thiên hạ. Vũ Vương, Chu Công 


MẠNH TỬ 





kế chi, nhiên hậu đại hành. Kim ngôn vượng nhược đị nhiên, tắc Văn 
Vương bất túc pháp dư?” 


Viết: “Văn Vương hà khả đương dã? Do Thang chí ư Võ Định, hiền thánh 
chỉ quân lục thất tác. Thiên hạ qui Ân cửu hỹ; cửu, tắc nan biến dã. Võ 
Định triều chư hầu, hữu thiên hạ, do vận chi chưởng dã. Trụ chỉ khứ Võ 
Đỉnh vị cửu dã. Kỳ cố gia, di tục, lưu phong, thiện chính, do hữu tôn giả. 
Hựu hữu Vĩ tủ, Vĩ Trọng, Vương tử Tỷ Can, Cơ Tử, Giao Cách giai hiền 
nhân dã, tương dữ phụ tướng chỉ. Cố cửu nhi hậu thất chỉ dã. Xích địa 
mạc phi kỳ hữu dã; nhất dân mạc phi kỳ thần dã. Nhiên nhi Văn Vương 
do phương bách lý khỏi, thị dĩ nan dã. 


Tề nhân hữu ngôn viết: “Tuy hữu trí huệ, bất như thừa thế: tuy hữu tư 
cơ, bất như đãi thời.” Ñim thời, tắc dị nhiên dã. 

“Hạ hậu, Ấn, Chu chỉ thịnh, địa vị hữu quá thiên lý giả dã. Nhi Tề hữu 
kỳ địa hỹ. Kê minh, cẩu phệ tương văn, nhi đạt hồ tứ cảnh. Nhi Tề hữu 
kỳ dân hỹ. Địa bất cải, tịch hỹ; dân bất cải, tụ hỹ. Hành nhân chính, nhi 
vượng, mạc chi năng ngữ dã. 


“Thả vương giả chi bất tác, vị hữu sơ ư thử thời giả dã. Dân chi tiểu tuy 
ư ngược chính, vị hữu thậm tư thử thời giả dã. Cơ giả dị vi thực, khát giả 
dị vi ẩm. 
“Khổng Tủ viết: Đức chi lưu hành tốc ư trí bưu nhi truyền mệnh.° Đương 
kim chỉ thời, vạn thặng chỉ quốc hành nhân chính, dân chi duyệt chi, do 
giải đảo huyền dã. Cố sự bán cổ chỉ nhân, công tất bội chi. Duy thử thời 
vi nhiên.” 

Dịch nghĩa: 


Công Tôn Sửu hỏi rằng: “Thầy được chức vị ở nước Tề, công nghiệp của 
Quản Trọng, Yến Tử có thể hứa hẹn được lặp lại chăng?” 


Mạnh Tử nói: “Ngươi thật là người nước Tề, nên chỉ biết Quản Trọng, 
Yến Tử mà thôi. Có người đã hỏi Tăng Tây: “Nhà thầy với Tử Lộ, ai hơn? 
Tăng Tây bối rối trả lời: “Tiên tổ của ta (Tăng Sâm) còn phải nể sợ ông 
ấy. 

“Người ấy nói: “Phải, thế nhà thầy với Quản Trọng, ai hơn?” Tăng Tây 
bực mình không vui, nói: “Ngươi sao lại so sánh ta với Quản Trọng? 
Quản Trọng được vua dùng, dường như đó là khả năng riêng của ông 
ấy; thi hành việc nước dường như đó là việc đã quen lâu rồi; công lao rõ 
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ràng dường như đó là cách thức thấp hèn. Ngươi sao lại so sánh ta với 
ông ấy?” 


Mạnh Tử nói: “Đối với Quản Trọng, Tăng Tây chẳng làm theo ông ấy, mà 
ngươi sao bảo ta mong muốn theo ông ấy?” 

Công Tôn Sửu nói: “Quản Trọng đem vua lên bậc Bá chủ, Yến Tử làm 
cho vua được vẻ vang. Quản Trọng, Yến Tử còn chẳng đủ để làm theo ư?” 
Mạnh Tử nói: “Làm cho nước Tề thịnh vượng, giống như trỏ tay thôi.” 
Công Tôn Sửu nói: “Như thế thì đệ tử ngờ vực nhiều lắm. Vả lại, Văn 
Vương đức hạnh là thế, trăm năm sau mới mất, mà còn chưa kết hợp 
được thiên hạ. Vũ Vương, Chu Công tiếp nối, về sau mới nên việc lớn 
được. Lời nói ngày nay của thầy làm cho thịnh vượng ví bằng dễ dàng 
như thế, thì Văn Vương chẳng đủ để bắt chước ư?” 

Mạnh Tử nói: “Làm sao có thể sánh kịp Văn Vương được? Từ vua Thang 
đến vua Võ Đinh, các vua hiền thánh xuất hiện sáu, bảy vị. Thiên hạ 
theo về nhà Ấn đã lâu rồi; lâu thì khó mà thay đổi. Vua Võ Đỉnh mời chư 
hầu vào triều, có thiên hạ giống như điều động bàn tay. Vua Trụ cách 
xa vua Võ Định chưa lâu. Những gia tộc cố cựu, những thói tục còn sót, 
những phong hoá còn truyền, những việc chính trị tốt vẫn còn tôn tại. 
Lại có Vĩ Tử, Vĩ Trọng, Vương tử Tỷ Can, Cơ Tủ, Giao Cách đều là những 
bậc hiền, cùng nhau hỗ trợ. Cho nên lâu về sau mới mất. Một thước đất 
nào chẳng phải của vua Trụ; một người dân nào chẳng phải bề tôi ông 
ấy? Vậy nên Văn Vương do mảnh đất trăm dặm khởi lên, chiếm lấy thì 
khó khăn. 

“Người nước Tề có câu nói: “Tuy có trí sáng suốt, chẳng bằng thừa thế; 
tuy có nông cụ, chẳng bằng đợi thời. Thời nay thật dễ dàng vậy. 


“Lúc thịnh trị của các vua nhà Hạ, nhà Ấn, nhà Chu, đất đai chưa quá 
ngàn dặm. Thế mà nước Tề có được đất đai thế này. Gà gáy, chó sủa đều 
được nghe thấy khắp cả bốn phương. Nước Tề lại có dân chúng. Đất đai 
không cần thay đổi, đã mở mang rồi; dân chúng không cần tăng thêm, 
đã đông đúc rồi. Thi hành chính trị nhân đạo mà nên nghiệp vương, 
chẳng có gì ngăn cản nổi. 

“Vả lại, bậc mình quân không xuất hiện, chưa có thời nào từ xa xưa đến 
giờ như vậy. Dân khô héo vì cai trị tàn bạo, chưa từng có thời nào thậm 
tệ như vậy. Người đói thì dễ dãi với thức ăn, kẻ khát thì dễ dãi với đô 
uống. Rhổng Tử nói: 'Sự lưu hành của đức hạnh còn nhanh hơn mệnh 
lệnh truyền rao do cách thông tin bằng người chạy, ngựa ruổi.` Trong 
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thời buổi nay, nước có vạn xe trận mà thi hành chính trị nhân đạo, dân 
sẽ vui mừng, giống như được cởi khỏi nạn treo ngược. Cho nên, công việc 
chỉ bằng nửa của người xưa, thành công ắt gấp nhiều hơn. Duy có thời 
buổi này được như vậy thôi.” 


BÌNH GIẢI: 


Công Tôn Sửu, thuộc dòng dõi công tộc nước Tề, là học trò của Mạnh Tử. 
Vì là người Tề, Công Tôn Sửu rất coi trọng sự nghiệp của Quản Trọng và Yến 
Tủ. 

Quản Trọng tức là Quản Di Ngô, làm Tướng quốc nước Tề trước thời Khổng 
Tử. Ông có tài dùng người và khéo liệu việc, cho nên đã làm cho nước Tề được 
thịnh vượng, đưa Tề Hoàn Công lên bậc Bá chủ chư hầu. 

Yến Tử tức là Án Anh, người đồng thời với Khổng Tử, làm Tướng quốc 
nước Tề dưới triều Tề Cảnh Công. Ông có nếp sống giản dị, tiết kiệm, chăm 
chỉ, có tính khiêm cung, có tài ăn nói, đã giúp vua Tề được vẻ vang trên 
trường chính trị thời Xuân Thu. 

Công Tôn Sửu muốn biết thầy Mạnh Tử có khả năng lặp lại sự nghiệp của 
Quản Trọng, Yến Tử không, nếu được trọng dụng tại đất Tề. 

Thấy học trò không hiểu được lý tưởng chính trị của mình, Mạnh Tử đã 
khéo léo đem chuyện Tăng Tây ra nói để bày tỏ quan điểm. 

Tặng Tây là cháu nội của Tăng Tử (Tăng Sâm), một trong mấy cao đệ của 
Khổng Tử ngày trước, Tăng Tây không dám sánh mình với Tử Lộ, nhưng lại 
không phục Quản Trọng, bởi vì ông nhận thấy Quản Trọng có những hành 
động thấp hèn. Quản Trọng vốn là nhà chính trị thuần túy, chứ không phải 
nhà đạo đức, cho nên ông chỉ nghĩ cách hành động sao cho đạt kết quả thực 
tiễn. Để công quỹ được đủ dùng, Quản Trọng đã khuyên Tề Hoàn Công sử 
dụng biện pháp vô đạo đức: “Cất ba trăm nhà nữ lưu (lầu xanh) cho các khách 
buôn bán ởi lại tụ họp ở đó mà đánh thuế”' Thấy Tề Hoàn Công xa xỉ, tiếm 
phạm các nghi dụng của Thiên tử nhà Chu, “Quản Trọng cũng đắp một cái 
đài cao ba tầng gọi là “Tam qui, nghĩa là cả ba hạng người: nhân dân, chư 
hầu, mọi rợ đều tùng phục mình cả. Lại còn lập ra Tắc môn để che cửa, Phản 
điểm để tiếp sứ thần các nước.”? Đã xa xỉ, tự cao như thế, Quản Trọng còn 
ngụy biện với Bảo Thúc Nha: “Việc làm của tôi cũng chỉ vì Chúa công mà 
muốn chia cái tiếng chê cười của thiên hạ đó.”° 


1 Sách đã dẫn, trang 327. 
2 Sách đã dẫn, trang 328. 
3 Theo Đoàn Trung Còn, Mạnh tử, tập Thượng, Trí Đức Tòng thơ xuất bản, trang 81. 
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Tuy khiến nước Tề cường thịnh nhưng cách làm của Quản Trọng có điểm 
trái đạo lý và kiêu mạn, không hợp với lý tưởng của đạo Nho; cho nên Tăng 
Tây đánh giá là thấp hèn và không chịu sánh mình với Quản Trọng. 

Đức Khổng, mặc dầu khen Quản Trọng có công với dân Trung Hoa, tránh 
được sự xâm lăng của người Di Địch, nhưng cũng chê Quản Trọng có khí 
độ nhỏ mọn: “Quản Trọng chi khí tiểu tai!” (Luận Ngữ, Bát dật), nhỏ mọn 
vì không tiết kiệm và không biết lễ vì tiếm dụng nghi lễ dành cho vua (xây 
lâu Tam qui, lập ra Tắc môn và Phản điếm). Quản Trọng tỏ ra khoe khoang, 
hãnh diện, xa xỉ và tự cao. Đó là khí độ của hạng tiểu nhân, chứ không phải 
khí độ của hiền nhân quân tử. 

Kể chuyện Tăng Tây, Mạnh Tử cho Công Tôn Sửu thấy Quản Trọng không 
phải là tấm gương tốt cho ông theo. Mạnh Tử có ý nguyện làm hơn Quản 
Trọng nữa kìa. 

Dù sao, Công Tôn Sửu vẫn cho rằng Quản Trọng cũng có công giúp nước 
Tề thu phục được các nước chư hầu một thời; còn Yến Tử đã làm cho Tề Cảnh 
Công được vẻ vang. 

Mạnh Tử quả quyết: “Làm cho nước Tề thịnh vượng giống như trở tay 
thôi.” 

Trước lời nói quá tự tin của thầy, Công Tôn Sửu đâm ngờ vực, bèn nêu ý 
kiến: Tài đức như Văn Vương mà suốt đời cũng không dám đánh Trụ, gồm 
thâu thiên hạ. Nay thầy nói nên nghiệp vương (gồm thâu thiên hạ) dễ như trở 
tay, chẳng hoá ra Văn Vương kém lắm, chẳng đáng bắt chước sao? 

Mạnh Tử phân giải: Dĩ nhiên về tài đức, chẳng ai sánh kịp Văn Vương. 
Nhưng sở dĩ Văn Vương không thu phục thiên hạ của nhà Thương Ân được, 
bởi vì từ vua Thành Thang tới vua Võ Đỉnh, nhà Thương Ân có tới sáu vị 
minh quân vào bậc hiền thánh. Đó là: Thành Thang (1788-1754), Thái Giáp 
(1753-1721), Thái Mậu (1637-1563), Tổ Ất (1525-1507), Bàn Canh (1401- 
1874) và Võ Đinh (1324-1266).' Vì thế, nhà Thương Ân đã thu phục được 
nhân tâm từ lâu. Những gia tộc cố cựu và những phong tục, những nếp cai 
trị tốt của nhà Thương Ân vẫn còn tổn tại ít nhiều trong dân chúng. Vua Trụ 
tuy vô đạo nhưng thời gian cai trị chưa xa cách vua Võ Định là bao nhiêu. 
Vua Trụ lại có nhiều hiền thần hỗ trợ như Vi Tử, Vi Trọng, Vương tử Tỷ Can, 
Cơ Tử, Giao Cách. Trước tình thế ấy, uy tín vua Trụ vẫn còn vững, dân chúng 
chưa bỏ nhà Ân hẳn. Do đó, Văn Vương phải bó tay chịu ngồi tù ở ngục Dữu 
Lý mà chờ thời. Phải đợi đến khi vua Trụ quá tàn bạo, Vi Tử bỏ nước ra đi, 
Cơ Tử bị đày làm nô bộc, Tỷ Can bị moi tim... dân chúng oán ghét cực độ, các 


1 Theo Đoàn Trung Còn, Mạnh tử, tập Thượng, Trí Đức Tòng thơ xuất bản, trang 81. 
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chư hầu chẳng còn tín nhiệm, ủng hộ, bấy giờ Vũ Vương và Chu Công mới 
diệt Trụ, gồm thâu thiên hạ được. 

Cách ngôn nước Tề nói: “Tuy có trí sáng suốt, chẳng bằng thừa thế; tuy có 
nông cụ, chẳng bằng đợi thời.” Trường hợp của Văn Vương và Vũ Vương ứng 
vào câu cách ngôn đó. Văn Vương có tài đức, có trí sáng suốt, nhưng chưa có 
cơ hội, chưa hội đủ thế lực. Vũ Vương nhờ thừa thế của các chư hầu hưởng 
ứng mà có thể hội binh ở Mục Dã để oanh liệt chiến thắng. Cũng vậy, nhà 
nông tuy có nhiều cày bừa tỉnh xảo, nhưng thiếu mưa trời, cũng không thể 
cày cấy thành công được. Người canh nông giỏi là người biết đợi thời: thời nào 
nghỉ ngơi, thời nào nên gieo, thời nào nên gặt... mới thu đạt kết quả tối đa. 

Tương tự như thế, nước Tề nay đã có thời cơ ấy: nước Tề có đất đai rộng 
lớn như đất đai của nhà Hạ, nhà Ân, nhà Chu. Dân chúng đông đúc, kinh tế 
phát triển thịnh mậu; khắp nước đâu đâu cũng rộn rã tiếng gà kêu, chó sủa... 
Lâu nay, suốt thời Xuân Thu sang Chiến Quốc, mấy trăm năm trời không có 
một bậc minh quân nào ra đời. Toàn thể thiên hạ trong các nước chư hầu lầm 
than, khốn khổ như bị nạn treo ngược, chỉ trông ngóng có một vị minh quân, 
thánh chúa xuất hiện, cứu vớt dân khỏi cảnh nước lửa. Nay nếu vua Tề thi 
hành nền chính trị nhân đạo, tu sửa chính mình theo thiên lý, lấy dân làm 
gốc, lấy hạnh phúc của dân làm mục đích; vua Tề ắt là vị minh quân mà mọi 
người mong mỏi đã lâu. Như vậy, dân chúng khắp nơi sẽ ùn ùn hướng về nước 
Tề mà tùng phục, mà chờ lệnh... ai mà ngăn cản được.? Thế có phải là xây 
dựng nghiệp vương, thu phục thiên hạ, làm cho thiên hạ thịnh trị thái bình 
dễ như trở bàn tay không? 
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Công Tôn Sửu vấn viết: “Phu tử gia Tề chỉ khanh tướng, đắc hành đạo 
yên, tuy do thử Bá Vương bất dị hỹ. Như thủ, tắc động tâm phủ hồ?” 


Mạnh Tử viết: “Phủ; ngã tứ thập bất động tâm.” 
Viết: “Nhược thị, tắc phu tử quá Mạnh Bôn viễn hỹ.” 
Viết: “Thị bất nan. Cáo tử tiên ngã bất động tâm.” 
Viết: “Bất động tâm, hữu đạo hồ?” 


Viết: “Hữu. Bắc Cung Ẩu chỉ dưỡng dũng dã, bất phu nạo, bất mục đào. 
Tư dĩ nhất hào tỏa ư nhân, nhược thát chi ư thị triều; bất thụ ư hạt 
khoan bác, diệc bất thụ ư vạn thặng chi quân. Thị thích vạn thặng ch 
quân, nhược thích hạt phu. Vô nghiêm chư hầu. Ác thanh chí, tất phần 
ch1. 


“Mạnh Thi Xá chi sở dưỡng dũng dã, viết: “Thị bất thắng do thắng dã. 
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Lượng địch nhi hậu tiến, lự thắng nhi hậu hội; thị úy tam quân giả dã. 
Xá khởi năng vi tất thắng tai? Năng vô cụ nhi dĩ hỹ.` 


“Mạnh Thi Xá tự Tăng Tử; Bắc Cung Ấu tự Tử Hạ. Phù nhị tử chi dũng, 
vị tri kỳ thục hiền. Nhiên, nhi Mạnh Thi Xá thủ ưóc dã. 


“Tích giả, Tăng Tử vị Tử Tương viết: “Tử hiếu dũng hồ? Ngô thường Văn 
đại dũng ư Phu tử hỹ. Tự phản nhi bất súc, tuy hạt khoan bác, ngô bất 
chúy yên? Tự phản nhỉ súc, tuy thiên vạn nhân, ngô vãng hỹ. Mạnh Thi 
Xá chi thủ khí, hựu bất như Tăng Tử chi thủ ưóc dã.” 

Viết: “Cảm vấn phu tử chỉ bất động tâm, dữ Cáo tử chi bất động tâm, 
khả đắc văn dự?” 

- “Cáo tử viết: 'Bất đắc ư ngôn, vật cầu ư tâm; bất đắc ư tâm, vật cầu ư 
khí. Bất đắc ư tâm, vật cầu ư khí, khả; bất đắc ư ngôn, vật cầu ư tâm, 
bất khả. Phù, chí, khí chỉ súy dã; khí, thể chỉ sung dã. Phù, chí chí yên; 
khí thứ yên. Cố viết: “Trì kỳ chí, vô bạo kỳ khí.) 

- “Ký viết: 'Chí chí yên; khí thứ yên. Hựu viết: “Trì kỳ chí, vô bạo kỳ khí 
giả.) Hà dã?” 

Viết: “Chí nhất, tắc động khí; khí nhất, tắc động chí dã. Kim phù quệ 
giả, xu giả, thị khí dã; nhi phản động kỳ tâm.” 

- “Cảm vấn: Phu tử ô hồ trường?” 

Viết: “Ngã tri ngôn, ngã thiện dưỡng ngô hạo nhiên chỉ khí.” 

- “Cảm vấn: Hà vị hạo nhiên chỉ khí?” 

Viết: “Nan ngôn dã. Kỳ vi khí dã, chí đại, chí cương; dĩ trực dưỡng nhỉ 
vô hại, tắc tắc vu thiên địa chỉ gian. Kỳ vi khí dã, phối nghĩa dữ đạo; vô 
thị, nỗi dã. 

“Thị tập nghĩa sở sinh giả; phi nghĩa tập nhi thủ chỉ dã. Hành hữu bất 
khiểm ư tâm, tắc nỗi hỹ. Ngã cố viết Cáo tử vị thường chỉ nghĩa, dĩ kỳ 
ngoại chi dã. 

“Tất hữu sự yên, nhi vật chính; tâm vật vong, vật trợ trưởng dã. Vô 
nhược Tống nhân nhiên. Tống nhân hữu mẫn kỳ miêu chi bất trưởng, 
nhỉ loát chỉ giả. Mang mang nhiên qui, vị kỳ nhân viết: “im nhật bệnh 
hỹ. Dư trợ miêu trưởng hỹ.' Kỳ tử xu nhi vãng thị chỉ. Miêu tắc cảo hỹ. 
Thiên hạ chỉ bất trợ miêu trưởng giả quả hỹ. Dĩ vi vô ích nh xả chỉ giả, 
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bất vân miêu giả dã. Trợ chỉ trưởng giả loát miêu giả dãõ; phi đồ vô ích, 
nhỉ hựu hại chỉ.” 

- “Hà vị tri ngôn.” 

Viết: “Bí từ, tri kỳ sở tế; dâm từ, tri kỳ sở hãm; tà từ, tri kỳ sở ly; độn từ, 
tri kỳ sở càng. Sinh ư kỳ tâm, hại ư kỳ chính. Phát ư kỳ chính, hại ư kỳ 
sự. Thánh nhân phục khỏi, tất tùng ngô ngôn hỹ.” 

- Tể Ngã, Tử Cống thiện vi thuyết từ; Nhiễm Ngưu, Mẫn Tử, Nhan Uyên 
thiện ngôn đức hạnh. Khổng Tử kiêm chi, viết: “Ngã ư từ mệnh, tắc bất 
năng dã.” Nhiên, tắc Phu tử ký Thánh hỹ hồ?” 

Viết: “Ô! Thị hà ngôn dã? Tích giả, Tử Cống vấn ư Khổng Tử viết: Phu 
tử Thánh hỹ hồ?” 

Khổng Tử viết: “Thánh, tắc ngô bất năng. Ngã học bất yếm, nhi giáo bất 
quyện dã. Tử Cống viết: 'Học bất yếm, trí dã; giáo bất quyện, nhân dã. 
Nhân thả trí, Phu tử ký Thánh hỹ.'` Phù Thánh, Khổng Tủ bất cư. Thị 
hà ngôn đã?” 

- “Tích giả, thiết văn chỉ: Tử Hạ, Tử Du, Tử Trương giai hữu Thánh 
nhân chỉ nhất thể, Nhiễm Ngưu, Mẫn Tủ, Nhan Uyên, tắc cụ thể nhi vị. 
Cảm vấn sỏ an.” 

Viết: “Cô xả thị.” 

Viết: “Bá DI, Y Doãn hà như?” 

Viết: “Bất đông đạo. Phi kỳ quân, bất sự; phi kỳ dân, bất sử; trị tắc tiến; 
loạn tắc thối; Bá Di dã. Hà sự phi quân? Hà sử phi dân? Trị diệc tiến; 
loạn diệc tiến; Y Doãn dã. Khả dĩ sĩ, tắc sĩ; khả dĩ chỉ, tắc chỉ; khả dĩ cửu, 
tắc cửu; khả dĩ tốc, tắc tốc; Khổng Tử dã. Giai cổ Thánh nhân dã, ngô vị 
năng hữu hành yên. Nãi sở nguyện, tắc học Khổng Tử dã.” 

- “Bá Di, Y Doãn ư Khổng Tử, nhược thị ban hồ?” 

Viết: “Phủ. Tự hữu sinh dân dĩ lai, vị hữu Khổng Tử đã” 

Viết: “Nhiên, tắc hữu đồng dư?” 

Viết: “Hữu. Đắc bách lý chỉ địa nhĩ quân chi, giai năng dĩ triểu chư hầu, 
hữu thiên hạ. Hành nhất bất nghĩa, sát nhất bất cô, nhi đắc thiên hạ, 
giai bất vi dã. Thị tắc đồng.” 


Viết: “Cảm vấn kỳ sở dĩ dị.” 
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Viết: “Tể Ngã, Tử Cống, Hữu Nhược, trí túc dĩ tri Thánh nhân; ô bất chí 

a kỳ sở hiếu. 

“Tể Ngã viết: 'Dĩ dư quan ư Phu tử, hiền ư Nghiêu, Thuấn viễn hỹ.' 

“Tủ Cống viết: “Kiến kỳ lễ, nhi tri kỳ chính; văn kỳ nhạc, nhi tri kỳ đức; 

do bách thế chỉ hậu, đẳng bách thế chỉ vương, mạc chỉ năng vi dã. Tự 

sinh dân dĩ lai, vị hữu Phu tử dã.ˆ 

“Hữu Nhược viết: hỏi duy dân tai? Kỳ lân chỉ ư tẩu thú, phụng hoàng 

chỉ ư phi điểu, Thái Sơn chỉ ư khâu điệt, hà hải chi ư hàng lạo, loại dã. 

Thánh nhân chi ư dân, diệc loại dã. Xuất ư kỳ loại, bạt hồ kỳ tuy, tự sinh 

dân dĩ lai, vị hữu thịnh ư Khổng Tử dã.? 

Dịch nghĩa: 

Công Tôn Sửu hỏi rằng: “Thầy tham gia vào hàng khanh tướng nước Tề, 

được thi triển đạo lý, do đó nghiệp bá vương thành tựu, chắc chẳng có gì 

lạ. Như thế, tâm thầy có xao động không?” 

Mạnh Tử nói: “Không. Ta bốn mươi tuổi, tâm chẳng xao động.” 

Hỏi: “Như vậy, thì chắc thầy vượt xa Mạnh Bôn rồi?” 

Đáp: “Điều đó không khó. Trước ta, Cáo tử tâm đã chẳng xao động. ” 

Hỏi: “Tâm chẳng xao động, có đường lối nào không?” 

Đáp: “Có. Thuật nuôi dũng khí của Bắc Cung Ẩu là chẳng chùng da, 

chẳng chóp mắt. Đối với một chút khuất nhục với người, hoặc như bị 

đánh ở chợ búa hay triều đình, ông chẳng chịu nhục trước người mặc áo 

thô rộng, cũng chẳng chịu nhục trước vị vua có vạn cỗ xe. Ông nhìn một 

vị vua có vạn cỗ xe bị đâm chết cũng như nhìn một kẻ mặc áo thô bị đâm 

chết. Ông không sợ các vua chư hầu. Nghe thấy lời nói xấu, ông chống 

lại ngay. 

“Thuật nuôi dũng khí của Mạnh Thi Xá là: “Thấy sự thất bại cũng như 

sự thắng lợi. AI cân nhắc kẻ địch rồi sau mới tiến lên, toan tính thắng 

được rồi sau mới vào cuộc; thế là người sợ chốn ba quân. Xá này há có 

thể chắc thắng sao? Có năng lực chẳng biết sợ mà thôi. 

“Mạnh Thi Xá giống Tăng Tử: Bắc Cung Ẩu giống Tủ Hạ. Này, cái dũng 

của hai người ấy, chưa biết ai hơn. Tuy nhiên, Mạnh Thi Xá giữ được 

phần trọng yếu. 

“Ngày xưa, Tăng Tử bảo Tử Tương rằng: “Ngươi thích dũng ư? Th từng 

nghe Phu tử (Khổng Tủ) nói về đại dũng. “Trở lại tự xét mình mà thấy 

chẳng ngay thẳng, dầu đối với người mặc áo thô rộng, ta chẳng lo sợ sao? 
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Trở lại tự xét mình mà thấy ngay thẳng, dầu có ngàn vạn con người, ta 
vẫn đi như thường. Cách gìn giữ dũng khí của Mạnh Thị Xá lại không 
bằng cách gìn giữ điều trọng yếu của Tăng Tử vậy.” 

Hỏi: “Dám hỏi cách giữ tâm không xao động của thầy và của Cáo Tử có 
thể nghe được chăng?” 

- “Cáo Tử nói: “Cái gì không nói được nên lời, đừng tìm ở tâm; cái gì 
không tìm được ở tâm, đừng tìm ở khí lực. Cái gì không tìm được ở tâm, 
đừng tìm ở khí lực, điều đó có thể được; cái gì không nói được nên lời, 
đừng tìm ở tâm, điều đó không thể được. Này, ý chí là chủ sối của khí 
lực; khí lực là sự sung mãn của cơ thể. Này, ý chí là phần cao cả; khí lực 
là phần theo sau. Cho nên mới nói: Hãy giữ gìn ý chí, đừng làm hại khí 
lực.” 


- Thầy đã nói: “Ý chí là phần cao cả; khí lực là phần theo sau. Lại nói: 
Hãy giữ gìn ý chí, đừng làm hại khí lực. Đó là thế nào?” 


Đáp: “Ý chí chuyên nhất về đâu, thì tác động đến khí lực; khí lực chuyên 
nhất về đâu, thì tác động đến ý chí. Nay có người ngã nhào hay chạy 
mau, đó là do khí lực; trỏ lại tác động đến tâm.” 


- “Dám hỏi: Thầy có những sỏ trường gì?” 

Đáp: “Ta hiểu thấu lời người nói, ta khéo nuôi cái khí thuần nhiên lớn 
lao của ta.” 

- “Dám hỏi: Sao gọi là khí thuần nhiên lồn lao?” 


Đáp: “Thật là khó nói. Cái khí ấy rất lón lao, rất cứng rắn; lấy sự ngay 
thẳng nuôi nó mà không làm tổn hại, nó tràn đầy cả khoảng trời đất. Cái 
khí ấy phải kết hợp với điều nghĩa và đạo lý; không thế, nó sẽ hư hoại ởi. 
“Phải gom góp điều nghĩa, cái khí ấy mói sinh sôi; chẳng phải điều nghĩa 
lẻ loi (bất chợt) mà thu giữ được nó. Hành động mà chẳng có lòng biết 
ân hận, khí ấy sẽ hư hoại đi. Cho nên ta mới nói rằng Cáo tử chưa từng 
hiểu biết điều nghĩa, đã để cho khí ấy (hạo nhiên) ở bên ngoài mình thôi. 


“Muốn có việc ấy (nuôi khí hạo nhiên), đừng muốn mau thành; tâm 
đừng bỏ quên, đừng mong nó lồn mạnh. Đừng giống như người nước 
Tống kia. Người nước Tống lo lắng về lúa mạ của anh không lớn, nên đã 
nhấc chúng lên. Trỏ về với vẻ phờ phạc, bảo người nhà rằng: “Hôm nay 
phát ốm rồi. Th đã giúp cho mạ chóng lón.` Con cái của anh chạy đi xem. 
Mạ đã khô hết. Những kẻ chẳng giúp cho mạ chóng lón trong thiên hạ 
thì ít thôi. Cho nên việc nuôi khí hạo nhiên là vô ích, mà buông bỏ thì 
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giống như là không làm cỏ cho mạ vậy. Giúp cho khí hạo nhiên chóng 
lớn mạnh thì như nhấc mạ lên vậy; chẳng phải vô ích thì cũng có hại.” 
- “Thế nào gọi là hiểu lời người ta nói?” 

Đáp: “Nghe lời nói lệch lạc thì biết có chỗ che giấu; nghe lời dâm tình thì 
biết có chỗ chìm đắm; nghe lời thối thác thì biết có chỗ cùng lý. Những 
điều ấy sinh ra ở tâm thì có hại cho nền chính trị. Những điều ấy phát 
khởi ở chính trị thì có hại cho việc làm. Thánh nhân mà sinh khởi trở lại, 
ắt nhận theo lời ta nói.” 


- “Tể Ngã, Tử Cống khéo nói lời biện thuyết. Nhiễm Ngưu, Mẫn Tủ, 
Nhan Uyên khéo nói lời đúc hạnh. Khổng Tủ bao gồm cả hai, nói rằng: 
Đối với lời văn hoa, ta chẳng có khả năng. Thế thì, thầy (Mạnh Tủ) đã 
là thánh rồi chăng?” 


Đáp: “Ôi, sao lại nói thế? Ngày xưa Tử Cống hỏi Khổng Tử rằng: “Thầy là 
Thánh rồi chăng? Khổng Tử nói: “Thánh, ta chẳng có khả năng. Th học 
mà chẳng chán, dạy mà chẳng mỏi. Tử Cống nói: 'Học không chán là bậc 
trí, dạy không mỏi là bậc nhân. Đã nhân lại trí, thầy là Thánh rồi.' Này, 
Thánh, Khổng Tử còn chẳng nhận. Sao lại nói thế?” 


- “Ngày xưa, trộm nghe rằng: Tử Hạ, Tử Du, Tử Trương đều được một 
phần của Thánh nhân; Nhiễm Ngưu, Mẫn Tử, Nhan Uyên được đủ phần 
thánh mà nhỏ hơn. Dám hỏi thầy là thế nào trong hai loại đó?” 


Đáp: “Hãy bỏ qua chuyện đó.” 
Công Tôn Sửu nói: “Bá Di, Y Doãn, như thế nào?” 


Đáp: “Không cùng đường lối (vói ta). Chẳng phải vua mình, không phụng 
sự; chẳng phải dân mình, không điều khiển. Nước an trị thì tiến; nước 
loạn lạc thì thối; đó là Bá Di. Vua nào chẳng phải để phụng sự? Dân nào 
chẳng phải để điều khiển? Nước an trị thì tiến; nước loạn lạc cũng tiến 
(làm quan); đó là Y Doãn. Có thể nên làm quan, thì làm quan; có thể 
nên ngừng, thì ngừng; nên ở lâu, thì lâu; nên nhanh chóng, thì nhanh 
chóng; đó là Khổng Tử. Các vị ấy đều là Thánh nhân đời xưa. Th chưa 
có khả năng hành xử như thế. Nhưng điều mong ưóc của ta là học theo 
Khổng Tủ.” 

- “Bá Di, Y Doãn so với Khổng Tủ, có ngang hàng chăng?” 

Đáp: “Không. Từ khi con người sinh ra đến nay, chưa có ai như Khổng 
Tử.” 
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Hỏi: “Vậy các vị ấy có chỗ giống nhau chăng?” 


Đáp: “Có. Nếu được làm vua một khoảnh đất trăm dặm, đều có thể 
khiến các chư hầu vào chầu, thu phục thiên hạ. Làm một điều bất nghĩa, 
giết một kẻ vô tội mà được thiên hạ thì đều không làm. Đó là chỗ giống 
nhau.” 


Hỏi: “Dám hỏi chỗ khác nhau của các vị ấy.” 


Đáp: “Tể Ngã, Tử Cống, Hữu Nhược có đủ trí khôn để hiểu biết Thánh 
nhân; các ông chẳng chịu ô nhục dua theo điều mình ưa thích. 


“Tổ Ngã nói: “Theo tôi thấy thì Phu tử còn vượt xa vua Nghiêu, vua 
Thuấn nữa.” 


“Tử Cống nói: “Nhìn vào lễ tiết thì biết cách cai trị; nghe âm nhạc thì biết 
đức hạnh; theo dõi một trăm đời, cùng các vị vua của trăm đời, chẳng 
bao giờ sai. Từ khi con người sinh ra đến nay, chưa có ai như Khổng Tủ.) 


“Hữu Nhược nói: 'Há chỉ có một hạng người sao? Kỳ lân đối với con thú 
chạy, phượng hoàng đối với con chĩm bay, Thái Sơn đối với gò đống, sông 
biển đối với vũng nước trên đường, cùng một loại vậy. Bậc Thánh nhân 
đối với người dân cũng là một loại. Ra khỏi đồng loại, vượt cao hơn quần 
chúng, từ khi con người sinh ra đến nay, chưa có ai sung mãn bằng 
Khổng Tủ.” 


` ° 
BINH GIAI: 

Tâm xao động là tình trạng tỉnh thần không bình thường, gây ra sự xao 
xuyến, hồi hộp, hoặc lo lắng sợ hãi, hoặc phấn chấn, tự hào, kiêu căng, hoặc 
chán nản, thất vọng... Ñgười thường mỗi khi gặp những cảnh ngộ khác thường 
không thể tránh được tình trạng tâm xao động. 

Ö đây, Công Tôn Sửu muốn hỏi xem Mạnh Tử có xao động tâm không khi 
ngồi ở địa vị khanh tướng, đứng trên muôn người, được vua tôn trọng, được 
các quan đồng triều nể nang. 

Mạnh Tử cho biết đến tuổi bốn mươi, ông không động tâm nữa. Đó là 
thành quả của một công phu tu luyện lâu dài và có phương pháp. 

Vào thời Chiến Quốc, Mạnh Bôn là dũng sĩ nước Tề, không hề biết sợ sệt 
trước kẻ thù cũng như thú dữ; nhưng để có sự thanh thản trong tâm hồn thì 
Mạnh Bôn còn kém xa Mạnh Tử. 

Mạnh Tử cho rằng giữ cho khỏi động tâm thì không khó; ngay Cáo tử, một 
đệ tử không mấy tiếng tăm cũng đã đạt được vào lúc chưa tới tuổi bốn mươi. 
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Trả lời cho Công Tôn Sửu về phương pháp dưỡng tâm cho khỏi xao động, 
Mạnh Tử nhắc tới mấy người tiêu biểu. 

Kìa như Bắc Cung Ẩu, một người thuộc dòng công tộc nước Tề, đã có thuật 
giữ được can đảm chẳng rùng mình, chẳng chớp mắt, dù có bị nhục hình trước 
công chúng, trước triều đình. Đối với một người không có địa vị gì (mặc áo thô 
rộng) hay đối với một vị vua có đầy uy lực, ông tỏ ra bất khuất, luôn luôn có 
cái nhìn thản nhiên, không xao động. Nghe thấy một lời nói không hợp đạo lý 
(ác thanh), bất kể của ai, ông đều phản kháng liền. 

Lại như Mạnh Thì Xá, một người giỏi chiến đấu, đã có thuật giữ được bình 
tâm trước thất bại cũng như thắng lợi; giữa chốn ba quân, ông cứ xông vào 
tấn công mà không biết sợ địch thủ, không tính chuyện được thua. 

Cả hai người ấy đều có dũng khí, không biết động tâm, nhưng có khác 
nhau: Bắc Cung Âu chẳng chịu thua ai, Mạnh Thi Xá chẳng biết sợ dù thua 
hay thắng. 

Trong hàng đệ tử của Đức Khổng có Tăng Tử học được phần trọng yếu của 
thuật đại dũng còn cao hơn Mạnh Thi Xá nữa. Nghĩa là ông học được ở Đức 
Khổng việc tự xét mình. Nếu xét thấy mình không ngay thẳng, dù đứng trước 
một kẻ tầm thường mặc áo thô rộng, mình cũng phải sợ; sợ người ta chê cười 
nhân cách phẩm giá của mình. Có biết sợ mới biết cải thiện. Nếu xét thấy 
mình đã ngay thẳng, tâm trí quang minh chính đại, dù đứng trước vua chúa, 
hoặc muôn vạn người, mình vẫn bình tâm, thành thơi tiến bước. 

Như muốn tâm không xao động, phải biết nuôi dũng khí. Bắc Cung Ẩu và 
Mạnh Thi Xá đều có dũng khí phi thường, nhưng đó chỉ là dũng khí của kẻ 
thất phu. Còn dũng khí của Tăng Tử là dũng khí của bậc hiền nhân quân tử; 
đó mới là đại dũng. 

Cáo tử cũng giữ được tâm không xao động, nhưng thuật nuôi khí giữ tâm 
của Cáo tử có phần thiếu sót. Cáo tử nói: “Cái gì không nói được nên lời, đừng 
tìm ở tâm; cái gì không tìm được ở tâm, đừng tìm ở khí lực.” Mạnh Tử cho 
rằng câu này chỉ đúng một nửa. “Cái gì không tìm được ở tâm, đừng tìm ở khí 
lực”; điều này đúng. Nghĩa là: khi tâm trí mình chưa hiểu rõ về một điều gì, 
chớ nên vận dụng khí lực để hành động. Chưa rõ mà làm sẽ dẫn đến những 
sai trái tai hại. “Cái gì không nói được nên lời, đừng tìm ở tâm”; điều này sai. 
Khi mình không nói được nên lời điều gì, không giải thích được minh bạch, 
tức là mình chưa hiểu rõ; nếu vậy cần phải dụng tâm suy nghĩ, tìm tòi thêm 
để hiểu cho rõ. Không dụng tâm suy nghĩ sẽ trở thành con người ù lỳ, tăm tối, 
không xứng danh người có học. 

Như thế, cái tâm không xao động của Cáo tử mới là cái tâm kẻ lười biếng, 
không chịu suy nghĩ, chưa chuyên chú vào việc học tập. 
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Tình trạng tâm không xao động lệ thuộc vào ý chí. Ý chí vững mạnh thì 
tinh thần an nhiên tự tại, không xao động trước một biến cố nào. Nhưng ý 
chí lại có liên hệ mật thiết với khí lực. Tuy ý chí là chủ sối, là phần cao cả, 
khí lực là phần theo sau; khí lực thuộc về thể chất, ý chí thuộc về tinh thần; 
nhưng thể chất có sung mãn với khí lực đổi dào thì ý chí mới vững bền. Vì thế 
công phu tu luyện phải bao gồm hai việc đồng thời: giữ gìn ý chí và đừng làm 
hại khí lực. Học làm hiền nhân quân tử trước phải nuôi ý chí cao thượng với 
nguyện ước trở nên bậc thánh hiền và phục vụ nhân sinh, lại phải giữ gìn thể 
chất khoẻ mạnh sung mãn, đừng làm điều gì khiến thân thể khí lực suy bại. 
Khi có ý chí cao thượng chuyên nhất, khí lực không dễ bị phân tán vào những 
hành vi xấu. Khi thân thể khoẻ mạnh, khí lực sung mãn, ý chí dễ được bảo 
tồn, không bị cùn nhụt vì bệnh hoạn. Lấy hình ảnh thuỷ điện lực mà hình 
dung thì ý chí là điện năng, khí lực là nguồn nước dự trữ trong bờ đập. Bờ đập 
bị vỡ, nguồn nước hao thoát, không thể có điện năng. Cũng vậy, thân thể bị 
suy nhược vì đời sống phóng túng, trác táng, ý chí cao thượng bị mất. 

Sau khi nghe Mạnh Tử luận về ý chí và khí lực, Công Tôn Sửu muốn nghe 
thêm về sở trường của thầy trong công phu tu tập. 

Sở trường của Mạnh Tử là: hiểu thấu lời người nói (£rï ngôn) và khéo nuôi 
cái khí thuần nhiên lớn lao (thiện dưỡng hạo nhiên chi khi). 

Thế nào là khí hạo nhiên (khí thuần nhiên lớn lao)? 

Khí hạo nhiên là một thể siêu hình nên rất khó dùng ngôn ngữ diễn đạt. 
Chỉ biết khí ấy vốn có sẵn trong con người, nên nói là thuần nhiên; khí ấy lại 
có thể được khuếch đại, nên nói là lớn lao (hạo). Khí hạo nhiên cần phải được 
nuôi, nếu không nó bị suy tàn, lịm tắt. Muốn nuôi nó cần phải có tư tưởng, 
hành động và ngôn ngữ ngay thẳng: nếu ai suy nghĩ, hành động và nói năng 
những điều xấu, những điều sai trái, ngược đạo lý thì khí hạo nhiên không 
thành tựu được. Là năng lực siêu hình cho nên khí hạo nhiên không bị ranh 
giới nào ngăn chặn; nó vượt qua không gian, thời gian, lan tỏa một cách diệu 
kỳ bao trùm cả trời đất. Khí hạo nhiên kết hợp với điều nghĩa và đạo lý có 
thể tác động rất lâu dài trong không gian bao la. Sở dĩ Khổng Tử, Mạnh Tử 
và các vị thánh hiển khác có thể gây ảnh hưởng rộng lớn trong thời đại của 
các ngài và gây ảnh hưởng sâu đậm xuyên suốt lịch sử nhân loại trên 2.000 
năm cho tới nay và muôn đời sau là do các ngài đã thành tựu khí hạo nhiên. 
Ngày nay, những con người có thành tâm thiện chí trên khắp thế giới, khi đọc 
những lời của các ngài truyền lại dường như được tiếp nhận một dòng điện 
khí siêu nhiên làm chấn động tâm hồn để rồi bắt chước ít nhiều hành vi của 
các ngài theo quy luật cộng hưởng hay quy luật “đồng thanh tương ứng, đồng 
khí tương cầu” (Kinh Dịch). 
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Muốn cho khí hạo nhiên sinh sôi nảy nở, người ta phải gom góp điều nghĩa. 
Điều nghĩa tạo nên khí hạo nhiên cũng tương tự những hạt phù sa lắng đọng 
lâu ngày tạo thành bình nguyên màu mỡ tươi mát. Phải kiên trì làm điều 
nghĩa bất kể lớn nhỏ lâu ngày, chứ không phải chỉ làm điều nghĩa theo ngẫu 
hứng bất chợt để lấy tiếng tăm nhất thời. Làm điều nghĩa tức là làm mọi điều 
cho tha nhân theo tiếng nói của lương tâm với châm ngôn khuôn vàng thước 
ngọc: “Kỷ sở bất dục vật thi ư nhân - C.9T† S4, 7J2352*^- . ” (Điều gì mình 
không muốn, chớ làm cho người). Nếu hành động sai mà không biết ân hận 
(bất khiểm ư tâm), khí hạo nhiên sẽ hư hoại, không thành tựu được. Cáo tử 
không thành tựu khí hạo nhiên (để nó ở ngoài mình) bởi vì ông chưa từng 
hiểu biết điều nghĩa (vị thường chi nghĩa). 

Hơn nữa, trong việc nuôi khí hạo nhiên, cần phải dùng phương pháp tiệm 
tiến, không thể vội vàng muốn mau chóng thành công. Đừng bắt chước người 
nước Tống kia, muốn cho mạ chóng lớn, lại nâng nhấc cao lên; đã nhọc sức 
mất công mà còn làm cho mạ khô chết. Tuy đó là một việc ngu dại ai cũng 
biết, nhưng chuyển sang việc nuôi khí hạo nhiên thì vô số người tiến hành 
theo kiểu người nước Tống như vậy. Số người khôn ngoan biết cách nuôi khí 
hạo nhiên bằng sự nhẫn nại tiệm tiến lại quá ít. Vì thế số người thành tựu 
khí hạo nhiên trong nhân loại chẳng có là bao. Đa phần nhân loại đều rơi vào 
hai cực đoan: 

- Một là không nuôi khí hạo nhiên, cho đó là vô ích. 

- Hai là nuôi khí hạo nhiên theo cách cấp tốc, muốn mau thành tựu. 

Không nuôi khí hạo nhiên giống như gieo mạ, cấy lúa mà không làm cỏ. 
Giúp cho khí hạo nhiên mau lớn mạnh giống như nhấc mạ cao lên. Cả hai 
đường lối đó đều không thể giúp con người trở nên hiển nhân quân tử được. 

Ngoài việc khéo nuôi khí hạo nhiên, Mạnh Tử còn có khả năng hiểu thấu 
lời người nói. Ông phân giải với Công Tôn Sửu: khi tiếp xúc với ai, nghe người 
ấy nói năng lệch lạc, không thuận lý thì biết rằng người ấy có chỗ muốn che 
giấu, không muốn tỏ bày sự thật. Nghe người nào nói lời dâm ô thì biết tâm 
hồn người ấy đang chìm đắm trong sắc dục. Nghe người nào nói có ý thối thác, 
tránh né thì biết người ấy chưa hiểu tận cùng sự lý. 

Những điều ấy thoát ra từ miệng những người đương nhiệm việc nước thì 
có hại cho việc chính trị. Trong triều đình, nội các và các công sở, giữa vua 
quan và các công chức cai trị mà xuất hiện những điều ấy (lời lệch lạc, lời dâm 
ô, lời thối thác) thì việc nước sẽ hỏng. Do đó, đất nước sẽ rối loạn, dân chúng 
sẽ khốn cùng. 
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Mạnh Tử cho rằng những nhận định của ông là sự thật không thể chối cãi; 
các bậc thánh nhân xưa như Khổng Tử có sinh trở lại cũng phải công nhận 
là đúng. 

Công Tôn Sửu nhắc lại khả năng biện thuyết của Tế Ngã, Tử Cống, khả 
năng truyền bá đức hạnh của Nhiễm Ngưu, Mãn Tử, Nhan Uyên, tài năng 
kiêm toàn của Khổng Tử; sau đó cho rằng với những sở trường của Mạnh Tử, 
thầy tỏ ra xứng đáng là một bậc thánh chăng. 

Mạnh Tử dứt khoát từ chối lời khen tặng đó, bởi vì tổ sư trong Nho giáo là 
Khổng Tử cũng không dám tự nhận như vậy. 

Thấy Mạnh Tử khiêm nhường không nhận mình là thánh, Công Tôn Sửu 
lại muốn so sánh thầy với hai nhóm đệ tử của Đức Khổng: Tử Hạ, Tử Du, 
Tử Trương và Nhiễm Ngưu, Mẫn Tử, Nhan Uyên. Công Tôn Sửu muốn biết 
trình độ của thầy có thể sánh với nhóm nào trong hai nhóm trên. Mạnh Tử 
đã thẳng thắn gạt đi, bởi vì người chuyên tâm cầu đạo không nên tự so sánh 
mình với ai, nhất là so sánh với những bậc hiền nhân quân tử đã thành danh 
trong đời. 

Để hiểu biết thêm về các danh nhân xưa, Công Tôn Sửu đã hỏi Mạnh Tử 
về Bá Di và Y Doãn. Bá Di là con trai lớn của vua nước Cô Trúc, đã cùng với 
người em thứ ba là Thúc Tề bỏ vào núi Thú Dương ẩn dật bởi vì không đồng 
quan điểm với Vũ Vương diệt Trụ. Y Doãn vốn là một ẩn sĩ, cày ruộng ở đất 
Hữu Sản, đã giúp vua Thành Thang dựng nên nghiệp Vương. 

Mạnh Tử cho biết: Bá Di là một hiền nhân khẳng khái, trung nghĩa; nước 
an trị thì ra làm quan, nước loạn lạc thì rút lui. Y Doãn cũng là hiền nhân, 
nhưng có thái độ khác hẳn Bá Di. Ông có thể phụng sự bất cứ ông vua nào, 
điều khiển bất cứ dân nào, miễn là vua ấy xứng đáng và biết thương dân. 
Nước an trị cần đến, ông ra làm quan; nước loạn lạc, ông vẫn làm quan để cố 
gắng đem trị an đến cho đất nước. 

Còn Khổng Tử thì thông đạt thức thời hơn. Ngài chủ trương “Vô khả, vô 
bất khả” (chẳng phải nên, chẳng phải không nên). Ngài tùy thời tiến thối; 
trường hợp nào đáng ở lâu, đi chậm, khi nào đáng ở chóng, đi nhanh, ngài đều 
thích ứng đúng thời. Ngài hành động theo châm ngôn: “Quân tử kiến cơ nhi 
tác” (người quân tử nhìn ra điềm máy động báo trước thì hành động). 

Mạnh Tử tự nhận mình chưa có khả năng hành xử như ba vị thánh ấy 
nhưng có ước nguyện bắt chước Khổng Tủ. 

Bá Di, Y Doãn, Khổng Tử tuy có những điểm khác nhau nhưng có điểm 
chung là: nếu gặp thời, được làm vua, chỉ một nước nhỏ bé trăm dặm đất, tài 
năng của các ngài có thể khiến cho các chư hầu quy phục, thiên hạ thái bình. 
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Đức hạnh của các ngài vượt trên người phàm: dù làm một điều bất nghĩa hay 
giết một kẻ vô tội mà nên nghiệp vương thống trị thiên hạ, cũng không làm. 


Bàn đến chỗ khác nhau giữa các cổ thánh ấy, Mạnh Tử trích dẫn lời nhận 


xét của ba đệ tử của Khổng Tử là Tể Ngã, Tử Cống, Hữu Nhược. Các ông 
ấy đều khen ngợi Khổng Tử là người phi thường vượt xa vua Nghiêu, vua 
Thuấn, một người gồm đủ tài đức siêu quần bạt tuy. 


Š. 
?h?Ý#H: + ?1RE-3#ðĐ›: 5U kKB|: vX†‡&114-3 
+, #X£#8xk.: 3#¿+kz+Y,  .. 
RA 3Ä › 3EASRRaL,, 2 ẨRễ3t,: vÀ1ÀIR ^ 3 › 
ng 6a, 
3£: “di #$. at, &#Z£JRK.” v 
H4, ‹ 
Mạnh Tử viết: “Dĩ lực giả nhân giả, bá; bá tất hữu đại quốc. Dĩ đức hành 
nhân giả, vương; vương bất đãi đại. Thang dĩ thất lập lý; Văn Vương dĩ 
bách lý. 
Dĩ lực phục nhân giả, phi tâm phục dã, lực bất thiệm dã. Dĩ đức phục 
nhân giả, trung tâm duyệt nhi thành phục dã, như thất thập tử chi phục 
Khổng Tủ dã. 
Thi vân: “Tự Tây, tự Đông, tự Nam, tự Bắc, vô tư bất phục.” Thử chi vị 
dã. ” 

Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Người lấy sức mạnh nói giả là nhân nghĩa, tức là bậc bá; 
bậc bá ắt cần nước lón. Người lấy đạo đức mà thi hành nhân nghĩa, tức 
là bậc vương; bậc vương không đợi phải có nước lồn. Vua Thang dựng 
nghiệp từ bảy mươi dặm đất; Văn Vương dấy nghiệp từ một trăm dặm. 


“Lấy sức mạnh khuất phục người, người ta chẳng tâm phục, chẳng qua 
sức không đủ [chống lại] mà thôi. Lấy đạo đức khuất phục người, người 
ta vui vẻ trong lòng mà thành thật khâm phục, như bảy mươi đệ tử phục 
Khổng Tử vậy. 

“Kinh Thi rằng: “Từ tây, từ đông, từ nam, từ bắc, không nơi nào mà 


chẳng khâm phục.ˆ Lời thơ ấy đã nói lên như vậy.” 
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Thời Xuân Thu có Ngũ Bá. Bá chủ là một vị vua chư hầu lấy sức mạnh 








quân sự, vũ khí để bắt dân chúng phải tùng phục mình, ép buộc các nước 
khác phải phụ thuộc mình. Tuy nhiên, Bá chủ vẫn rêu rao, tuyên truyền là 
thi hành nhân nghĩa, thi ân bố đức cho dân, che chở bảo vệ nước yếu. Vì giả 
dối như vậy, cho nên muốn làm bá chủ phải có một nước lớn, dân chúng đông 
đúc, tài nguyên đổi dào. Có như thế, Bá chủ mới đủ quân lực, khí tài để ép 
buộc mọi người nghe theo mình. Đường lối cai trị và chinh phục theo cách ấy 
gọi là bá đạo. Từ thời Xuân Thu, Chiến Quốc cho đến đời Tân Thủy Hoàng 
và các đời sau, bá đạo vẫn là đường lối cai trị được vận dụng thường xuyên. 

Trái lại, bậc Vương là người lấy đạo đức thi hành nhân nghĩa với mọi 
người. Dùng đức trị, nhân trị thì không phải đợi có nước lớn, dân đông. Lịch 
sử cổ đại cho biết, vua Thành Thang chỉ có bảy mươi dặm đất, vua Văn Vương 
chỉ có một trăm dặm đất; nhưng nhờ đạo đức nhân nghĩa mà xây dựng nên 
nghiệp vương. 

Dùng sức mạnh quân sự tấn công ồ ạt thì có thể phá được thành, giết được 
cả tướng sĩ lẫn dân chúng, khiến người ta chịu khuất phục bề ngoài, nhưng 
trong lòng không phục; lại còn căm ghét, oán hận. Người ta chưa đánh lại 
được vì người ta chưa đủ thế lực; nhưng người ta vẫn âm thầm chống đối, 
nuôi chí phục thù. Do đó, sự ổn định đất nước dưới chính sách bá đạo chỉ có 
tính cách nhất thời, không bền vững lâu dài. 

Dùng đạo đức nhân nghĩa chinh phục, thì không cần tốn một mũi tên, viên 
đạn mà người ta vui lòng, thành thật khâm phục; cho nên đất nước được thái 
bình thịnh trị lâu dài. 

Ngày xưa, nhờ các hành vi đạo đức, nhân cách thanh cao, khiêm hạ và sự 
khôn ngoan minh triết mà Đức Khổng đã khiến cho các đệ tử khâm phục, 
trọng nể yêu kính còn hơn cha mẹ. Khi ngài chết, cả trăm đệ tử làm nhà bên 
mộ để cư tang, tưởng nhớ." 

Kinh Thi cho biết khi Văn Vương khởi nghiệp, các dân tộc từ bốn phương 
đông, tây, nam, bắc đều hướng về ngài, cũng vì đức độ của ngài đã khiến mọi 
người khâm phục. 


4A. 
So J H: +ml ®* , "na. 
3M 34 mm T4. o2, S46 n  L. ÐŸ 


1 Theo Trần Trọng Kim, Nho giáo, quyển Thượng, trang 64. 
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#1. fñ# #1: BỊ # RE, 4 X5 J0, sẽ 

*xBl, ¿4&+> 4. 

i32: “X3 k⁄lâwW, ft, 2l ứ 

tùầẩẲfK› Ä%4#1# 7Ÿ? ” LH: “%wi?ä › 

tll ƒ ! 843 XE, 312? ” 

2B Btf. 42176 '@4› £H RMab,. đồ 

#& 4q k* 4#. 

đ#A: “käñú?› HR?3ã‹¿ 

kg: “X#tf. j1Ji: HIEỂ, ®ðJiế” › 
2H4, 

Mạnh Tủ viết: “Nhân, tắc vinh; bất nhân, tắc nhục. Kim ố nhục, nhi cư 

bất nhân; thị do ố thấp, nhi cư hạ dã. Như ố chi, mạc như quý đức nhỉ 


tôn sĩ, hiển giả tại vị, năng giả tại chức; quốc gia nhàn hạ, cập thị thời, 
mình kỳ chính hình. Tuy đại quốc, tất úy chi hỹ. 





“Thi vân: “Đãi thiên chỉ vị âm vũ, triệt bỉ tang đỗ, trù mâu dũ hộ. Kim 
thử hạ dân, hoặc cảm vũ dự? Rhổng Tử viết: °Vi thử thi giả, kỳ tri đạo 
hồ? Năng trị kỳ quốc gia, thùy cảm vũ chỉ? 

“Kim quốc gia nhàn hạ, cập thị thời, ban lạc, đãi, ngạo, thị tự cầu họa 
dã. Họa phúc vô bất tự kỷ cầu chi giả. 


“Thi vân: “Vĩnh ngôn phối mệnh, tự cầu đa phúc.” 


“Thái Giáp viết: “Thiên tác nghiệt, do khả vi; tự tác nghiệt, bất khả 
hoạt. Thử chỉ vị dã. ” 


Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Có nhân, được vẻ vang; không có nhân, bị nhục nhã. Nay 
ghét nhục nhã, mà ở không có nhân; cũng như ghét ẩm ướt mà ở chỗ 
dưới thấp. Nếu như ghét nhục nhã, không gì bằng quý đức hạnh mà tôn 
kính kẻ sĩ, cho người hiển có địa vị, người tài năng có chức phận; vào thời 
buổi nước nhà rảnh rang yên ổn, hãy làm sáng tỏ (cải cách) nền hành 
chính, hình pháp. Dẫu các nước lồn ắt phải nể sợ. 
“Kinh Thi rằng: “Vào lúc trời chưa có mưa gió âm u, ta lấy vỏ cây dâu 
kia, ràng buộc cửa lón, cửa nhỏ. Từ nay đám dân dưới kia, người nào 
dám khinh dễ ta? 
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“Khổng Tử nói: Người làm bài thơ đó biết đạo lý chứ gì? Khéo cai trị 
nước nhà, ai mà dám khinh dễ? 

“Nay vào thời buổi nước nhà rảnh rang yên ổn, lại đeo đuổi vui chơi, lười 
biếng, ngạo mạn, thế là tự tìm tai họa. Họa phúc chẳng phải là không 
tự mình tìm kiếm. 

“Kinh Thi rằng: “Luôn luôn nói năng hợp với mệnh Trời, ấy là tự tìm 
kiếm được nhiều phúc.) 

“Thiên Thái Giáp (Ninh Thu) nói: “Trời làm tai vạ, còn có thể tránh; tự 
mình làm tai vạ, chẳng thể sống được. Những lời ấy đã nói lên như vậy.” 


BÌNH GIẢI: 


Ö đây, Mạnh Tử nói về đạo trị nước. Một ông vua có lòng nhân sẽ được dân 
chúng yêu mến. Mọi người đoàn kết với nhau theo lệnh vua thì nước nhà sẽ 
thịnh trị; đã thịnh trị, lại giao hảo với các nước chư hầu, sẽ được các chư hầu 
trọng nể; uy tín nước nhà sẽ lên cao. Như thế, ông vua đó sẽ được vẻ vang. 

Một ông vua không có lòng nhân, hà hiếp dân chúng khiến họ phải lầm 
than; họ sẽ oán ghét. Vua và dân chúng không đồng lòng, thì giặc giã sẽ 
hoành hành; nước nhà sẽ suy yếu. Đất nước nảy sinh nội loạn sẽ là cái cớ cho 
các chư hầu khinh dễ, nhòm ngó, xâm lăng. Như thế, ông vua ấy sẽ bị nhục 
nhã. 

Nay vua ghét nhục nhã mà ăn ở bất nhân, có khác gì người ghét chỗ ẩm 
ướt mà cứ tìm đến cư ngụ ở chỗ trũng thấp. Đó là điều nghịch lý. 

Nếu như vua thật lòng ghét nhục nhã, thì phải ăn ở có nhân. Đó là vua 
phải sống đạo đức, yêu quý người đức hạnh, tôn trọng kẻ sĩ là những người 
có học thức. Vua phải chọn những hiền sĩ mà trao cho họ địa vị quan trọng, 
phải chọn những tài tuấn chuyên môn mà trao cho họ chức phận xứng đáng. 

Vào lúc nước nhà yên ổn thái bình, vua phải chăm chỉ cải cách hệ thống 
hành chính từ trung ương tới địa phương để cho guồng máy cai trị được thông 
thoáng, dân chủ hoá, tránh những cơ chế phức tạp, phiền hà đối với dân 
chúng: lại phải sửa sang hình pháp cho công minh để ngăn ngừa tội phạm, 
loại trừ tham nhũng. Nếu làm được như vậy, đất nước sẽ thịnh vượng, dân 
chúng an lạc, các nước lớn ở chung quanh ắt phải nể sợ mà sai sứ đến giao 
hảo. 

Mạnh Tử đã trích dẫn một bài Kinh Thị, trong đó người sáng tác đã miêu 
tả một con chim khôn ngoan biết kiếm vỏ cây dâu về ràng buộc tổ cho chặt 
chẽ kín đáo trong lúc trời chưa nổi cơn mưa gió âm u. Con chim là hình ảnh 
của ông vua; trời mưa gió âm u biểu thị những cơn tai biến bất ngờ có thể 
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ập đến trên đất nước. Một ông vua biết tiên liệu phòng xa, có thể giữ cho đất 
nước được yên ổn trong những cơn tai biến bất ngờ. Như thế, các nước chư 
hầu chung quanh làm sao dám khinh dễ, coi thường? 


Đức Khổng đã khen ngợi người sáng tác ra bài Kinh Thi đó, cho rằng 
người ấy đã thấu đáo đạo tề gia, trị quốc. 

Chuyện đơn giản là thế, mà có biết bao ông vua, vào lúc đất nước yên ổn 
thì lo ăn chơi trụy lạc, làm gương mù cho các quan; lười biếng chẳng chịu sửa 
sang quốc chính; lại còn kiêu ngạo, khinh mạn dân chúng, coi rẻ các bậc hiền 
sĩ. Thế là ông vua đó tự rước tai họa vào cho mình và tai họa cho dân chúng 
vậy. 

Kinh nghiệm lịch sử cho biết tai họa và phúc lành không phải tự dưng tìm 
đến mà do chính con người tự tìm kiếm mà thôi. 

Kinh Thi giải rằng: người nào ăn ở, nói năng luôn luôn hợp với mệnh Trời, 
ấy là người ấy tự tìm được nhiều phúc lành. Mệnh Trời chí công, chí chính cho 
nên luôn luôn đứng về phía những người công chính, nhân nghĩa. 

Thiên Thái Giáp trong Kinh Thư lại nói lên một chân lý nữa: Trời làm tai 
vạ như đổ cơn giông gió, mưa bão, người ta còn có thể tránh được; người nào 
tự gieo tai vạ cho mình thì không thể sống được. 

Những chân lý trong Kinh Thi, Kinh Thư là lời của các thánh hiền đã xác 
chứng cho quan điểm của Mạnh Tử về đạo trị nước. 

5. 
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Mạnh Tử viết: “Tôn hiển, sử năng; tuấn kiệt tại vị, tắc thiên hạ chỉ sĩ 
giai duyệt, nhi nguyện lập ư kỳ triều hỹ. 


Thị, triển nhi bất chính, pháp nhi bất triển, tắc thiên hạ chi thương giai 
duyệt, nhì nguyện tàng ư kỳ thị hỹ. 

Quan, cơ nhi bất chính, tắc thiên hạ chi lữ giai duyệt, nhi nguyện xuất 
ư kỳ lộ hỹ. 

Canh giả, trợ nhi bất thuế, tắc thiên hạ chi nông giai duyệt, nhi nguyện 
canh ư kỳ dã hỹ. 

Triền vô phu lý chi bố, tắc thiên hạ chi dân giai duyệt, nhi nguyện vi chi 
manh hỹ. 


Tín năng hành thử ngũ giả, tắc lân quốc chi dân ngưỡng chi nhược phụ 
mẫu hỹ. Suất kỳ tử đệ công kỳ phụ mẫu, tự sinh dân dĩ lai, vị hữu năng 
tế giả dã. Như thủ, tắc vô địch ư thiên hạ. Vô địch ư thiên hạ giả, Thiên 
lại dã. Nhiên nhi bất vượng giả, vị chỉ hữu dã.” 


Dịch nghĩa: 
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Mạnh Tử nói: “Tôn trọng bậc hiền, sử dụng người tài năng; cho bậc tuấn 
kiệt có chức vị thì những kẻ sĩ trong thiên hạ đều vui mừng mà tình 
nguyện đứng trong triều đình của vua. 

“Nơi thị trấn, hàng quán không bị đánh thuế, đặt luật pháp mà không 
thu tiền hàng quán, thì những nhà buôn trong thiên hạ đều mừng vui 
mà tình nguyện trữ hàng hoá nơi thị trấn của vua. 

“Nơi cửa ô, có xét hỏi mà không đánh thuế thì các lữ khách trong thiên 
hạ đều vui mừng mà ởi lại trên đường xá của vua. 

“Người cày ruộng, chỉ phải dùng sức giúp công mà không phải nộp thuế, 
thì những nhà nông trong thiên hạ đều vui mừng mà tình nguyện cày 
cấy trên ruộng đồng của vua. 

“Nơi thị trấn, không phải nộp thuế quyên góp lặt vặt phiền tối, thì người 
trong thiên hạ đều vui mừng mà tình nguyện làm dân của vua. 

“Thật lòng thi hành năm điều trên, thì dân các nước láng giềng sẽ kính 
ngưỡng vua như cha mẹ. Thống lĩnh con em đánh lại cha mẹ, từ khi con 
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người sinh ra tới nay, chưa có ai ủng hộ. Như thế, vua hẳn là vô địch 
trong thiên hạ. Người vô địch trong thiên hạ là quan của Trời. Thế mà 
không thịnh vượng (nên nghiệp vương), chưa hề có vậy!” 


BÌNH GIẢI: 


Để việc trị nước được hoàn hảo, thành tựu nghiệp vương, khiến thiên hạ 

thái bình, Mạnh Tử nói đến những biện pháp trọng yếu sau đây: 

- Vấn đề căn bản phải là: vua cần sử dụng những người có đức hạnh, tài 
năng lỗi lạc hơn người, tín nhiệm họ trong những chức vị xứng đáng. 
Như vậy, những kẻ sĩ trong các nước chư hầu khác đều vui mừng tìm 
đến, tình nguyện hợp tác với vua trong việc chính trị. 


- Thứ đến vua phải nhẹ phần thuế má; không nên thu vét quá nhiều tiền 
thuế thì dân chúng mới phấn khởi tụ họp làm ăn, phát triển kinh tế. 


- Ngày xưa, nơi thị trấn, nhà nước xây các phố chợ có các hàng quán cho 
dân đến họp; chỉ lấy tiền mướn phố chợ mà không đánh thuế hàng hoá 
trong hàng quán. Có khi rộng rãi hơn, nhà nước chỉ đặt luật thương mãi 
cho dân buôn bán có trật tự mà không lấy tiền thuế hàng quán (pháp 
nhi bất triển). Do đó, các nhà buôn trong các nước chư hầu đua nhau 
đem hàng hoá đến bán. 


- Nơi quan ải và cửa ô ra vào các thị trấn, nhà nước chỉ nên xét hỏi khách 
qua lại để tránh gian phi xâm nhập mà không đánh thuế vào hàng hoá 
người ta mang theo. Như thế, các lữ khách khắp nơi sẽ đến du lịch, ăn ở 
trên đất nước của vua. 


- Theo phép tỉnh điền ngày xưa, tám gia đình trong một khu ruộng 900 
mẫu, chỉ cần góp công sức cày cấy cho một khu công điền ở giữa. Công 
sức ấy được co như tiền thuế góp cho công quỹ nhà nước; dân cày không 
còn phải đóng một khoản thuế nào nữa. Thế thì nhà nông nào chẳng 
muốn cày cấy trên ruộng đồng của vua. 


- Vào thời ấy, trong các nước chư hầu, ở nơi thị trấn, dân chúng thường 
phải nộp cho nhà nước một tấm vải bố hay một số tiền trị giá tương 
đương, thay cho công sức trồng dâu (để nuôi tằm dệt vải) chung quanh 
nhà của dân ở nông thôn (phu ]ý). Số tiền đó gọi là “phu lý chi bổ” (tấm 
vải của nông phu ở chốn hương lý). Số tiền lặt vặt ấy gây phiền tối cho 
dân thị thành, cho nên còn được gọi là “hà quyên tạp thuế”. Nay, nếu 
vua bỏ tiền thuế đó, một cớ cho quan lại cấp dưới nhũng nhiễu dân 
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chúng, thì dân chúng khắp nơi sẽ vui mừng, aI mà chẳng muốn đến làm 
con dân của vua. 


Một khi vua thật lòng thi hành những điều trên, chắc hẳn dân các nước 
láng giềng sẽ ngửa cổ kính mến vua như cha mẹ của họ, mong mỏi vua đến 
với họ. Giá như có ai thống lĩnh họ tham gia vào đội quân đi đối địch với vua, 
thì họ coi việc đó như xúc phạm đến cha mẹ của họ. Tự cổ chí kim, có con cái 
nào lại dám đánh lại cha mẹ bao giờ? Vì thế, bỗng dưng vua trở thành người 
vô địch trong thiên hạ. Đã là người vô địch, người ấy ắt là được Trời chọn làm 
quan thay Trời trị dân (Thiên lại). Như thế, đất nước của vua ắt thịnh vượng, 


và mặc dù không muốn, vua cũng được thiên hạ tôn lên bậc vương, thống trị 
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Mạnh Tử viết: “Nhân giai hữu bất nhẫn nhân chi tâm. Tiên vương hữu 
bất nhẫn nhân chỉ tâm, tư hữu bất nhẫn nhân chi chính hỹ. Dĩ bất nhẫn 
nhân chi tâm, hành bất nhẫn nhân chi chính, trị thiên hạ khả vận chỉ 
chưởng thượng. 
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“Sở dĩ vị nhân giai hữu bất nhẫn nhân chi tâm giả: Kim nhân sạ kiến 
nhụ tử tương nhập ư tỉnh, giai hữu truật dịch trắc ẩn chi tâm. Phi sở dĩ 
nạp giao ư nhụ tử chỉ phụ mẫu dã; phi sở dĩ yêu dự ư hương đẳng bằng 
hữu dã; phi ố kỳ thanh nhi nhiên dã. 
“Do thị quan chỉ: vô trắc ẩn chỉ tâm, phi nhân dã, vô tu ố chi tâm, phi 
nhân dã; vô từ nhượng chì tâm, phi nhân dã; vô thị phi chì tâm, phi 
nhân dã. 
“Trắc ẩn chi tâm, nhân chỉ đoan dã, tu ố chỉ tâm, nghĩa chỉ đoan đã; từ 
nhượng chi tâm, lễ chỉ đoan dã; thị phi chi tâm, trí chi đoan dã. Nhân 
ch1 hữu thị tứ đoan dã, do kỳ hữu tứ thể dã. Hữu thị tứ đoan, nhi tự vị 
bất năng giả, tự tặc giả dã. VỊ kỳ quân bất năng giả, tặc kỳ quân giả dã. 
“Phàm hữu tứ đoan ư ngã giả, tri giai khuếch nhi sung chỉ hỹ, nhược hỏa 
chỉ thuỷ nhiên, tuyển chi thuỷ đạt. Cẩu năng sung chi túc dĩ bảo tứ hải; 
cẩu bất sung chỉ bất túc dĩ sự phụ mẫu.” 

Dịch nghĩa: 
Mạnh Tử nói: “Người ta đều có lòng chẳng nõ đối với người khác. Các 
tiên vương có lòng chẳng nõ đối với người khác, do đó có đường lối chính 
trị chẳng nõ làm khổ người khác. Đem tấm lòng chẳng nõ đối với người, 
thi hành đường lối chính trị chẳng nõ làm khổ người, nên việc cai trị 
thiên hạ như thể vận động trên bàn tay. 
“Sở dĩ bảo người ta đều có lòng chẳng nố đối với người khác là: nay người 
nào chợt thấy đứa trẻ sắp rơi xuống giếng, đều có lòng kinh sợ thương 
xót. Chẳng phải tại kết giao với cha mẹ đứa trẻ; chẳng phải tại muốn 
được bạn làng xóm khen ngợi; chẳng phải tại ghét tiếng xấu mà như vậy. 


“Do sự quan sát ấy thì: không có lòng thương xót, chẳng phải là người; 
không có lòng hổ thẹn, chẳng phải là người; không có lòng nhường nhịn, 
chẳng phải là người;không có lòng biết phải trái, chẳng phải là người. 
“Lòng thương xót là đầu mối của đức nhân; lòng hổ thẹn là đầu mối của 
đức nghĩa; lòng nhường nhịn là đầu mối của đức lễ; lòng biết phải trái 
là đầu mối của đức trí. Người ta có sẵn bốn đầu mối ấy, cũng như có tay 
chân vậy. Có bốn đầu mối ấy, mà tự bảo rằng mình không có khả năng 
làm, đó là tự hại mình vậy. Bảo vua không có khả năng làm, đó là hại 
vua vậy. 
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“Đã có bốn đầu mối ấy nơi ta, biết mỏ rộng ra cho sung mãn, thì giống 
như lửa bắt đầu cháy lên, suối bắt đầu lưu thông. Ví bằng làm cho sung 
mãn thì đủ để giữ gìn bốn biển; ví bằng chẳng làm cho sung mãn thì 
không đủ phụng sự cha mẹ.” 


BÌNH GIẢI: 


Trong đoạn này, Mạnh Tử trình bày về khả năng thực hành chính trị 
vương đạo của một ông vua, đồng thời nói lên quan niệm của mình về tính 
bản thiện của con người. 

Mạnh Tử cho rằng đã là người, ai cũng có lòng chẳng nỡ. Lòng chẳng nỡ là 
sự xúc động thương xót tự nhiên trước những hoạn nạn của người khác. Các 
tiên vương ngày xưa như vua Nghiêu, vua Thuấn, vua Hạ Vũ, vua Thang, 
Văn Vương, Vũ Vương... đều có lòng chẳng nỡ ấy; khi đem tấm lòng ấy vào 
việc chính trỊ, các ngài chẳng nỡ xử tệ, chẳng nỡ tàn nhẫn với dân. Bằng 
đường lối chính trị khoan nhân độ lượng, các ngài đã cai trị dân một cách dễ 
dàng, không phải vất vả khó nhọc. 

Để chứng minh lòng chẳng nõ vốn là bản tính tự nhiên, Mạnh Tử đưa ra 
một ví dụ: giá như có người nào đó bất chợt thấy một đứa trẻ sắp ngã xuống 
giếng; tự nhiên lòng người ấy cảm thấy bồi hồi xúc động, kinh sợ thương xót; 
còn có thể người ấy chạy ngay tới để cứu đứa trẻ. Người ấy muốn cứu như vậy 
không phải vì vốn đã kết thân với cha mẹ đứa trẻ, hay muốn được mọi người 
chung quanh khen ngợi hay muốn tránh tiếng xấu là người bất nhân. Phản 
ứng nảy sinh trong lòng người ấy là một phản ứng tự nhiên bất chợt, chưa kịp 
suy nghĩ, tính toán gì. Đó là một ví dụ chứng minh bản tính con người vốn 
thiện, không cần phải được giáo dục hay do tập quán mới có. 

Từ sự quan sát ấy, ta có thể suy thêm ra: chẳng những lòng thương xót, 
chẳng nõ vốn có sẵn trong con người mà cả đến lòng hổ thẹn, lòng nhường 
nhịn, lòng biết phải trái cũng vốn có sẵn trong con người nữa. Sở dĩ những 
tấm lòng ấy không phát huy ra được là do hoàn cảnh xấu đã đưa đẩy, khiến 
người ta dần dần bị chai đá trong hận thù, ghen tương, chán ghét hay trụy 
lạc... Vì vậy, những tình cảm tốt lành trong con người bị lụi tàn đi. 

Cho nên, có thể phát biểu rằng: nếu ai không có lòng thương xót, lòng hổ 
thẹn, lòng nhường nhịn, lòng biết phải trái, kẻ ấy chẳng phải là con người 
đích thực nữa; họ trở thành lang sói mất rồi! 

Trở lại với con người đích thực, ta phải nói rằng: 

- Lòng thương xót là đầu mối của đức nhân. Đức nhân rộng lớn bao la; 
nhưng gần gũi nhất, đức nhân là lòng yêu người. Phải có lòng thương 
xót, chẳng nỡ, ta mới biết yêu người. 
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- Lòng hổ thẹn là đầu mối của đức nghĩa. Đức nghĩa là sự giao hoà tốt đẹp 
trong một đoàn nhóm; trong đó có nghĩa cha mẹ và con cái, nghĩa vợ 
chồng, thầy trò, bè bạn, hàng xóm, đồng bào v.v... Có biết hổ thẹn vì điều 
xấu mới có thể cư xử tốt đẹp, duy trì tình nghĩa được. 

- Lòng nhường nhịn là đầu mối của đức lễ. Đức lễ là sự kính trên nhường 
dưới trong gia đình, xã hội. Phải biết quên mình để nhường nhịn người 
khác, phải khiêm hạ để tôn trọng người khác mới gọi là biết lễ. 

- Lòng biết phải trái là đầu mối của đức trí. Đức trí là khả năng phân biệt 
phải trái, tốt xấu. Biết phân biệt sáng suốt để tránh điều trái, tìm điều 
phải, bỏ điều xấu, tìm điều tốt mới là người trí. 

Như thế, bốn đức nhân, nghĩa, lễ, trí của người quân tử đã vốn có sẵn trong 
bản tính con người rồi. Có các đầu mối tốt lành trong mình mà tự bảo mình 
không có khả năng thi hành nhân, nghĩa, lễ, trí tức là tự hại mình, khiến cho 
mình không thể tiến lên bậc hiền thánh, làm lợi cho nhà, làm ích cho nước. 

Vua cũng là con người, cũng có sẵn các đầu mối tốt lành ấy. Nếu bảo vua 
không thể thi hành nhân, nghĩa, lễ, trí tức là làm hại vua, không nỗ lực giúp 
vua trở nên bậc Vương đem thái bình an lạc đến cho thiên hạ. 

Bốn đầu mối tốt lành ấy tuy có sẵn nơi ta, nhưng cần phải tu tập để mở 
rộng thêm ra, trở thành các đức nhân, nghĩa, lễ, trí thật sung mãn. Khi đã 
sung mãn, những đức ấy sẽ phát huy năng lực cuồn cuộn như lửa bắt đầu 
cháy, suối bắt đầu chảy. Lửa cháy, nước chảy lan nhanh ra chung quanh như 
thế nào thì các đức nhân, nghĩa, lễ, trí sẽ tác động trên mọi người cũng nhanh 
chóng như vậy. Các đức ấy thật sung mãn, có thể giúp vua trị nước thành 
công và còn giúp vua bảo bọc được thiên hạ khắp nơi (bốn biển). 

Nếu chẳng biết phát huy, lại còn làm thui chột những đầu mối tốt lành ấy 
đi, người ta không đủ khả năng nuôi nấng và làm cho cha mẹ được vui lòng. 
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Mạnh Tử viết: “Thỉ nhân khởi bất nhân ư hàm nhân tai? Thỉ nhân duy 
khủng bất thương nhân; hàm nhân duy khủng thương nhân. Vu, tượng 
diệc nhiên. Cố thuật bất khả bất thận dã. 


“Khổng Tử viết: Tý nhân vi mỹ; trạch bất xử nhân yên đắc trí” Phù 
nhân, thiên chi tôn tưóc dã, nhân chi an trạch dã. Mạc chi ngữ nhi bất 
nhân, thị bất trí dã. 

“Bất nhân, bất trí, vô lễ, vô nghĩa, nhân dịch dã. Nhân dịch nhi sỉ vĩ 
dịch, do cung nhân nhi sỉ vi cung, thỉ nhân nhi sỉ vi thỉ dã. Như sỉ chỉ, 
mạc như vi nhân. 

“Nhân giả như xạ. Xạ giả chính kỷ nhi hậu phát. Phát nhi bất trúng, bất 
oán thắng kỷ giả; phản cầu chư kỷ nhi dĩ hỹ.” 


Dịch nghĩa: 
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Mạnh Tử nói: “Người chế tạo tên há bất nhân hơn người chế tạo áo giáp 
chăng? Người chế tạo tên chỉ sợ không hại được người; người chế tạo áo 
giáp chỉ sợ người bị hại. Người đồng cốt, người đóng áo quan cũng thế. 
Cho nên làm nghề không thể không thận trọng. 


“Khổng Tử nói: Xóm có đức nhân thì tốt đẹp, chọn lựa mà không ở nơi 
có nhân, sao được gọi là sáng suốt? Rìa đức nhân, là tước hiệu cao quý 
của Trời, là chỗ ở yên ổn của người. Không ai cần trở mà sống bất nhân, 
ấy là không sáng suối. 

“Chẳng có nhân, chẳng sáng suốt, không có lễ, không có nghĩa, là kẻ làm 
tay sai cho người. Rẻ làm tay sai mà hổ thẹn trong phận sai khiến, cũng 
như kẻ làm cung mà hổ thẹn trong việc làm cung, kẻ làm tên mà hổ thẹn 
trong việc làm tên. Như biết hổ thẹn, chẳng bằng làm điều nhân. 
“Người làm điều nhân giống như bắn cung. Người bắn cung giữ thân 
mình cho ngay ngắn rồi mới bắn. Bắn mà không trúng, thì không oán kẻ 
thắng mình; phải quay về xét lại mình mà thôi.” 


MẠNH TỬ 





BÌNH GIẢI: 


Ban đầu, người chế tạo tên không hề bất nhân hơn người chế tạo áo giáp. 
Nhưng chính nghề nghiệp đã dần dần làm cho lòng người biến đổi. Do sự đòi 
hỏi của nghề, người chế tạo tên phải làm những mũi tên sắc nhọn, có thể bay 
xa và đâm sâu vào kẻ địch, để gây thương vong càng nhiều càng tốt. Mong 
muốn mũi tên của mình giết được người khiến cho lòng người chế tạo tên dần 
dần hoá ra độc ác, dữ tợn. Cũng do sự đòi hỏi của nghề, người chế tạo áo giáp 
phải làm những chiếc áo giáp bền chắc cho quân lính mặc để có thể chống lại 
được mũi tên, ngọn giáo của đối phương. Mong muốn bảo vệ thân thể quân 
lính được an toàn khiến cho lòng người chế tạo áo giáp dần dần hoá ra nhân 
từ, hiếu sinh. 

Đối với người đồng cốt và người đóng áo quan cũng vậy. Đồng cốt là người 
làm công việc cầu khấn thần linh thay cho người khác. Vì thường xuyên cầu 
khấn thần linh phù hộ, ban phước, cho nên người đồng cốt thấm nhuần câu 
kinh, lời khấn mà tâm hồn trở nên nhân hậu. Người đóng áo quan thấy không 
có ai chết thì áo quan bị ế, cho nên thấy có nhiều người chết thì lại mừng; do 
đó tâm hồn sẽ lệch lạc theo hướng bất nhân. 

Như thế, rõ ràng nghề nghiệp và hoàn cảnh có thể khiến người ta có nhân 
hoặc bất nhân. Vì vậy, việc chọn nghề nghiệp cho mình cần phải thận trọng 
lắm. Trong Bát chánh đạo của nhà Phật, chánh mạng là chọn những nghề 
nuôi thân chân chánh, xa lánh năm nghề có thể tạo nghiệp xấu như: buôn 
bán vũ khí, buôn bán nô bộc, nghề nuôi thú vật để làm thịt hay nghề đồ tế, 
buôn bán chất say (rượu, ma tuý), buôn bán độc dược. 

Muốn trở nên người nhân đức, lại cần phải chọn nơi có nhiều người nhân 
(Lý nhân, Luận ngữ) mà ở để học tập thêm điều nhân và được sống yên ổn, 
tránh những gương xấu. Nhân là đức hạnh đứng đầu của con người, cho nên 
nhân là một tước hiệu cao quý của Trời ban cho loài người, và là chỗ ở yên 
ổn cho con người. Người nhân hiếu hoà, tâm hồn thanh thản yên tĩnh, cho 
nên thường sống lâu. Thi hành điều nhân, chẳng những không bị cản trở, lại 
còn được khen ngợi quý mến, thế mà có người vẫn sống bất nhân; đó là người 
thiếu khôn ngoan, sáng suốt. 

Hầu hết những kẻ không có nhân, trí, lễ, nghĩa đều là tiểu nhân, chỉ có thể 
làm tay sai, tôi tớ cho người. Kẻ ấy chẳng thể hiên ngang làm chủ được mình 
như một bậc quân tử hiền nhân. Làm nô dịch cho người mà huênh hoang, 
không biết hổ thẹn là kẻ đáng trách rồi. Còn kẻ làm nô dịch, cũng như kẻ làm 
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cung, làm tên mà biết hổ thẹn trong công việc của mình là kẻ đáng thương. 


Nhưng dù sao cũng chẳng bằng người biết làm điều nhân. 


Người tập làm điều nhân cũng như người tập bắn cung vậy. Bắn không 


trúng đích, người bắn phải xét lại thế đứng và cách giương cung của mình, 


sao cho đúng cách, cho vững vàng. Người tập làm điều nhân thấy mình thi 


hành nhân đức mà không đạt kết quả, không được người ái mộ, tôn trọng, 


thì đừng trách người mà phải quay về xét lại mình. Mình làm điều nhân mà 
thiếu sự thành khẩn chăng? Tự khoe khoang chăng? Xem nhẹ người khác 
chăng? Đụng chạm tự ái của người hay làm phiền lụy đến người chăng? 
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Mạnh Tử viết: “Tử Lộ, nhân cáo chỉ dĩ hữu quá, tắc hỷ. Vũ văn thiện 
ngôn, tắc bái. Đại Thuấn, hữu đại yên: thiện dữ nhân đồng. Xả kỷ tùng 
nhân, lạc thủ ư nhân dĩ vi thiện. Tự canh giá, đào, ngư, dĩ chí vi đế, vô 
phi thủ ư nhân giả. 

Thủ chư nhân dĩ vi thiện, thị dữ nhân vi thiện giả dã. Cố quân tử mạc 
đại hồ dữ nhân vi thiện.” 


Dịch nghĩa: 
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Mạnh Tử nói: “Thầy Tử Lộ được người ta báo cho biết mình có lỗi thì 
mừng rõ. Vua Vũ được nghe điều thiện thì lạy tạ. Vua Đại Thuấn có tấm 
lòng rộng lớn hơn nữa: cùng làm điều thiện với người. Ngài bỏ mình mà 
theo người; vui vẻ chọn lấy ở người điều hay mà làm điều thiện. Từ lúc 
còn đi cày cấy, làm đồ gốm, đánh cá, cho đến khi lên ngôi đế, không lúc 
nào ngài chẳng chọn lấy điều hay ở người. 

“Chọn lấy điều hay ở người để làm điều thiện, đó là cùng với người làm 
điều thiện vậy. Cho nên bậc quân tử chẳng có gì lón lao bằng cùng với 
người làm điều thiện.” 


MẠNH TỬ 
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Trong đoạn này, Mạnh Tử cho rằng bổn phận lớn lao của người quân tử ở 
cương vị trị nước là làm điều thiện và khuyến khích mọi người cùng làm điều 
thiện với mình. 

Trị nước là làm cho dân được ấm no, yên ổn trong một đất nước thái bình 
thịnh vượng; nhưng cốt lõi của việc trị nước là làm điều thiện. Tất cả mọi 
người; từ vua cho tới dân chúng đều làm điều thiện thì mọi việc từ nhà đến 
nước đều tiến hành tốt đẹp trôi chảy, kinh tế sẽ phát triển, dân chúng sẽ 
được ấm no. Điều thiện chủ trì đất nước sẽ không có lường gạt, bắt nạt, tham 
nhũng, trộm cướp, giặc giã; do đó đất nước sẽ được yên ổn thái bình, thịnh 
vượng. Nếu làm chính trị mà chỉ chú trọng vào những phương thức để điều 
khiển dân chúng theo ý riêng mình, chỉ chú trọng vào các kế hoạch riêng rẽ 
như phát triển quốc phòng, kinh tế, y tế, giáo dục kiến thức v.v... mà bỏ quên 
việc đề cao điều thiện thì tất cả đều hỏng, cũng như xây nhà bằng cách xếp 
gạch lên cho cao mà không trét hồ vữa. 

Vì thế, ở đây, Mạnh Tử đã nêu ra ba tấm gương của người xưa tha thiết 
với điều thiện. 

Thây Tử Lộ, đệ tử của Đức Khổng, được người ta cho biết lỗi của mình thì 
chẳng giận mà còn mừng rõ: bởi vì có được nghe nói về lỗi của mình, mình mới 
biết sửa lỗi để trở nên tốt hơn. 

Vua Vũ nhà Hạ được nghe người khác nói điều thiện thì lạy tạ cám ơn vì 
coi như mình được ban phúc. 

Vua Đại Thuấn nhà Hữu Ngu có tấm lòng còn rộng lớn hơn nữa: chẳng 
những mình làm điều thiện lại còn tạo điều kiện cho mọi người cùng làm điều 
thiện với mình. Vì thế, ngài bỏ những khuyết điểm của mình mà theo điều 
hay của người; tích luỹ những điều hay ở người để giúp mình làm điều thiện. 

Từ khi còn sống cảnh hàn vi ở chốn quê mùa, lúc đi cày ruộng, cấy lúa ở 
đất Lạch, lúc làm đồ gốm ở bến sông Hà, lúc đánh cá ở hồ Lôi, ngài luôn luôn 
học hỏi, chọn lựa điều hay của người xung quanh mà tiếp thu. Đến khi được 
vua Nghiêu đem lên ngôi vị đế vương cai trị thiên hạ, ngài vẫn thường xuyên 
chọn lấy điều thiện ở những quan lại cấp dưới. 

Chọn lấy điều hay ở người để làm điều thiện tức là khích lệ người ta cùng 
làm điều thiện với mình. Đó là cách hay nhất của người quân tử đảm đương 
việc chính trị. Cách hay nhất sẽ đem đến kết quả lớn lao nhất là: quốc gia 
vĩnh an, thiên hạ thái bình, nhân dân hạnh phúc. 
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Từ xưa tới nay, sở dĩ việc chính trị không thành công, thậm chí nói đến 
chính trị còn khiến cho nhiều người rùng mình ghê sợ, bởi vì trong chính trị 
người ta thường dùng xảo thuật, gian trá, tàn nhẫn. Đâu có mấy người làm 
chính trị nhận ra điều cốt lõi là làm điều thiện! 
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Mạnh Tử viết: “Bá Di, phi kỳ quân, bất sự; phi kỳ hữu, bất hữu. Bất lập 
ư ác nhân chỉ triều; bất dữ ác nhân ngôn. Lập ư ác nhân chi triều, dữ ác 
nhân ngôn, như dĩ triều y, triều quan tọa ư đồ thán. Suy ố ác chi tâm, tư 
dữ hương nhân lập, kỳ quan bất chính, vọng vọng nhiên khứ chi, nhược 
tương mỗi yên. Thị cố chư hầu tuy hữu thiện kỳ từ mệnh nhi chí giả, bất 
thụ dã. Bất thụ dã giả, thị diệc bất tiết tựu dĩ. 


Liễu Hạ Huệ bất tu ô quân; bất ty tiểu quan. Tiến, bất ẩn hiền, tất dĩ kỳ 
đạo. Di dật nhi bất oán. Ách cùng, nhi bất mẫn. Cố viết: Nhĩ vi nhĩ, ngã 
vi ngã. Tuy đản tích, lõa trình ư ngã trắc, nhĩ yên năng mỗi ngã tai? Cố 
do do nhiên dữ chi giai, nhỉ bất tự thất yên. Viên nhi chỉ chi nhi chỉ. Viên 
nhĩ chỉ chị, nhi chỉ giả, thị diệc bất tiết khứ dĩ.” 

Mạnh Tử viết: “Bá Di ải; Liễu Hạ Huệ bất cung. Ải dữ bất cung, quân 
tử bất do dã.” 


MẠNH TỬ 





Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Ông Bá DI, không phải vua xứng đáng, không phụng sự; 
không phải bạn xứng đáng, không kết bạn. Không đứng trong triều đình 
của kẻ ác; không nói chuyện với kẻ ác. Đứng trong triều đình của kẻ ác, 
nói chuyện với kẻ ác giống như mặc áo chầu, đội mũ chầu mà ngồi bên 
bùn than. Suy từ tấm lòng ghét ấy của ông, nếu như ông đứng với người 
trong làng mà đội mũ không ngay ngắn, chắc ông bỏ đi mà không quay 
mặt lại, dường như sắp bị dây bẩn vậy. Thế nên, các chư hầu tuy có gửi 
văn thư khéo léo đến cho, ông chẳng thèm nhận. Chẳng nhận vì e rằng 
chẳng thành tựu được sự trong sạch của mình. 


“Ông Liễu Hạ Huệ không cảm thấy hổ thẹn với ông vua nhơ nhuốc, 
không cảm thấy thấp hèn với chức quan nhỏ nhoi. Ra làm quan, ông 
không giấu tài đức, ắt đem đạo ra thi hành. Nếu bị bỏ sót phải ẩn dật, 
ông không oán hận. Gặp cảnh khốn khổ cùng cực, ông không lo buồn. 
Cho nên ông nói: “Ngươi là ngươi, ta là ta. Tuy xăn tay áo, cởi trần hay ở 
truồng bên ta, liệu ngươi làm dây bẩn được ta sao? Do vậy, ông đều vui 
vẻ với mọi người mà chẳng tự đánh mất chính mình. Ai kéo ông dừng 
lại thì dừng. Kéo ông dừng lại thì ông dùng, vì e rằng việc ra đi chẳng 
hợp lẽ.” 


Mạnh Tử nói: “Ông Bá Di thì hẹp hòi, ông Liễu Hạ Huệ thì dễ dãi (thiếu 
cung kính). Hẹp hòi và dễ dãi, người quân tử chẳng giống như vậy.” 


BÌNH GIẢI: 


Để làm sáng tỏ lập trường xử thế của người quân tử, Mạnh Tử nêu ra hai 
nhân vật thời xưa có cách cư xử khác hẳn nhau: Bá Di, con vua nước Cô Trúc, 
một hiền nhân cuối đời nhà Ân và Liễu Hạ Huệ, một hiền nhân nước Lỗ ở 
thời Xuân Thu. 

Bá Di là người đạo đức có cách sống hẹp hòi, khắc nghị. Ông rất căm ghét 
điều xấu, cho nên không chịu hợp tác với một ông vua bất xứng, không chịu 
kết bạn với người thiếu phẩm hạnh. Thái độ quá khắt khe, nghiêm túc trong 
lễ giáo của ông khiến người ta nghĩ rằng ông không thèm đứng bên cạnh một 
người đồng hương đội mũ lệch, vì đó là biểu hiện của sự cẩu thả, vô lễ. Vì chặt 
chẽ, nghiêm khắc như vậy, cho nên ông từ chối tất cả những lời thỉnh cầu hợp 
tác của vua các chư hầu thời bấy giờ. 

Liễu Hạ Huệ cũng là một người hiền đức, nhưng có cách sống trái ngược 
hẳn với Bá Di. Ông sẵn sàng hợp tác trong một chức quan thấp hèn với một 
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ông vua nhơ nhuốc mà không cảm thấy hổ thẹn. Ông chỉ cần có cơ hội để đem 
tài đức phụng sự đất nước; vì thế ông sẵn sàng trổ tài hành đạo mỗi khi có 
dịp. Ông không oán hận, lo buồn vì bị bỏ quên hay bị khốn cùng. Ông hiên 
ngang sống bên cạnh những kẻ xấu xa, đê tiện mà vẫn tự chủ; tự tin rằng 
những điều xấu không thể dính bén vào mình được. Vào trường hợp bất đắc 
dĩ, phải từ quan ra đi, giả như có ai kéo tay giữ lại, thì ông ở lại, vì e rằng việc 
ra đi của mình chẳng phải lẽ, có hại cho đất nước. 

So sánh hai ông, chúng ta thấy Bá Di thì hẹp hòi, cố chấp, khắc nghị quá; 
Liễu Hạ Huê thì dễ dãi, xuề xoà quá. 

Hẹp hòi cố chấp, khắc nghị thì không hoà mình được với đời; không hoà 
được thì không có cơ hội để cải tạo xã hội. 

Người như vậy chỉ giữ được điều thiện cho riêng mình (độc thiện kỳ thân) 
mà không giúp ích được nhiều cho đời. 

Dễ dãi, xuề xoà thì dễ hoà đồng với mọi người nhưng đôi khi bị người ta 
khinh nhờn, hay hiểu lầm là a dua vì ham danh, hám lợi. Dễ dãi, xuề xoà quá 
thì không có uy để điều chỉnh những sự lệch lạc của người đời. 

Thái độ của Bá Di và Liễu Hạ Huệ là hai thái cực mà người quân tử chẳng 
nên bắt chước. Người quân tử trong đạo Nho là người tùy thời cư xử, tùy thời 
hành động: khi nào liệu có thể điều chỉnh được chính trị thì tham chính, 
không thể điều chỉnh được thì rút lui. Ở bất cứ nơi nào, người quân tử cũng 
giữ đạo lý “hoà nhi bất đồng” (giữ hoà khí nhưng không a dua), cố gắng nêu 
gương mẫu nghiêm trang để điều chỉnh lại những tà vạy, khai thông những 
chỗ bế tắc để cho đạo có thể phát huy được. 
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CHƯƠNG IV: CÔNG TÔN SỬU HẠ 
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Công Tôn Sửu, phần sau 
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Mạnh Tử viết: “Thiên thời bất như địa lợi; địa lợi bất như nhân hoà. Tam 
lý chi thành, thất lý chỉ quách, hoàn nhi công chi nhi bất thắng. Phù, 
hoàn nhi công chi, tất hữu đắc thiên thời giả hỹ. Nhiên nhi bất thắng 
giả, thị thiên thời bất như địa lợi dã. 

Thành phi bất cao dã, trì phi bất thâm dã, binh cách phi bất kiên lợi dã, 
mễ túc phi bất đa dã; uỷ nhi khứ chi, thị địa lợi bất như nhân hoà dã. 


Cố viết: “Vực dân, bất dĩ phong cương chi giới; cố quốc, bất dĩ sơn khê chỉ 

hiểm; oai thiên hạ, bất dĩ binh cách chỉ lợi.” Đắc đạo giả, đa trợ; thất đạo 

giả, quả trợ. Quả trợ chỉ chí thân thích bạn chỉ; đa trợ chỉ chí thiên hạ 

thuận chi. Dĩ thiên hạ chi sở thuận, công thân thích chi sở bạn; cố quân 

tử hữu bất chiến; chiến tất thắng hỹ.” 

Dịch nghĩa: 

Mạnh Tủ nói: “Thiên thời không bằng địa lợi; địa lợi không bằng nhân 

hoà. Thành dài ba dặm, quách dài bảy dặm, bao vây tấn công mà không 
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thắng. Này, bao vây tấn công, chắc có được thiên thời. Thế mà không 
thắng được, đó là thiên thời không bằng địa lợi. 


“Thành chẳng phải không cao, hào chẳng phải không sâu, binh khí 
chẳng phải không cứng rắn sắc bén, lúa gạo chẳng phải không nhiều; 
vất bỏ mà chạy, đó là địa lợi không bằng nhân hoà. 

“Cho nên mới nói: 'Giữ dân trong bờ cõi, không thể lấy ranh giói biên 
cương, giữ nước bền chắc, không thể lấy núi khe hiểm trỏ; làm cho thiên 
hạ sợ, không thể lấy binh khí sắc bén.ˆ Giữ được đạo thì nhiều người hỗ 
trợ; đánh mất đạo, thì ít người hỗ trợ. Ít người hỗ trợ cho đến thân thích 
la bỏ, nhiều người hỗ trợ cho đến thiên hạ thuận theo. Lấy chỗ thuận 
theo của thiên hạ tấn công chỗ thân thích ha bỏ; cho nên người quân tử 
không cần đánh; đánh thì ắt thắng.” 


BÌNH GIẢI: 

Thiên thời chỉ đến hai điều: thời cơ thuận lợi và thời tiết thuận lợi. 

Thời cơ thuận lợi là cơ hội suy thối của đối phương, đồng thời là cơ hội 
thuận tiện cho mình. Lấy cục diện nước Trung Hoa thời Tam Quốc mà nói, 
người ta thường cho rằng trong ba nước Ngụy, Ngô, Thục thì Tào Tháo của 
Ngụy nắm giữ thiên thời, Tôn Quyền của Ngô giữ được địa lợi, Lưu Bị của 
Thục giữ được nhân hoà. Thiên thời của Tào Tháo nằm ở chỗ: nhà Hán suy 
vong, Hán đế nhu nhược, đất nước loạn lạc, Tào Tháo giữ chức Thừa tướng, 
nêu cao danh nghĩa tôn phù nhà Hán để lãnh đạo quan quân. Với danh nghĩa 
tôn Hán, các quan lại địa phương khắp nơi dù không ưa Tào Tháo, cũng 
không tiện chống lại mà răm rắp tuân lệnh. 

Lấy cuộc nổi dậy của các dân tộc nhược tiểu trên thế giới giữa thế kỷ 20 
mà nói, các dân tộc nhược tiểu lúc ấy nắm được £hiên thời. Thiên thời bấy giờ 
là sự suy thối của đế quốc thực dân. Sau thế chiến thứ hai, các đế quốc hoặc 
tan rã hoặc suy yếu: Nhật, Đức, Ý tan rã; Anh, Pháp suy yếu. Trong các nước 
thuộc địa, dân trí dần dần mở mang; họ thấy rõ mình bị bóc lột và thấy cần 
phải nỗ lực để tự giải phóng. Đó là thời cơ thuận lợi cho các dân tộc bị trị đứng 
lên giành độc lập. 

Thời tiết thuận lợi là yếu tố thời gian, mùa màng thuận lợi cho công việc. 
Việc canh nông cần thời tiết thuận lợi để thu đạt kết quả thì việc quân sự, 
việc chính trị cũng cần như vậy. 

Mỗi khi tính chuyện hành quân, vị chỉ huy khôn ngoan bao giờ cũng phải 
xét xem tiến binh trong thời tiết nào thì có lợi cho mình nhất và có hại cho 
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địch nhất. Napoléon thua trận Waterloo vì trời mưa lũ. Quân đội Đồng Minh 
đổ bộ lên Normandie vào ngày xấu trời, mưa gió sụt sùi, gây bất ngờ cho quân 
Đức, trong khi quốc trưởng Hi£ler chưa ngủ dậy! 

Trong Tam Quốc Chí, Gia Cát Khổng Minh thừa cơ trời đổ sương mù dày 
đặc đã ung dung cho thuyền tiến sát vào dinh quân Tào để lấy tên. 

Vào đầu thế kỷ 20 ở Trung Hoa, trong khi dân chúng chán ghét đế chế, 
muốn thành lập một quốc gia dân chủ, cộng hoà với khí thế sục sôi, mà Viên 
Thế Khải còn dám lên ngôi hoàng đế ở Bắc Kinh; đó là không hiểu gì về thiên 
thời. Vì vậy mà thất bại thê thảm! 

Tóm lại, thời cơ thuận lợi và thời tiết thuận lợi là những yếu tố tạo nên cái 
gọi là “thiên thời” trong binh pháp và trong việc chính trị. 

Địa lợi chỉ đến những hình thái sông, hồ, núi biển... hiểm trở và thành 
quách, đồn, lũy vững chắc vừa bảo vệ được mình vừa là chướng ngại vật gây 
trở ngại cho đối phương khi tấn công mình . 

Thời Tam Quốc, nước Ngô của Tôn Quyền được địa lợi nhờ thế hiểm của 
Trường Giang. Quân Tào tiến vào phải vượt Trường Giang mênh mông, cho 
nên bị lao nhọc và thua thiệt. 

Các vua chúa thời trước mỗi khi định đô đều phải tìm thế đất thuận lợi cho 
việc bảo vệ kinh thành. 

Chiến thuật du kích là một lối đánh linh hoạt, lấy ít thắng nhiều, lấy yếu 
thắng mạnh, cũng vận dụng thành công nhờ vào địa lợi. 

Nhân hoà chỉ đến sự hoà hợp của dân chúng với chính quyền. Dân chúng 
thương mến nhà cai trị như con cái thương mến cha mẹ; mọi người đồng tâm 
nhất trí tạo nên nhân hoà, là yếu tố quan trọng nhất trong việc chính trị, 
quân sự. 

Thời Tam Quốc, Lưu Bị của nước Thục là lãnh tụ nắm được nhân hoà. 
Trong khi long đong bôn tẩu không có một tấc đất, nhưng lòng nhân nghĩa 
của ông đã cảm hoá được lòng người. Ông đi tới đâu là dân chúng đem cơm giỏ 
nước bầu ra đón rước, lấy thân mình làm phên giậu che chắn cho ông. 

Để minh chứng cho quan điểm “Thiên thời không bằng địa lợi, địa lợi 
không bằng nhân hoà”, Mạnh Tử nêu ví dụ: 

-Giả sử có một thành kia dài ba dặm, quách bao quanh dài bảy dặm. Quân 
địch kéo đến bao vây, ra sức tấn công mà không thắng nổi. Khi ra quân, 
đĩ nhiên quân địch phải tính tới yếu tố thời cơ và thời tiết thuận lợi cho 
mình. Thế mà không thắng được đối phương vì quách quá vững, thành 
quá chắc, không thể phá võ mà vào đuợc. Điều đó chứng tỏ thiên thời 
không bằng địa lợi. 
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- Trường hợp khác, giả sử một nước có thành cao, hào sâu, binh khí sắc 
bén, lương thực đầy đủ. Nhưng khi quân địch vừa tới nơi, quân lính 
trong thành đã vất bỏ binh khí, trở về kéo vợ con bỏ chạy. Sở dĩ xảy ra 
nông nỗi ấy, lý do là mọi người trong thành không đồng tâm nhất trí với 
vua; vua không được lòng quân dân, cho nên yếu tố nhân hoà không có; 
địch chưa đánh đã thua. Điều đó chứng tỏ địa lợi không bằng nhân hoà. 

Vậy muốn có nhân hoà cần phải thế nào? 

Người xưa cho rằng không thể lấy ranh giới biên cương mà giữ dân trong 
bờ cõi được. Khi nhà cầm quyền không giữ được lòng dân, làm cho dân khiếp 
sợ, thì bằng mọi cách dân sẽ bỏ chạy, bất kể sông sâu, biển cả, núi cao, đèo 
hiểm. Nói theo ngôn ngữ Lênine, khi người ta không được bỏ phiếu bằng 
tay thì họ sẽ bày tỏ nguyện vọng bằng cách bỏ phiếu bằng chân; nghĩa là bỏ 
chạy. Họ sẽ chạy bán sống bán chết không kể hiểm nguy trên sóng biển, sông 
nước... 

Người xưa còn cho biết không thể lấy núi khe hiểm trở để giữ nước cho bền 
chắc được. Dưới thời cai trị của Lưu Thiện ở Thành Đô, đất Ba Thục có núi 
Kiếm Các, có đường sạn đạo... biết bao hiểm trở, nhưng nào có ngăn được đại 
quân của Đặng Ngãi, Chung Hội tiến vào! 

Ngoài ra, cũng không thể lấy binh khí sắc bén mà làm cho thiên hạ sợ. Sự 
lầm than, áp chế, khắc nghiệt đã làm cho dân chúng đỏ sống dở chết thì họ 
đâu có còn sợ binh khí sắc bén! 

Sau khi luận về yếu tố nhân hoà vượt trên thiên thời, địa lợi, Mạnh Tử 
cho biết thêm, khi nhà cầm quyền giữ được đạo thì nhiều người hỗ trợ, yếu 
tố nhân hoà sẽ đạt được; đánh mất đạo thì ít người hỗ trợ, nhân hoà sẽ mất. 

Đạo là gì mà quan trọng như thế? 

Đạo là qui luật của Trời trong cõi nhân sinh. Đó là sống công chính và 
yêu thương, tôn trọng phẩm giá con người. Nhà cầm quyền nào lìa bỏ đạo thì 
nhân tâm ly tán, dân chúng xa lánh, thậm chí đến những người thân thích 
họ hàng cũng không hỗ trợ nữa. Họ sẽ ùa theo vị lãnh tụ nào giữ được đạo. 

Kẻ nào đã bị dân chúng và người thân thích lìa bỏ tức là kẻ ấy tự đào hố 
chôn mình rồi; còn cần gì ai đánh nữa? Người quân tử trước sau giữ lấy đạo 
cho nên tất thắng! 
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Mạnh Tử tương triều vương. Vương sử nhân lai viết: “Quả nhân như 
tựu kiến giả dã. Hữu hàn tật, bất khả dĩ phong. Triêu tương thị triểu. 
Bất thức khả sử quả nhân đắc kiến hồ?” 

Đối viết: “Bất hạnh nhi hữu tật, bất năng tháo triều.” 


Minh nhật xuất điếu ư Đông Quách thị. Công Tôn Sửu viết: “Tích giả 
từ dĩ bệnh. Kim nhật điếu. Hoặc giả bất khả hồ?” 


Viết: “Tích giả tật; kim nhật dũ. Như chỉ hà bất điếu?” 


Vương sử nhân vấn tật, y lai. Mạnh Trọng Tử đối viết: “Tích giả, hữu 
vương mệnh; hữu thái tân chỉ ưu, bất năng tháo triều. Kim bệnh tiểu 
dũ, xu tháo ư triều. Ngã bất thức năng chí phủ hồ.' Sử sổ nhân yêu ư 
lộ, viết: “Thỉnh tất vô qui, nhi tháo ư triều.” 


Bất đắc dĩ, nhi chỉ Cảnh Sửu thị túc yên. Cảnh Tử viết: “Nội, tắc phụ 
tử; ngoại, tắc quân thần; nhân chi đại luân dã. Phụ tử chủ ân; quân 
thần chủ kính. Sửu kiến vương chi kính tử dã; vị kiến sở dĩ kính 
vương dã.” 


Viết: “Ô! Thị hà ngôn dã? Tề nhân vô dĩ nhân nghĩa dữ vương ngôn 
giả. Khởi dĩ nhân nghĩa vi bất mỹ dã? Kỳ tâm viết: “Thị hà túc dữ 
ngôn nhân nghĩa dã vân nhĩ?” Tắc bất kính mạc đại hồ thị. Ngã, phi 
Nghiêu Thuấn chi đạo, bất cảm dĩ trần ư vương tiền. Cố Tể nhân mạc 
như ngã kính vương dã.” 

Cảnh Tử viết: “Phủ, phi thử chỉ vị dã. Lễ viết: “Phụ triệu, vô nặc; 
quân mệnh triệu, bất sĩ giá.` Cố tương triều dã; văn vương mệnh, nhi 
toại bất quả. Nghĩ dữ phù lễ, nhược bất tương tự nhiên.” 

Viết: “Nhởi vị thị dự? Tăng Tử viết: “Tấn, Sở chi phú, bất khả cập dã. 
Bỉ di kỳ phú, ngã dĩ ngô nhân; bỉ đi kỳ tước, ngã dĩ ngôâ nghĩa. Ngô 
hà khiểm hồ tai? Phù, khôi bất nghĩa, nhi Tăng Tử ngôn chỉ? Thị 
hoặc nhất đạo dã. 
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Thiên hạ hữu đạt tôn tam: tước nhất, xỉ nhất, đức nhất. Triều đình 
mạc như tước; hương đẳng mạc như xỉ; phụ thế, trưởng dân mạc như 
đức. Ô đắc hữu kỳ nhất, dĩ mạn kỳ nhị tai? 


“Cố tương đại hữu vi chi quân, tất hữu sỏ bất triệu chi thần. Dục hữu 
mưu yên, tắc tựu chi. Kỳ tôn đức, lạc đạo, bất như thị, bất túc dữ hữu 
vi dã. Cố Thang chi ư Y Doãn, học yên, nhi hậu thần chi. Cố bất lao 
nhi Vương. Hoàn Công chi ư Quản Trọng, học yên, nhi hậu thần chỉ. 
Cố bất lao nhi Bá. 


Kim thiên hạ, địa xú, đức tể. Mạc năng tương thượng vô tha, hiếu 
thân kỳ số giáo, nhỉ bất hiếu thân kỳ số thụ giáo. Thang chỉ ư Y 
Doãn, Hoàn Công chỉ ư Quản Trọng, tắc bất cảm triệu. Quản Trọng 
thả do bất khả triệu, nhi huống bất vi Quản Trọng giả hồ?” 
Dịch nghĩa: 
Mạnh Tủ sắp vào chầu vua. Vua sai người đến nói: “Quả nhân định đến 
thăm ngài. Nhưng bị bệnh cảm lạnh, không thể gặp gió. Sáng mai sẽ ở 
triểu đình. Chẳng biết quả nhân có thể được gặp ngài chăng?” 


Đáp rằng: “Chẳng may tôi có bệnh, không thể vào triều được.” 


Hôm sau, ông đi viếng tang ở họ Đông Quách. Công Tôn Sửu nói: “Hôm 
qua, khước từ vì bệnh. Hôm nay đi viếng tang. E rằng chẳng phải chăng?” 


Đáp: “Hôm qua mắc bệnh; hôm nay khỏi. Làm sao mà chẳng đi viếng 
tang?” 


Vua sai người đến thăm bệnh, thầy thuốc cũng đến. Mạnh Trọng Tử 
(em họ của Mạnh Tủ) đáp rằng: “Hôm qua, có lệnh vua; thầy mắc bệnh, 
không thể vào triều. Nay, bệnh đã thuyên giảm, thầy rảo bước vào triều. 
Tôi không biết đã tới hay chưa.” Bèn sai mấy người đón ở trên đường, 
nói: “Xin thầy đừng về nhà, mà hãy vào triều.” 

Chẳng đặng đừng, Mạnh Tử phải ngủ đêm ở họ Cảnh Sửu. Cảnh Tử nói: 
“Bên trong, thì có cha con, bên ngoài, thì có vua tôi; đó là mối luân lý lón 
của con người. Cha con chủ về ơn; vua tôi chủ về kính. Sửu tôi thấy vua 
kính thầy mà chưa hề thấy thầy kính vua.” 


Mạnh Tử nói: “Ôi! Sao lại nói thế? Người nước Tề không đem nhân nghĩa 
nói với vua. Há cho rằng nhân nghĩa chẳng tốt đẹp sao? Trong lòng họ 
nói: ®Sao lại nói được nhân nghĩa cho đủ mà nói” 
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“Thế thì chẳng có sự bất kính nào lớn hơn. Tôi, chẳng phải đường lối của 
vua Nghiêu, vua Thuấn thì không dám trình bày trước mặt vua. Cho 
nên người nước Tề chẳng có ai kính vua bằng tôi vậy.” 

Cảnh Tử nói: “Không phải, chẳng phải nói điều đó. Ninh Lễ nói rằng: 
'Cha vời, không dạ suông: lệnh vua vời, không đợi đóng xe. Đã sắp vào 
triểu, nghe được lệnh vua mà lại lần lữa không quả quyết (ra đi). Về sự 
xứng hợp với lễ, dường như tự nhiên không hợp.” 

Mạnh Tử nói: “Há nói thế ư? Tăng Tử nói rằng: Nước Tấn, nước Sở giàu 
có, chẳng thể theo kịp. Họ nương vào giàu có, ta nương vào đức nhân 
của ta; họ nương vào tước vị, ta nương vào đức nghĩa của ta. Th nào có 
ân hận gì?' Này, há lời ấy là điều bất nghĩa, mà Tăng Tử lại nói sao? E 
rằng (đời ấy cùng với lời ta) là một đạo lý vậy. 

“Thiên hạ đều tôn trọng ba điều: tước vị là một, tuổi tác là một, đức độ là 
một. Ở triều đình không gì bằng tước vị; ở làng xóm không gì bằng tuổi 
tác; giúp vua, chăn dân không gì bằng đức độ. Ô, người được một điều, 
lại khinh thường người được hai điều sao? 


“Cho nên, ông vua sắp làm nên sự nghiệp lón, ắt phải có người bề tôi mà 
tự mình chẳng dám vời. Muốn có mưu tính gì, thì tìm đến người ấy. Ông 
vua tôn trọng đức hạnh, vui với đạo lý mà không làm như thế, thì không 
có sự cộng tác đủ để làm nên sự nghiệp. Cho nên vua Thang đối với Y 
Doãn, đã học ông, rồi sau mới mời ông làm bề tôi. Vì thế, chẳng lao nhọc 
mà nên vương. Hoàn Công đối với Quản Trọng, đã học ông, rồi sau mới 
mời ông làm bề tôi. Vì thế, chẳng lao nhọc mà nên Bá. 


“Nay thiên hạ, đất đai bằng nhau, đức độ ngang nhau. Chẳng ai có khả 
năng vượt trội hơn; không có gì khác là chỉ ưa thích người bề tôi nghe 
giáo lệnh của mình mà không ưa thích người bề tôi mình phải thụ giáo. 
Vua Thang đối vói Y Doãn, Hoàn Công đối với Quản Trọng thì không 
dám vời. Quản Trọng còn không thể vời, huống chi người không buồn 
làm như Quản Trọng ư?” 


BÌNH GIẢI: 


Mạnh Tử là thượng khách của vua Tề. Trừ trường hợp Mạnh Tử muốn chủ 
động đến thăm, nếu không, muốn bàn việc nước, vua Tề phải đích thân đến 
viếng Mạnh Tử mới đúng phép lịch sự đãi khách; chứ không thể sai người đến 
vời gọi. Nếu vua Tề vời gọi mà Mạnh Tử đến, đó là Mạnh Tử thiếu tự trọng. 
Vì thế, khi sứ giả đến ngỏ ý vời gọi, Mạnh Tử kiếm cớ bị bệnh để từ chối. 
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Công Tôn Sửu không hiểu điều đó cho nên thắc mắc về việc Mạnh Tử đi 
viếng tang ngày hôm sau tại nhà họ Đông Quách. Mạnh Tử có bị bệnh thật; 
đó là bệnh phiền não trong tỉnh thần vì không được vua Tề tôn trọng, chứ 
không phải bệnh thể xác. 

Tưởng Mạnh Tử bị bệnh thể xác, vua Tề cho người đến thăm và sai thầy 
thuốc đến chữa. Người em con chú, đồng thời là học trò của Mạnh Tử, là 
Mạnh Trọng Tử nói thác rằng Mạnh Tử đã vào triều nhưng không biết đã tới 
chưa. Một mặt, ông sai người đi đón đường, bảo Mạnh Tử hãy vào triều ngay 
vì có lệnh vua gọi. 

Dĩ nhiên, Mạnh Tử vẫn giữ lập trường tự trọng là không vào triều theo 
lệnh gọi; vì thế ông phải vào ngủ đêm ở nhà quan đại phu Cảnh Sửu để né 
tránh. Thấy vậy, Cảnh Sửu cho rằng Mạnh Tử đã bất kính với vua. 

Mạnh Tử giải rõ cho Cảnh Sửu biết ông không hề bất kính; trái lại, tôn 
kính vua còn hơn những người nước 'Tề (có lẽ trong đó có Cảnh Sửu) ở chỗ, hễ 
truớc mặt vua là ông thành thật đem nhân nghĩa, tức là đường lối của vua 
Nghiêu, vua Thuấn ra khuyên vua, mong ước vua xây dựng vương nghiệp. 

Cảnh Sửu đã trích dẫn Kinh Lễ để chứng minh Mạnh Tử không xử sự hợp 
lễ. Theo Kinh Lễ, khi cha gọi con thì con không được dạ suông, mà phải vội 
chạy ngay đến để xem cha cần sai bảo điều gì; khi vua gọi bề tôi thì bề tôi phải 
vội vã chạy bộ vào triều, không được chần chừ đợi đóng xe ngựa. Nay, nghe 
được lệnh vua gọi mà Mạnh Tử lần lữa, tránh né, không quyết ra đi; như thế 
tự nhiên là thất lễ rồi. 

Một lần nữa, Mạnh Tử phải giải thích kỹ hơn cho Cảnh Sửu biết bằng cách 
viện lời Tăng Tử. Tăng Tử đã nương vào đức nhân, đức nghĩa của mình mà 
không cần đến cầu cạnh với vua Tấn, vua Sở giàu có. Mạnh Tử đâu có phải 
là bề tôi vua Tề; ông không cần cầu cạnh với vua Tề cũng là theo một đạo lý 
như Tăng Tử vậy. 

Theo lẽ thường, thiên hạ đều tôn trọng ba điều: tướcvị, tuổi tác, đức độ. 
Vua có tước vị ở triều đình chỉ là được một điều tôn trọng. Trong khi đó, Mạnh 
Tử vừa có tuổi tác, vừa có đức độ; tức là Mạnh Tử được tới hai điều tôn trọng. 
Chẳng lẽ người được một điều tôn trọng là tước vị vua lại đi khinh thường 
người được hai điều tôn trọng là tuổi tác và đức độ như Mạnh Tử hay sao? 

Một ông vua muốn xây dựng sự nghiệp lớn phải có được người bề tôi đủ tài 
đức mà chính vua phải tôn trọng như bậc thầy, chẳng dám vời gọi. Muốn hỏi 
han, mưu tính điều gì, vua phải thân hành đến tận nhà bậc thầy ấy mà hỏi. 
Như thế mới đúng là biết kính trọng bậc hiền sĩ. Ông vua nào tôn trọng đức 
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hạnh, hiểu đạo lý, ắt phải thực hiện như vậy; nếu không, ông vua ấy không 
thể làm nên nghiệp vương. Ngày xưa, vua Thang khi gặp Y Doãn, phải hạ 
mình làm học trò của Y Doãn rồi mới mời ông về làm quan với mình. Vì vậy, 
vua Thang chẳng phải vất vả mà nên nghiệp vương. Tề Hoàn Công khi gặp 
Quản Trọng, phải hạ mình tôn Quản Trọng làm trọng phụ, coi như cha, học 
hỏi Quản Trọng, rồi mới mời ông làm Tướng Quốc cho mình. Vì vậy, Tề Hoàn 
Công thánh thơi mà nên Bá nghiệp. 

Vào thời Chiến Quốc lúc ấy, các vua chư hầu đều có đất đai tương đối bằng 
nhau, thế lực tương tự nhau, đức độ cũng sàn sàn ngang nhau; chẳng ai có 
tài đức vượt trội hơn. Nhưng sở dĩ không có ông vua nào xây dựng nghiệp 
vương được, bởi vì họ chỉ ưa thích những bề tôi hoàn toàn nghe lời họ, làm 
theo ý muốn của họ; chẳng có ông vua nào ưa thích được thụ giáo ai; không 
ưa thích bề tôi có khả năng làm thầy dạy mình. Do đó, chẳng có ông vua nào 
nên nghiệp vương, đem thái bình an lạc cho thiên hạ được. 

Vua Thang không dám vời Y Doãn. Tề Hoàn Công không dám vời Quản 
Trọng. Quản Trọng tuy có công lao rực rỡ nhưng có lối thấp hèn (công liệt 
như bỉ kỳ ty Công Tôn Sửu thượng, 1), thế mà Hoàn Công còn không dám vời; 
huống chi Mạnh Tử (người không buồn làm như Quản Trọng) lại không đáng 
được vua Tề đến viếng ư? 

Đọc đoạn văn này, chúng ta hiểu thêm được rằng Khổng Tử và Mạnh 
Tử không thành công được trong thời Xuân Thu Chiến Quốc cũng phải. Cả 
Khổng Tử lẫn Mạnh Tử đều theo đuổi mộng giúp vua xây dựng nghiệp vương 
theo vương đạo, tự trọng giữ thân phận mình, không chịu khinh thân chạy 
theo nghiệp bá. Trong thời Xuân Thu Chiến Quốc, không có ông vua nào đủ 
tư cách xây dựng nghiệp vương, cho nên Khổng Tử và Mạnh Tử không được 
trọng dụng là như thế. Cả hai ngài đều là hạng hiển sĩ có khả năng dạy vua, 
chứ không phải hạng bề tôi nịnh hót, xin việc, chỉ biết tuân theo lệnh vua. 
Giá như hai ngài có ý tìm người xây dựng nghiệp bá, thì sự nghiệp các ngài 
đâu có thua Quản Trọng! 


3. 


bè Z‡ HÌH : d{ H3èÈ#*ˆ©›; #® È @— Hưn 8#: #2 
*⁄› ?#ïjk-+#3ám ‹4 : 2x. #ĩ n TY đá ứn Œ Xí Hà, 
%#4#4. BIVN221F0,: 212248, BIẾT + 
®S#4'‡È#*.: k7 ¿⁄—2+wk#®. 

#‡H: ##b,. #@#., #XtHIđ: tá» 


610 


MẠNH TỬ 


BAk, BE “SE”, TH1K#1? Ni, 3 
#uo, HÉR “MAKAKH*” v THAI 
%z+?†R) K/t,. &m®>. &>t: 
#-ƒ mm "Ị vA xi ? 

Trần Trăn vấn viết: “Tiền nhật ư Tề, vương quĩ kiêm kim nhất bách, nhĩ 
bất thụ. Ư Tống, quï thất thập dật nhi thụ. U tiết, quĩ ngũ thập dật, nhĩ 


thụ. Tiền nhật chi bất thụ thị, tắc kim nhật chi thụ, phi dã. Kim nhật chi 
thụ thị, tắc tiền nhật chỉ bất thụ, phi dã. Phu tử tất cư nhất ư thử hỹ.” 





Mạnh Tử viết: “Giai thị dã. Đương tại Tống dã, dư tương hữu viễn hành. 
Hành giả tất dĩ tẫn. Từ viết: 'Quï tẫn.' Dư hà vi bất thụ? Đương tại Tiết 
dã, dư hữu giới tâm. Từ viết: “Văn giới.” Cố vị binh qui chỉ. Dư hà vĩ bất 
thụ? Nhược ư Tề. tắc vị hữu xử dã. Vô xử nhi quĩ chi, thị hoá chỉ dã. Yên 
hữu quân tử nhi khả dĩ hoá thủ hồ?” 

Dịch nghĩa: 


Trần Trăn hỏi rằng: “Ngày trước ở nước Tề, vua đưa tặng gồm cả vàng 
một trăm dật mà thầy không nhận. Ở nước Tống, đưa tặng bảy mươi 
dật mà thầy nhận. Ở nước Tiết, đưa tặng năm mươi dật thầy cũng nhận. 
Nếu ngày trước không nhận là đúng, thì ngày nay nhận là sai. Nếu ngày 
nay nhận là đúng, thì ngày trước không nhận là sai. Thầy ắt ở vào một 
lần sai trong hai lần ấy.” 

Mạnh Tử nói: “Đều đúng cả. Đương khi ở nước Tống, ta sắp đi xa. Người 
đi ắt cần tiền lộ phí. Vua có lời tạ từ rằng: Xin tặng tiền lộ phí.` Ta sao 
lại chẳng nhận? Đương khi ở nước Tiết, ta có lòng phòng bị. Vua có lời 
tạ từ rằng: “Nghe nói thầy cần phòng bị. Cho nên vua cho tiền trả công 
quân lính (bảo vệ). Th sao lại chẳng nhận? 

“Còn như ở nước Tề, chưa có việc xử lý. Không phải xử lý mà đưa tặng, 
đó là mua chuộc vậy. Lẽ nào người quân tử có thể chịu nhận sự mua 
chuộc?” 


BÌNH GIẢI: 


Trần Trăn là học trò của Mạnh Tử. Với cái nhìn hạn hẹp của một người 
thường, ông ta không thể hiểu được tại sao có lúc thầy không nhận vàng của 
vua nước này, có lúc lại nhận vàng của vua nước kia. Trong hai trường hợp 
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nhận và không nhận, chắc hẳn phải có một trường hợp sai. Trần Trăn đem 
vấn đề thắc mắc ấy ra chất vấn với thầy Mạnh Tử. 

Theo lời giải thích của Mạnh Tử, chúng ta hiểu được rằng: người quân tử 
cư xử phải biết tùy thời và phải hiểu ý nghĩa sâu xa của từng trường hợp khác 
nhau. Cũng một việc diễn ra, có lúc là đúng, lúc khác lại là sai. Đúng hay sai 
lại còn tùy thuộc vào cách thích nghi, ứng xử của mình. 

Ở nước Tống, khi chuẩn bị lên đường đi xa, vua thành khẩn tặng tiền lộ 
phí; bấy giờ nên nhận. Không nhận lấy đâu tiền đi đường; không nhận lại còn 
làm buồn lòng người có thiện chí đưa tặng. 

Ở nước Tiết, khi ra đi, cần phải thuê cảnh vệ hộ tống để tránh sự hành 
hung, ám sát của kẻ xấu; vua biết việc ấy và đưa tiền ủng hộ; bấy giờ nên 
nhận. Không nhận, vua sẽ buồn lòng và lấy đâu tiền trả công cho cảnh vệ. 

Cả hai trường hợp ấy, vua nước Tống và vua nước Tiết đều có lòng quan 
tâm ưu ái, không có một hậu ý gì khác; nếu không nhận là sai. 

Trường hợp ở nước Tề, Mạnh Tử chưa có ý định đi đâu cả, không cần tiền 
lộ phí; thế mà vua Tề lại đưa tặng tới một trăm dật vàng, xem ra có hậu ý 
muốn dùng vàng để mua chuộc. Nếu nhận, Mạnh Tử trở nên một món hàng 
(hoá) được bán cho vua Tề. Người quân tử sao lại có thể tự biến mình thành 
một thứ hàng hoá để chịu lệ thuộc vào người, trong khi người đó chẳng xứng 
đáng cho mình phụng sự. 

Vậy nên, người quân tử cần phải hiểu nghĩa lý “tùy thời”; tùy thời mà 
chẳng xu thời. Kinh Dịch nói: “Tùy thời chỉ nghĩa đại hỹ tai" (Nghĩa lý tùy 
thời lớn lao thay!). Hiểu nghĩa lý tùy thời và hành xử cho thích hợp để thành 
công và để tòng đạo. Trình Tử nói: “Tùy thời biến dịch, dĩ tòng đạo dã.” (Tùy 
thời thay đổi để theo đạo vậy.) 


4A. 
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Mạnh Tủ chi Bình Lục, vị kỳ đại phu viết: “Tử chi trì kích chỉ sĩ, nhất 
nhật chỉ tam thất ngũ, tắc khử chi phủ hồ?” 





Viết: “Bất đãi tam.” 

“Nhiên, tắc tử chi thất ngũ dã diệc đa hỹ. Hung niên, cơ tuế, tử chi dân, 

lão nuy chuyển ư câu hác, tráng giả tán chi tứ phương giả. kỷ thiên 

nhân hỹ.” 

Viết: “Thử phi Cự Tâm chỉ sở đắc vi dã.” 

Viết: “Ñim hữu thụ nhân chỉ ngưu dương, nhi vị chỉ mục chỉ giả; tắc tất 

vị chỉ cầu mục dữ sô hỹ. Câu mục dữ sô nhi bất đắc, tắc phản chư kỳ 

nhân hồ? Úc diệc lập nhi thị kỳ tử dư?” 

Viết: “Thử tắc Cự Tâm chỉ tội dã.” 

Tha nhật, hiện ư vương viết: “Vương chỉ vi đô giả, thần trì ngũ nhân 

yên. Tri kỳ tội giả, duy Khổng Cự Tâm.” 

Vị vương tụng chi. Vương viết: “Thử tắc quả nhân chỉ tội dã.” 

Dịch nghĩa: 

Mạnh Tử đến Bình Lục, nói với quan đại phu ở đấy rằng: “Đối với viên 

quan cầm kích, trong một ngày bỏ đội ngũ ba lần, ông có truất phế người 

ấy đi hay không?” 

Đáp: “Không đợi tới ba lần.” 

“Vậy thì ông cũng đã bỏ đội ngũ của ông nhiều lần rồi. Vào những năm 

đói kém, mất mùa, dân của ông, người già yếu vất vưởng nơi ngòi rãnh, 

người trai trẻ tán lạc đi bốn phương, tới mấy ngàn người.” 

Đáp: “Điều đó chẳng phải công việc của Cự Tâm tôi được làm.” 

Mạnh Tử nói: “Nay có kẻ nhận trâu dê của người đi chăn; ắt phải đi tìm 
615 


TỨ THƯ BÌNH GIẢI 








chỗ chăn và rơm cỏ. Tìm chỗ chăn và rơm có mà không được, thì trả lại 
cho người chủ, hay cứ đứng nhìn thú vật chết ư?” 

Đáp: “Điều đó là tội lỗi của Cự Tâm tôi vậy.” 

Ngày khác, ra mắt vua, Mạnh Tử nói: “Những quan cai trị kinh đô của 


vua, tôi biết được năm người. Người biết nhận tội lỗi của mình chỉ có 
Khổng Cự Tâm.” 


Ông thuật lại rành rọt cho vua nghe. Vua nói: “Điều đó là tội lỗi của quả 
nhân vậy.” 


BÌNH GIẢI: 


Mạnh Tử là một hiền triết luôn luôn quan tâm tới chính trị, tức là quan 
tâm tới việc cai trị tốt cho dân được hạnh phúc ấm no. Trong khi là khách ở 
nước Tề, ông đã đi thăm một số vùng đất thuộc kinh đô, xem các quan chức 
ở đây thi hành bổn phận như thế nào. Đến đất Bình Lục, thấy tình cảnh dân 
chúng thiếu thốn, khổ sở, Mạnh Tử đã khéo léo tìm cách cho quan đại phu sở 
tại nhận ra tội lỗi của mình. 

Ông nêu ví dụ về một võ quan cấp thấp (cầm kích) trông coi một đội ngũ 
năm người lính. Ông hỏi ý kiến quan đại phu sở tại về cách xử lý đối với viên 
đội trưởng nếu người này bỏ đội ngũ ba lần trong một ngày. Quan đại phu ca 
trị Bình Lục là Khổng Cự Tâm không rõ ý tứ sâu xa của Mạnh Tử, đã nhanh 
nhầu cho biết ý kiến: không đợi tới ba lần; chỉ một, hai lần, viên đội trưởng 
ấy đã bị phế bỏ. 

Nắm được ý ấy, Mạnh Tử quay vào quan đại phu mà kết luận: chính ông 
cũng đã bỏ đội ngũ, tức là không làm tròn trách nhiệm đối với dân chúng 
Bình Lục. Dân chúng Bình Lục chính là đội ngũ thuộc quyền lãnh đạo của 
ông. Ông đã bỏ lửng việc cai trị, cho nên dân chúng bị chết đói trong những 
năm mất mùa; người già chết nơi đầu ngòi, xó rãnh; mấy ngàn trai tráng phải 
tha phương cầu thực. 

Nghe vậy, đại phu Khổng Cự Tâm đã từ chối trách nhiệm và cho rằng chỉ 
có vua mới có quyền ra lệnh mở kho thóc lúa để chẩn cấp cho dân. 

Mạnh Tử đưa ra một ví dụ khác: Khi một người kia nhận chăn nuôi trâu 
dê cho chủ, anh ta có trách nhiệm tìm đồng cỏ hay thu gom rơm cỏ cho trâu 
dê ăn. Nếu không tìm được đồng cỏ hay cỏ rơm, theo lẽ thường, anh ta trả súc 
vật lại cho chủ, rồi rút khỏi công việc chăn nuôi mới phải. Chẳng lẽ anh ta 
cứ lãnh lương của chủ mà nhìn súc vật chết đói sao? Cũng vậy, khi một viên 
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quan không biết cách cai trị khiến dân phải đói khát, ông ấy phải từ nhiệm 
để vua tìm người khác thay thế. Lẽ nào dân chúng chết đói mà người cai trị 
cứ bình chân như vại ngồi nhìn rồi thản nhiên lãnh lương cao bổng hậu? 

Mạnh Tử luận đến như thế, Khổng Cự Tâm mới nhận ra tội lỗi của mình. 
Khi kể lại với vua, ông cho biết trong năm vị quan cai trị đất Kinh đô. chỉ có 
một người duy nhất là Khổng Cự Tâm biết nhận lỗi mình; còn bốn người kia 
vẫn tìm cách chối tội. 

Trong khu vực Kinh đô, nơi gần gũi vua và triều đình mà chỉ có một phần 
năm các quan cai trị biết nhận lỗi; còn ở những miền xa xôi, hẻo lánh khác 
của đất nước, liệu có được mấy ông quan biết nhận lỗi. 


Cũng may trước mặt Mạnh Tử, vua Tề cũng còn biết nhận lỗi mình. Có 
biết bao ông vua thời Xuân Thu, Chiến Quốc đã không chịu nhận lỗi, lại còn 
bịt miệng, trả thù người nào dám vạch lỗi của mình. Biết nhận lỗi đã là tiến 
bộ một nửa rồi. Làm sao có được những vị vua biết sửa lỗi sau khi đã nhận ra 
lỗi thì dân chúng mới đỡ khổi 
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Mạnh Tử vị Trì Oa viết: “Tử chỉ từ Linh Khâu nhỉ thỉnh sĩ sư; tự dã, vị 
kỳ khả dĩ ngôn dã. Ñim ký sổ nguyệt hỹ. vị khả dĩ ngôn dư?” Trì Oa gián 
ư vương, nhi bất dụng; trí vi thần nhi khứ. 


Tề nhân viết: “Sở dĩ vị Trì Oa, tắc thiện hỹ; sở dĩ tự vị, tắc ngô bất tri dã.” 

Công Đô Tử dĩ cáo. 

Viết: “Ngô văn chỉ dã: Hữu quan thủ giả, bất đắc kỳ chức, tắc khứ. Hữu 
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ngôn trách giả, bất đắc kỳ ngôn, tắc khứ.° Ngã vô quan thủ, ngã vô ngôn 

trách dã. Tắc ngô tiến thối, khởi bất xước xưóc nhiên, hữu dư dụ tai?” 
Dịch nghĩa: 

Mạnh Tử bảo Trì Oa rằng: “Ông khước từ đất Linh Khâu mà xin làm 

quan can gián, tựa hồ chức ấy giúp ông có thể nói năng được. Nay đã 

mấy tháng tồi, chưa thể nói được gì ư?” 

Thì Oa bèn can ngăn vua, nhưng chẳng được nghe theo; ông trả quan 

mà bỏ về. 

Người nước Tề nói: “Lý do giúp Trì Oa thì tốt lành; lý do (Mạnh Tủ) tự 

giúp mình, thì ta chẳng biết ra sao.” 

Công Đô Tử đem lời ấy thuật lại. 

Mạnh Tử nói: “Ta có nghe rằng: “Người giữ chức quan, chẳng làm tròn 

được chức vụ thì bỏ. Người giữ trách nhiệm can ngăn, chẳng được nghe 

lời, thì bỏ.ˆ Ta không giữ quan chức, ta không có trách nhiệm can ngăn. 

Thế thì ta tói lui há chẳng thảnh thơi nhàn nhã sao?” 


BÌNH GIẢI: 


Mạnh Tử đồng quan điểm với quan đại phu Trì Oa nước Tề, khước từ chức 
quan cai trị đất Linh Khâu, xin làm chức sĩ sư, hy vọng có cơ hội đem lời đạo 
lý để can gián vua. Được sự nhắc nhỏ của Mạnh Tử, Trì Oa lên tiếng khuyên 
can vua Tề, nhưng vua không dùng những lời khuyên ấy. Thế là Trì Oa giã 
từ quan chức mà về. 

Thấy vậy, người nước Tề bảo nhau: Mạnh Tử góp ý với Trì Oa là phải, 
nhưng nếu đứng ở địa vị của Trì Oa, không biết Mạnh Tử xử trí ra sao. 

Nghe người học trò là Công Đô Tử thuật lại lời bàn tán ấy, Mạnh Tử đã 
trưng ra một câu ngạn ngữ cổ, tán thành cách xử sự của Trì Oa. Như thế tức 
là đứng ở địa vị của Trì Oa, can ngăn vua không nghe, thì Mạnh Tử cũng từ 
quan mà về. Còn trong tình thế lúc bấy giờ, Mạnh Tử chưa làm quan với vua 
Tề, chưa có trách nhiệm can ngăn vua; ông cảm thấy an nhiên tới lui, thành 
thơi nhàn nhã, chẳng có gì phải bận tâm cả. 


6. 
iu j ft, th 2E, +18 k k1 R1. 
+ 3jJLR,, §?t, z7. kš hờ šđi ft. 
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2# 1H: 7t} 13, ⁄#y¡}: 7. lệZ 74, ^ 
31t. >mkf#WtŠ47%› ñw,? 

H: kfUu%4¿È. T†?Tš#8? 

Mạnh Tủ vi khanh ư Tề, xuất điếu ư Đằng. Vương sử Cáp đại phu Vương 


Hoan vi phụ hành. Vương Hoan triêu mộ hiện. Phản Tề Đằng chỉ lộ, vị 
thường dữ chi ngôn hành sự dã. 





Công Tôn Sửu viết: “Tề khanh chi vị bất vi tiểu hỹ. Tề Đằng chi lộ bất vi 
cận hỹ. Phản chỉ, nhi vị thường dữ ngôn hành sự. Hà dã?” 
Viết: “Phù ký hoặc trị chỉ. Dư hà ngôn tai?” 

Dịch nghĩa: 
Mạnh Tử làm quan khanh ở nước Tề, ra đi viếng tang ở nước Đằng. Vua 
sai quan đại phu đất Cáp là Vương Hoan đi giúp đõ. Sáng chiều Vương 
Hoan đều ra mắt. Trên quãng đường đi về giữa Tề Đằng, chưa từng có 
lời nói với nhau về công việc phải làm. 
Công Tôn Sửu nói: “Địa vị của quan khanh nước Tề (Vương Hoan) chẳng 
phải nhỏ. Đường đi giữa Tề Đằng chẳng phải gần. Đi về. mà chưa từng 
có lời nói với nhau về công việc phải làm. Tại sao vậy?” 


Mạnh Tử nói: “Này, đã có người thu xếp rồi. Ta sao còn phải nói?” 


BÌNH GIẢI: 


Sau khi nhận chức quan khanh ở nước Tề, Mạnh Tử được vua cử cầm đầu 
phái đoàn đi viếng tang ở nước Đằng, có quan đại phu đất Cáp là Vương Hoan 
phụ tá. Vương Hoan là một ông quan siểm nịnh. Do đó, mặc dầu cùng đi về 
với nhau trên một quãng đường dài giữa Tề Đằng, nhưng Mạnh Tử không 
chịu nói chuyện, bàn bạc gì với Vương Hoan cả. Có lẽ Mạnh Tử coi Vương 
Hoan là một kẻ tiểu nhân cho nên ông giữ thái độ nghiêm trang không muốn 
thân mật. 

Công Tôn Sửu muốn hỏi cho ra lý do tại sao hai ông chánh phó sứ không 
nói chuyện với nhau; bởi vì, dù sao Vương Hoan cũng là một vị quan lớn của 
nước Tề. 

Mạnh Tử không muốn nói xấu về Vương Hoan; vì thế ông đã tìm cách nói 
lảng đi, cho rằng công việc điếu tang có những người cấp dưới lo sắm đầy đủ 
rồi, không cần nói nữa. 
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VỀ 
#-‡ B7XÉR2kE. 6 2X. I3. ⁄JỆW ĐH: Tí 
HS#z#*#H: 4+ ÄKXKE#: , #-Ủ ‹ + 
l§ # 3 đñ AM, : *+® YÀ %jR #\ O 
H: *ấiš‡t£&, †wjškj}› Rtft› HX 
v1 0. 77.16). 
Z1] Àlt: &R}, *Jv\ it. T3 ñ HỆ. 

AJÿH>.. #TI82K/&I 

Hw4t#. &1š +Lờ/§ › 2+ sš¿38 5#? 
#Ml>.: #87 ®#⁄^X Tiâệ#ð. 
Mạnh Tử tự Tề táng ư Lỗ. Phản ư Tề, chỉ ư Doanh. Sung Ngu thỉnh viết: 
“Tiền nhật, bất tri Ngu chi bất tiếu, sử Ngu đôn tượng sự. Nghiêm, Ngu 
bất cảm thỉnh. Kim nguyện thiết hữu thỉnh dã. Mộc nhược dĩ mỹ nhiên.” 
Viết: “Cổ giả, quan quách vô độ. Trung cổ, quan thất thốn; quách xứng 
chi. Tự thiên tử đạt ư thứ nhân, phi trực vi quan mỹ dã, nhiên hậu tận ử 
nhân tâm. Bất đắc, bất khả dĩ vi duyệt; vô tài, bất khả dĩ vi duyệt. Đắc 
chi, vi hữu tài, cổ chỉ nhân giai dụng chi. Ngô hà vi độc bất nhiên? 
“Thả tỷ hoá giả, vô sử thổ thân phu, ư nhân tâm độc vô hiệu hồ? 
“Ngô văn chi dã: Quân tử bất dĩ thiên hạ kiệm kỳ thân.” 

Dịch nghĩa: 
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Mạnh Tử từ nước Tề về tổ chức an táng tại nước Lỗ. Trở lại nước Tề. 
dừng ở đất Doanh. Sung Ngu xin hỏi rằng: “Ngày trước, không biết Ngu 
tôi là đứa vụng về, thầy đã sai Ngu tôi đôn đốc công việc đóng áo quan. 
Trong lúc vội vã, Ngu tôi chẳng dám hỏi. Nay trộm mong được hỏi thây. 
Dường như gỗ áo quan tốt quá.” 


Mạnh Tử nói: “Ngày xưa, áo quan, áo quách không có hạn độ nào. Thời 
trung cổ, áo quan dày bảy tấc; áo quách dày tương xứng như vậy. Từ 
thiên tử suốt tói dân thường, chẳng những làm cho hợp mỹ quan, sau đó 
còn muốn trọn vẹn tấm lòng nữa. Không được (chức phận sang trọng), 
không thể làm được thỏa lòng; không có của cải, không thể làm được 
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thỏa lòng. Nếu được (chức phận sang trọng) và đang có của cải, người 
xưa đều dùng chế độ (an táng) ấy. Ta sao một mình chẳng làm như vậy? 


“Vả lại, đối với người gửi vào cõi chết, không để đất cát cọ vào da thịt, thì 
riêng lòng người sống chẳng thỏa thuê sao? 


“Ta nghe nói rằng: “Người quân tử đừng để thiên hạ cho là hà tiện với 
cha mẹ mình. ” 


BÌNH GIẢI: 


Sau khi làm khách khanh ở nước Tề, Mạnh Tử trỏ về nước Lỗ tổ chức lễ an 
táng cho thân mẫu. Xong việc, một đệ tử là Sung Ngu, người được giao việc 
đôn đốc thợ mộc đóng quan quách, mới nêu thắc mắc với thầy. Ông ta khiêm 
tốn rào đón rồi đưa ý kiến: gỗ dùng để đóng quan quách tốt quá. Câu nói của 
Sung Ngu hàm ý rằng: có lẽ thầy đã xa xỉ quá chăng, đã trái lễ chăng? 

Ý kiến này cũng đồng một ý với Lỗ Bình Công trước kia (Lương Huệ Vương 
hạ, 16). Do sự báo cáo của Tang Thương, Lỗ Bình Công đã chê Mạnh Tử tổ 
chức đám tang mẹ vượt hơn đám tang cha, với quan quách, y phục tẩm liệm 
đẹp đẽ quá (quan quách y khâm chi mỹ). 

Mạnh Tử phân trần thế này: Thời thượng cổ, việc an táng tùy tiện, chẳng 
có hạn độ nào cả. Sang thời trung cổ, sau khi diệt Trụ, Chu Công thiết định 
Chu Lễ, mới đưa ra hạn độ: áo quan dày bẩy tấc (khoảng 14 em), áo quách 
bao ngoài cũng dày tương xứng. Từ vua cho đến dân thường đều theo như 
vậy; ai cũng muốn làm cho đẹp mắt và tỏ ra tận tình với người đã khuất. Vì 
thế, người chẳng có chức phận sang trọng và không có tiền của thì chịu vậy, 
chẳng thể lo việc an táng được mãn ý. Còn người có chức phận sang trọng và 
có tiền của, thì người xưa đều tổ chức an táng và đóng quan quách theo chế độ 
của Chu Công. Ngày nay, Mạnh Tử là quan khanh ở nước Tề, có của cải, trở 
về quê hương tổ chức an táng cho mẹ, chẳng lẽ lại không theo cách ấy, chẳng 
lẽ lại lấy gỗ mỏng, gỗ xấu mà đóng áo quan, áo quách cho mẹ hay sao? 

Vả lại làm một người con, ai lại muốn da thịt cha mẹ mình phải chịu cảnh 
đất cát cọ sát, mà không dùng áo quan, áo quách để bảo vệ? Bảo vệ được thân 
xác cha mẹ khi chết như khi còn sống cũng là điều an ủi thoả thích cho con 
cháu lắm chứ! 

Dân gian thường quan niệm một cách chung rằng: Người quân tử có thể 
hà tiện với chính mình nhưng chẳng nên hà tiện với cha mẹ mình. 
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Thẩm Đồng dĩ kỳ tư vấn viết: “Yên khả phạt dư?” 


Mạnh Tủ viết: “Khả. Tử Rhối bất đắc dữ nhân Yên. Tử Chi bất đắc thụ 
Yên ư Tử Khối. Hữu sĩ ư thủ, nhi tử duyệt chi. Bất cáo ư vương, nhi tư 
dữ chi ngô tử chi lộc tước. Phù, sĩ dã, diệc vô vương mệnh nhỉ tư thụ chỉ 
ư tử; tắc khả hồ? Hà dĩ dị ư thị?” 


Tề nhân phạt Yên. Hoặc vấn viết: “Khuyến Tề phạt Yên, hữu chư?” 


Viết: “Vị dã. Thẩm Đông vấn Yên khả phạt dư. Ngô ứng chỉ viết khả. Bi 
nhiên nhi phạt chỉ dã. Bỉ như viết: Thục khả đĩ phạt chỉ? Tắc tương ứng 
chi viết: Vi Thiên lại, tắc khả dĩ phạt chỉ. 


Kim hữu sát nhân giả; hoặc vấn chi viết: Nhân khả sát dự? Tắc tương 
ứng chi viết: Khả. Bỉ như viết: Thục khả dĩ sát chi? Tắc tương ứng chi 
viết: Vi sĩ sư, tắc khả đĩ sát chỉ. Ñim dĩ Yên phạt Yên, hà vi khuyến chỉ 
tai?” 


Dịch nghĩa: 
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Thẩm Đồng lấy tình riêng hỏi rằng: “Nước Yên có nên đánh chăng?” 
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Mạnh Tử nói: “Nên. Tử Khối (vua Yên) chẳng được phép trao nước Yên 
cho người. Tử Chi (một bề tôi nước Yên) chẳng được phép nhận nước Yên 
ỏ Tử Khối. Giá như có một viên quan ở đây, ưa thích ông. Không báo cáo 
cho vua mà tự mình trao tước lộc cho ông. Này, lại có kẻ sĩ, cũng không 
có lệnh vua mà tự nhận tước lộc ở ông; thì có thể được chăng? Sao lại 
khác biệt ở những trường hợp đó?” 


Người nước Tề đánh nước Yên. Có người hỏi (Mạnh Tủ) rằng: “Ông 
khuyên nước Tề đánh nước Yên, có phải chăng?” 


Mạnh Tử nói: “Chưa hề. Thẩm Đồng hỏi nước Yên có nên đánh chăng. 
Ta đáp rằng nên. Do đó mà có chuyện đánh. Người ấy (Thẩm Đồng) mà 
nói như thế này: Ai có thể đánh được? Ắt ta sẽ đáp rằng: Là Thiên lại 
(quan của Trời) thì có thể đánh được. 

“Nay có kẻ giết người; có người hỏi rằng: kẻ ấy nên giết chăng? Ắt ta sẽ 
đáp rằng: Nên. Người ấy mà nói như thế này: Ai có thể giết được? Ắt ta 
sẽ đáp rằng: là quan sĩ sư (phụ trách hình pháp) thì có thể giết được. 
Nay đem nước Yên đánh nước Yên, sao ta lại khuyên điều ấy chứ?” 


BÌNH GIẢI: 


Thẩm Đồng là bề tôi của vua Tề; nhân chỗ giao tình riêng giữa ông và 
Mạnh Tử, ông đã hỏi xem có nên đánh nước Yên không. 

Mạnh Tử cho rằng nên. Ông lập luận: vua nước Yên là Tử Khối bất đắc dĩ 
phải trao ngôi vị cho quan đại thần là Tử Chi. Tử Chi là bề tôi vua Yên (Tử 
Khối), chẳng đủ tài đức để nhận ngôi vị từ Tử Khối. Cả hai việc trao và nhận 
này đều trái lẽ. Bởi vì, tổ tiên của vua Yên đã được Thiên tử nhà Chu phong 
tước và cắt đất cho cai trị. Nay cả hai việc trao ngôi và nhận ngôi đều không 
có lệnh của Thiên tử nhà Chu; cho nên là bất hợp pháp. Vì thế, nước Yên nên 
bị chỉnh phạt. 

Cũng tương tự như trường hợp giả định ở nước Tề đây. Có một viên quan 
ưa thích Thẩm Đồng; rồi tự mình trao tước lộc của triều đình cho Thẩm Đồng 
mà không báo cáo để xin lệnh vua. Rồi cũng không có lệnh vua mà một kẻ sĩ 
nào đó lại tự nhận tước lộc của Thẩm Đồng trao cho. Những việc trao và nhận 
đó không thể hợp pháp được. 

Những việc bất hợp pháp giả định ở nước Tề vừa nêu, so sánh với việc bất 
hợp pháp ở nước Yên nào có khác gì nhau. 
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Những việc ấy mà xảy ra ở triều đình nước Tề, thì vua biến thành bù nhìn 
và nước Tề sẽ rối loạn. Việc ấy xảy ra ở nước Yên, thì Thiên tử nhà Chu biến 
thành bù nhìn và thiên hạ sẽ rối loạn. Vì thế, nước Yên nên bị trách phạt là 
việc lặp lại kỷ cương cho thiên hạ. 

Ý kiến của Mạnh Tử trình bày với Thẩm Đồng là như vậy. 

Thế rồi, xảy ra chuyện nước Tề đánh nước Yên. Có người đã hỏi Mạnh Tử 
rằng: “Ông khuyên nước Tề đánh nước Yên có phải chăng?” 

Mạnh Tử thanh minh như sau: Ông chưa hề khuyên Tề đánh Yên! Ông 
chỉ trả lời cho Thẩm Đồng về chuyện nước Yên nên bị trách phạt. Giả như 
Thẩm Đồng hỏi thêm rằng: Ai có thể đánh được? (tức là: Ai có quyển đánh?). 
Ông sẽ trả lời: chỉ có Thiên lại, tức là vị quan của Trời, có tài đức thay Trời 
trị dân, mới có quyền trách phạt mà thôi. Trên danh nghĩa lúc bấy giờ, chỉ có 
Thiên tử nhà Chu là có quyền trách phạt nước Yên. (Tiếc rằng nhà Chu lúc 
này không còn là Thiên lại đúng nghĩa, lại đang suy nhược, lo thân không 
xong, không thể thi hành quyền đó.) 

Mạnh Tử giải thích thêm: Cũng giống như có kẻ giết người; tuy là đáng 
giết nhưng chỉ có quan sĩ sư, phụ trách về hình pháp, mới có quyền xét xử và 
ra lệnh giết kẻ ấy. 

Trong tình thế thời Chiến Quốc lúc bấy giờ, nước Tề cũng vô đạo như nước 
Yên, vậy thì nước Tề cũng là nước Yên. Chẳng lẽ Mạnh Tử là một hiền triết 
lại đi khuyên nước Yên đánh nước Yên hay sao? Đâu có sự mâu thuẫn trong 
tâm tư một hiền triết như thế được. 
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Yên nhân bạn. Vương viết: “Ngô thậm tàm ư Mạnh Tủ.” 


Trần Giả viết: “Vương vô hoạn yên. Vương tự dĩ vi dữ Chu Công, thục 
nhân thả trí?” 


Vương viết: “Ô thị hà ngôn dã?” 


Viết: “Chu Công sử Quản Thúc giám Ấn. Quản thúc dĩ Ân bạn. Tri nhi 
sử chỉ, thị bất nhân dã. Bất tri nhi sử chi, thị bất trí dã. Nhân, trí, Chu 
Công vị chi tận dã, nhi huống ư vương hồ? Giả thỉnh kiến nhi giải chỉ.” 


Kiến Mạnh Tử vấn viết: “Chu Công hà nhân dã?” 

iết: “Cổ chỉ thánh nhân dã.” 

iết: “Sử Quản Thúc giám Ân, Quản Thúc dĩ Ấn bạn dã. Hữu chư?” 
iết: “Nhiên.” 


3 4 5 


Viết: “Chu Công tri kỳ tương bạn nhi sử chi dự?” 
Viết: “Bất tri dã.” 
“Nhiên tắc thánh nhân thả hữu quá dư?” 


Viết: “Chu Công đệ dã, Quản Thúc huynh dã. Chu Công chi quá, bất diệc 
nghỉ hồ? 
“Thả cổ chỉ quân tử, quá tắc cải chỉ; kim chi quân tử,quá tắc thuận chi. 


Cổ chi quân tử kỳ quá dã, như nhật nguyệt chi thực, dân giai kiến chỉ. 
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Cập kỳ canh dã, dân giai ngưỡng chi. Kim chỉ quân tử khởi đồ thuận chi, 
hựu tùng nhĩ vi chi từ.” 


Dịch nghĩa: 
Người nước Yên chống lại. Vua nói: “Ta rất hổ thẹn với Mạnh Tử.” 
Trần Giả nói: “Vua đừng lo. Vua hãy lấy mình sánh với Chu Công, xem 
aI đã nhân lại trí hơn?” 
Vua nói: “Ô sao lại nói thế?” 
Trần Giả nói: “Chu Công sai Quản Thúc giám sát vua Ấn. Quản Thúc 
cùng với vua Ân làm phản. Biết mà còn sai đi, ấy là bất nhân. Không 
biết mà sai đi, ấy là bất trí. Nhân, trí, Chu Công còn chưa trọn vẹn, 
huống hồ là vua? Giả tôi xin yết kiến (Mạnh Tử) để nhờ giải thích.” 
Yết kiến Mạnh Tử, Trần Giả hỏi rằng: “Chu Công là người thế nào?” 
Đáp: “Bậc thánh nhân thời cổ.” 
Hỏi: “Sai Quản Thúc giám sát vua Ân. Quản Thúc cùng với vua Ân làm 
phản. Có chăng?” 
Đáp: “Đúng vậy.” 
Hỏi: “Chu Công biết sẽ làm phản mà còn sai đi chăng?” 
Đáp: “Không biết.” 
“Vậy thì thánh nhân cũng có lỗi lầm ư?” 
Đáp: “Chu Công là em. Quản Thúc là anh. Lâm lỗi của Chu Công cũng 
chẳng hợp lẽ sao? 
“Vả lại quân tử ngày xưa mắc lỗi thì sửa đối; quân tử ngày nay mắc lỗi 
thì cứ thuận theo. Quân tử ngày xưa mắc lỗi thì như mặt trời, mặt trăng 
bị xâm thực vậy, dân chúng đều thấy. Kịp đến lúc sửa sai rồi, dân chúng 
đều ngưỡng mộ. Quân tử ngày nay chẳng những thuận theo, lại lấy lời 
lẽ mà biện bạch.” 

` 2 

BINH GIAI: 

Sau khi đánh thắng nước Yên, vua Tề đặt nền cai trị hà khắc, không chịu 
nghe lời Mạnh Tử rút quân về, trao trả độc lập cho nước Yên (xin xem lại 
Lương Huệ Vương hạ, tiết 10 và 11). Giờ đây, người nước Yên tôn con trai của 
vua Yên (Tử Khối!) là thái tử Bình lên ngôi; rồi đồng lòng khởi nghĩa chống lại 
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quân Tề. Vì thế, vua Tề mới nói với cận thần Trần Giả rằng: “Th rất hổ thẹn 
với Mạnh Tủ.” 

Trần Giả là một nịnh thần, đã không biết khuyên vua sửa lỗi lầm, lại còn 
tâng bốc khen vua Tề đã nhân lại trí hơn Chu Công. Để tìm cách ngụy biện, 
Trần Giả đem chuyện cũ của Chu Công để vạch lỗi. 

Ngày xưa, dưới đời Chu Thành Vương (con của Vũ Vương), Chu Công làm 
Tể Tướng, có sai anh là Quản Thúc (tên là Tiên, em của Vũ Vương, anh của 
Chu Công) đến giám sát bên cạnh vua Ân là Vũ Canh (con vua Trụ). Quản 
Thúc đã thay lòng, không thần phục nhà Chu nữa, mà cùng với Vũ Canh làm 
phản. Chu Công phải đem quân đẹp loạn. 

Trần Giả cho rằng: Nếu Chu Công biết Quản Thúc hai lòng mà còn sai đi, 
để rồi có có tiêu diệt; đó là bất nhân. Nếu Chu Công không biết Quản Thúc 
bất trung mà sai đi, để sinh chuyện phản nghịch; đó là bất trí. Như thế, hoặc 
bất nhân hoặc bất trí, Chu Công vẫn chưa trọn vẹn, vẫn là có lỗi. Do đó, việc 
đánh chiếm và cai trị nước Yên của vua Tề, so với Chu Công, không có gì đáng 
trách; cho nên không đáng hổ thẹn. Để xác chứng cho lập luận của mình Trần 
Giả xin đi hỏi ý kiến Mạnh Tử. 

Sau vài câu hỏi đáp qua lại, Mạnh Tử xác nhận Chu Công không biết 
Quản Thúc có thể làm phản. Sở dĩ Chu Công tín nhiệm Quản Thúc mà trao 
cho việc lớn, bởi vì Chu Công và Quản Thúc là anh em ruột thịt với nhau; tin 
nhau là lẽ tự nhiên. Chu Công có lỗi nhưng không cố tình. Lỗi lầm của Chu 
Công là lỗi lầm hợp với lẽ thường tình của người đời. Chu Công đã sửa lỗi 
bằng cách đem quân dẹp loạn mà không bao che. 

Liên theo đó, Mạnh Tử tế nhị chỉ trích vua Tề và Trần Giả: Quân tử ngày 
xưa (ám chỉ Chu Công) mắc lỗi thì công khai; ai cũng trông thấy như hiện 
tượng nhật thực, nguyệt thực. Mắc lỗi rồi thì sửa lỗi, như mặt trời, mặt trăng 
sáng trở lại; cho nên dân chúng đều hoan nghênh. Quân tử ngày nay (ám chỉ 
vua Tề) mắc lỗi nhưng có người mách bảo cho (ám chỉ Mạnh Tử), lại không 
biết sửa, vẫn cứ ngoan cố, tiếp tục đi theo điều lỗi. Lại còn có người dùng lời 
lẽ khéo léo cố gắng biện bạch (ám chỉ Trần Giả) cho lỗi lầm đó nữa. 
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Mạnh Tử trí vi thần nhi qui. Vương tựu kiến Mạnh Tử viết: “Tiền nhật 


nguyện kiến, nhi bất khả đắc. Đắc thị đồng triều, thậm hỷ. Kim hựu khí 
quả nhân nhi qui. Bất thức khả dĩ kế thử nhi đắc kiến hồ?” 

Đối viết: “Bất cảm thỉnh nhĩ; cố sở nguyện dã.” 

Tha nhật, Vương vị Thời Tử viết: “Ngã dục trung quốc nhỉ thụ Mạnh Tử 
thất, dưỡng đệ tử dĩ vạn chung, sử chư đại phu, quốc nhân giai hữu sở 
căng thức. Tử hạp vị ngã ngôn chĩ?” 

Thời tử nhân Trần tử, nhi dĩ cáo Mạnh Tủ. Trần tử dĩ Thời tử chi ngôn 
cáo Mạnh Tử. 

Mạnh Tử viết: “Nhiên, phù Thời tử ô tri kỳ bất khả dã? Như sử dư dục 
phú, từ thập vạn nhi thụ vạn, thị vi dục phú hồ? 

Quý Tôn viết: “Dị tai Tử Thúc Nghi! Sử kỷ vi chính, bất dụng, tắc diệc đĩ 
hỹ; hựu sử kỳ tử đệ vi khanh! Nhân diệc thục bất dục phú quý? Nhi độc 
ư phú quý ch trung hữu tư lũng đoạn yên.” 

Cổ chỉ vi thị giả, dĩ kỳ sở hữu, dịch kỳ sở vô giả. Hữu tư giả trị chỉ nhĩ. 
Hữu tiện trượng phu yên, tất cầu lũng đoạn nhi đăng chi, dĩ tả hữu 
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vọng nhi võng thị lợi. Nhân giai dĩ vi tiện; cố tùng nhi chỉnh chỉ. Chinh 
thương tự thử tiện trượng phu thủy hỹ.” 


Dịch nghĩa: 
Mạnh Tử chấm dứt quan chức mà trở về. Vua đến thăm Mạnh Tử nói: 
“Ngày trước, ước mong gặp mà không được. Được hầu ngài cùng với 
triều đình, rất vui sướng. Nay lại bỏ quả nhân mà về. Chẳng biết còn có 
thể tiếp tục được gặp ngài như thế nữa chăng?” 
Đáp rằng: “Chẳng dám xin như vậy; nhưng cố nhiên là ước nguyện của 


A+ ? 


tôI. 


Ngày khác, vua bảo Thời tử rằng: “Ta muốn dựng một ngôi nhà cho 
Mạnh Tử ở giữa nước. cho ông vạn chung thóc để nuôi các đệ tử, khiến 
cho các đại phu, những người trong nước đều có một khuôn mẫu đáng 
kính. Ông sao chẳng vì ta mà nói chuyện ấy?” 


Thời tử cậy Trần tử thông báo với Mạnh Tử. Trần tử đem lời Thời tử 
báo với Mạnh Tử. Mạnh Tử nói: “Thế thì, Thời tử sao chẳng biết điều 
ấy không thể được? Ví như khiến ta ham muốn giàu có, thì bỏ mười vạn 
chung thóc mà nhận một vạn chung, đó là ham muốn giàu có sao? 


“Quý Tôn đã nói: “Khác thường thay Tử Thúc Nghi! Mình chẳng được 
dùng làm việc chính trị, thì đành thôi, lại còn khiến con em mình được 
làm quan khanh! Người ta ai chẳng muốn giàu có? Nhưng một mình ở 
trong sự giàu có thì riêng có kẻ khéo mưu lợi. 


“Xưa kia mới làm chợ, đem cái người này có trao đổi với kẻ không có. 
Quan chức coi sóc việc ấy. Có người thanh niên hèn hạ tìm thủ đoạn 
khôn khéo mưu lợi để bước lên, ngó bên trái bên phải mà kiếm lợi ở chợ 
một cách không ngay thẳng. Người ta đều cho là hèn hạ; cho nên mới có 
chuyện theo đó đánh thuế. Việc đánh thuế buôn bán bắt đầu từ người 
thanh niên hèn hạ đó.” 


BÌNH GIẢI: 


Mạnh Tử là người ấp Trâu, dòng dõi họ Mạnh Tôn, thuộc nước Lỗ. Ông 
đến nước Tề, mong muốn đem vương đạo giúp vua Tề xây dựng nghiệp vương, 
ổn định thiên hạ. Vua Tề rất kính trọng Mạnh Tử nhưng không chịu thực 
hành vương đạo. Vì vậy, sau vài năm làm khách khanh ở nước Tề, ông chán 
nản từ quan, trở về nước Lỗ. 
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Mặc dầu không mặn mà với vương đạo mà chỉ ưa thích bá đạo, vua Tề vẫn 
mến tiếc Mạnh Tử, muốn lưu giữ ông lại nước Tề dạy học trò để nêu cao tấm 
gương đạo đức đáng kính cho các quan và dân chúng. Vua Tề đã sai Thời tử 
tìm cách thuyết phục Mạnh Tử ở lại. Thời tử không dám trực tiếp gặp Mạnh 
Tử, cho nên cậy vào Trần tử (Trần Trăn), học trò của Mạnh Tử chuyển lời hộ. 

Mạnh Tử tỏ ra khó chịu khi thấy vua Tề đưa ra món lợi một vạn chung 
thóc để mong giữ mình lại. Thực ra, Mạnh Tử đến nước Tề không phải vì lợi. 
Nếu vì hám lợi, ông cứ giữ chức khách khanh với món thù lao mười vạn chung 
thóc một năm, làm gì ông phải từ chức ra đi. Ông đến nước Tề vì nghĩ rằng với 
một lãnh thổ rộng lớn và sự phát triển văn minh, kinh tế vào bậc nhất thời 
Chiến Quốc, nếu vua Tề hướng về vương đạo thì có thể khiến cho nhân dân 
trăm họ trong thiên hạ được hưởng thái bình. Như vậy, nhà Đào Đường của 
vua Nghiêu, nhà Hữu Ngu của vua Thuấn, nhà Hạ của vua Vũ, nhà Thương 
của Thành Thang, nhà Chu của Văn Vương, Vũ Vương có thể được tái hiện. 
Giờ đây, thấy ý định của mình không thành, Mạnh Tử cương quyết trở về quê 
hương nước Lỗ ẩn dật theo bước chân của Khổng Tử ngày xưa. Thế mà vua 
Tề không hiểu, lại muốn dùng một món lợi nhỏ để giữ ông lại, có khác gì coi 
ông như Tử Thúc Nghi ngày trước hay như một kẻ lũng đoạn thị trường hèn 
hạ nơi chợ búa. 

Quý Tôn ở nước Lỗ đã từng khinh thường Tử Thúc Nghỉ vì ông này đã bị 
vua sa thải lại còn cố năn nỉ cho con em mình làm quan khanh. Tử Thúc Nghi 
đã muốn mình mãi mãi giàu có như anh chàng lũng đoạn nào đó ngày xưa. 

Tên lũng đoạn này đã lợi dụng người ta đến chợ trao đổi hàng hoá, kiếm 
lấy một địa vị vượt trội để kiếm lợi tối đa bằng những mánh khoé không ngay 
thẳng. Do đó, chính quyền đã đặt lệ đánh thuế vào hàng hoá của anh chàng 
lũng đoạn hèn hạ này. 

Ngày nay, vua Tề dùng lợi để giữ chân Mạnh Tử nào có khác gì đánh giá 
Mạnh Tử cũng tham lam của cải như Tử Thúc Nghi và kẻ lũng đoạn ngày 
xưa vậy. 
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Mạnh Tử khứ Tề, túc ư Trú. Hữu dục vị vương lưu hành giả. Tọa nhỉ 
ngôn. Bất ứng, ẩn kỷ nhi ngọa. Khách bất duyệt, viết: “Đệ tử trai túc nhĩ 
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hậu cảm ngôn. Phu tử ngọa nhi bất thính. Thỉnh vật phục cảm kiến hỹ.” 


Viết: “Tọa, ngã minh ngứ tử. Tích giả, Lỗ Mục Công vô nhân hồ Tử Tư 
chi trắc, tắc bất năng an Tử Tư; Tiết Liễu, Thân Tường vô nhân hồ Mục 
Công chi trắc, tắc bất năng an kỳ thân. 


Tử vị trưởng giả lự, nhi bất cập Tử Tư. Tử tuyệt trưởng giả hồ? Trưởng 
giả tuyệt tử hồ?” 

Dịch nghĩa: 
Mạnh Tử rời nước Tề, nghỉ đêm ở ấp Trú. Có người muốn vì vua lưu giữ 
khách ra đi. Người ấy ngôi rồi nói. Mạnh Tử không đáp, tựa ghế mà nằm. 
Người khách không vui, nói: “Đệ tử giữ chay một đêm rồi mới dám nói. 
Thầy nằm mà chẳng buồn nghe. Xin chẳng dám trỏ lại yết kiến nữa.” 
Mạnh Tử nói: “Hãy ngồi đấy, ta nói rõ cho ông nghe. Xưa kia, Lỗ Mục 
Công không cử người đến bên Tử Tư, thì không thể an lòng Tử Tư; Tiết 
Liễu, Thân Tường không cử người đến bên Mục Công, thì không thể an 
thân mình. 


“Ông vì người lồn tuổi này mà lo nghĩ, nhưng chẳng theo kịp đối với Tử 
Tư. Ông cự tuyệt người lồn tuổi này? Hay người lớn tuổi này cự tuyệt 
ông?” 


BÌNH GIẢI: 


Ra khỏi kinh đô nước Tề, Mạnh Tử nghỉ đêm ở ấp Trú, một khu vực kế cận 
ở phía tây nam. Chuyến đi có vẻ thong thả, dường như Mạnh Tử muốn chờ 
đợi vua Tề đổi ý. 

Một người khách nào đó muốn vì vua Tề đến thuyết Mạnh Tử để giữ ông 
lại; nhưng người ấy không giữ đúng lễ khi ra mắt một đại hiền, thượng khách 
của vua. Ông ta không chờ cho Mạnh Tử mời ngồi và hỏi han, tự mình ngồi 
xuống và nói luôn một hồi. Mạnh Tử đành phải bày tỏ thái độ bất mãn của 
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mình bằng cử chỉ nằm tựa vào ghế, không đáp lời. Người khách phản đối thái 
độ thờ ơ có vẻ thiếu lịch sự của Mạnh Tử và định kiếu từ. 

Mạnh Tử bèn phân giải đại ý: Ngày xưa, đối với bậc đại hiền xứng đáng 
làm thầy như Tử Tư (Khổng Cấp), vua Lỗ Mục Công phải cử người đến bên 
ông săn sóc, phục vụ để giữ trọn sự kính lễ, nếu không chẳng giữ được chân 
ông ấy ở lại nước Lỗ.! 

Ngoài ra, Tiết Liễu và Thân Tường (con của Tử Trương), tuy không phải 
bậc đại hiền như Tử Tư, nhưng rất nhiệt tình trong lễ nghĩa. Các ông mà 
không cử người thường xuyên ở bên cạnh Lỗ Mục Công để giảng đạo lý cho 
vua thì cảm thấy không an thân. Vua tôi nước Lỗ cùng trọng lễ với nhau là 
như vậy. 


Nay ông vì vua Tề đến yết kiến một người vừa cao tuổi vừa là bậc thầy của 
vua Tề mà không biết kính lễ; ông lại chẳng phải là người được vua cử đến 
thăm hỏi săn sóc; thế thì vua Tề xử với Mạnh Tử chẳng bằng Lỗ Mục Công xử 
với Tử Tư. Trong tình thế này, phải nói khách cự tuyệt Mạnh Tử hay Mạnh 
Tử cự tuyệt khách đây? 
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Dung có những ý tưởng cao siêu huyền nhiệm nhất trong Nho giáo. 
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Mạnh Tủ khứ Tể. Doãn Sĩ ngứ nhân viết: “Bất thức vương chi bất khả 
dĩ vi Thang, Vũ, tắc thị bất minh dã. Thức kỳ bất khả, nhiên thả chí, tắc 
thị can trạch dã. Thiên lý nhi kiến vương; bất ngộ, cố khứ. Tam túc nhi 
hậu xuất Trú, thị hà nhu trệ dã? Sĩ tắc tư bất duyệt.” 

Cao tử dĩ cáo. Viết: “Phù, Doãn Sĩ ô tri dư tai? Thiên lý nhi kiến vương, 
thị dư sở dục đã. Bất ngộ, cố khứ; khôi dư số dục tai? Dư bất đắc dĩ dã! 
Dư tam túc nhi xuất Trú; ư dư tâm do dĩ vi tốc. Vương thứ cơ cải chỉ; 
Vương như cải chư, tắc tất phản dư. 

Phù xuất Trú, nhi vương bất dư truy dã, dư nhiên hậu hạo nhiên hữu 
qui chí. Dư tuy nhiên khởi xả vương tai? Vương do túc dụng vi thiện. 
Vương như dụng dư, tắc khởi đô Tề dân an, thiên hạ chỉ dân cử an. 
Vương thứ cơ cải chỉ; dư nhật vọng chỉ. 

Dư khởi nhược thị tiểu trượng phu nhiên tai? Gián ư kỳ quân nhỉ bất 
thụ, tắc nộ hãnh hãnh nhiên, hiện ư kỳ diện. Khứ, tắc cùng nhật chỉ lực, 
nhĩ hậu túc tai?” 





Doãn Sĩ văn chị, viết: “Sĩ thành tiểu nhân dã.” 
Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử rời nước Tề. Doãn Sĩ nói với người ta rằng: “Không biết vua 
(Tê) không thể làm vua Thang, vua Vũ được, đó là không sáng suốt. Biết 
không thể làm được mà lại còn đến, đó là cầu bổng lộc. Đi ngàn dặm mà 
yết kiến vua; chẳng được hợp ý, cho nên bỏ đi. Ngủ đỗ ba đêm rồi mới ra 
khỏi ấp Trú, thì chẳng chậm trễ sao? Sĩ tôi thật chẳng hài lòng.” 
Cao tử đem những lời ấy báo lại. Mạnh Tử nói: “Ôi, Doãn Sĩ há lại biết ta 
sao? Đi ngàn dặm mà yết kiến vua, đó là ước muốn của ta. Chẳng được 
hợp ý, cho nên bỏ đi; ta há muốn vậy sao? Th bất đắc dĩ thôi! Ta nghỉ ba 
đêm rồi mới ra khỏi ấp Trú; thế mà lòng ta còn cho là vội. Hy vọng rằng 
vua thay đổi; giả như vua đổi ý, ắt kêu ta quay lại. 
“Ôi, ra khỏi ấp Trú mà vua chẳng đuổi theo ta, sau đó ta mới quyết chí 
mạnh mẽ mà về. Tuy nhiên ta há bỏ vua sao? Vua còn đủ điều kiện làm 
điều thiện. Giá như vua dùng ta, không những dân Tề được bình an, đến 
dân chúng trong thiên hạ cũng đều được bình an nữa. Hy vọng rằng vua 
thay đổi; mỗi ngày ta trông mong như vậy. 
“Ta há giống như kẻ trượng phu tiểu nhân kia sao? Can ngăn vua mà 
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chẳng được nhận lời thì nổi giận hầm hầm hiện ra mặt. Ra sức bỏ đi hết 
ngày cho mãi đến đêm sao?” 


Doãn Sĩ nghe được những lời ấy, nói: “Sĩ tôi thật là kẻ tiểu nhân.” 


BÌNH GIẢI: 


Một người nước Tề là Doãn Sĩ đã đánh giá thấp Mạnh Tử. Ông nhận xét 
rằng Mạnh Tử chỉ là một người tầm thường ở vào một trong hai trường hợp: 
hoặc không sáng suốt (bất minh), hoặc cầu bổng lộc (can trạch). 

Thái độ từ chức khách khanh với bổng lộc mười vạn chung thóc một năm 
và không nhận làm tôn sư với bổng lộc một vạn chung thóc một năm đã chứng 
tỏ Mạnh Tử đến nước Tề không cốt ý cầu bổng lộc. Còn vấn đề Mạnh Tử có 
sáng suốt không, thì sao? Nếu sáng suốt, tại sao Mạnh Tử không biết vua Tề 
không thể làm vua Thang, vua Vũ được? 


Hỏi như thế cũng giống như hỏi rằng: Khổng Tử không sáng suốt hay sao 
mà mất công bỏ ra 13 năm chu du liệt quốc tìm minh quân để cải tạo thiên 
hạ? 

Thực ra đến bậc thánh nhân cũng không thể biết chắc được tương lai một 
dân tộc sẽ hướng về đâu. Nếu ai tin vào Thiên số, thì Thiên số cho một dân 
tộc chỉ hiện rõ ra sau khi mọi sự đã tới hồi chung cuộc. Trước đó, không ai có 
thể biết được Thiên số; cho nên một bậc đại Nho xưa mới nói: “Tận nhân lực 
nhĩ qui Thiên số” (Làm hết sức người rồi mới qui theo Thiên số.). Cũng trong 
quan điểm này, thi hào Nguyễn Du mới mượn lời Tam Hợp đạo cô để nói lên 
trong truyện Kiều: “Có Trời mà cũng tại ta.” 


Nếu biết trước được tương lai không ra gì, người ta không cần nỗ lực làm 
việc nữa; hoặc nếu biết chắc rằng tương lai sẽ tốt đẹp, người ta cũng chẳng 
cần cố gắng làm gì. Tương lai một dân tộc, một đất nước hay một con người là 
một thực tại khả thể, có thể huy hoàng, có thể suy mạt. Đối với một đất nước, 
sự huy hoàng hay sự suy mạt tùy thuộc vào cả một dân tộc, nhưng tùy thuộc 
rất nhiều vào tầng lớp trí thức hay sĩ phu; nhất là tùy thuộc nhiều vào người 
lãnh đạo đất nước tức là vào ông vua. Ông vua lại là một thực tại khả thể, 
nghĩa là có thể tốt, có thể xấu; ông vua ấy cũng có thể biến đổi từ tốt sang xấu 
hay từ xấu sang tốt. Tin rằng con người có thể cải thiện được và cố gắng cải 
thiện mỗi ngày một tốt hơn; đó là ý nghĩa của nhân sinh. Sự cố gắng cải thiện 
chính là giá trị cao cả nhất của một con người. Vì vậy, vua Thành Thang mới 
cho khắc vào bổn tắm của mình câu châm ngôn để đọc đi đọc lại mỗi ngày: 
“Cầu nhật tân, nhật nhật tân, hựu nhật tân” (Ví như mỗi ngày một mới, thì 
ngày ngày phải đổi mới, ngày lại ngày đổi mới). 
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Nếu Mạnh Tử biết trước một cách chắc chắn vua Tề không thể làm vua 
Thang, vua Vũ được mà Mạnh Tử không đến Tề, thì còn có gì đáng nói nữa! 
Nếu ông thầy nào cũng tin rằng học trò không thể tốt, không thể giỏi được, 
thì trong nhân loại đã không có sự giáo dục. Có sự giáo dục và có sự tiến bộ; 
đó là một bằng chứng rằng con người có thể cải thiện được. 

Mạnh Tử đến nước Tề là do thiện chí muốn hoằng dương đạo lý trong thiên 
hạ để cho dân chúng được hạnh phúc, thái bình. Ông đến Tề với niềm hy vọng 
rằng mặc dù vua Tề chẳng bằng vua Thang, vua Vũ, nhưng nếu cố gắng cải 
thiện, vẫn có thể theo kịp vua Thang, vua Vũ được. Sự cố gắng cải thiện của 
vua Tề là một khả thể chưa nắm chắc, cho nên Mạnh Tử cũng cố gắng để thúc 
đẩy sự cải thiện ấy. Đó là giá trị trong nhân phẩm của Mạnh Tử vậy. 

Dù sao, khi nghe được lời phân giải truyền gián tiếp đến, Doãn Sĩ đã tỉnh 
ngộ về sự đánh giá sai lầm đối với tâm tư một bậc hiền, tự nhận ra mình là kẻ 
tiểu nhân, chỉ biết dùng lý luận một chiều khô cứng để chê bai người, không 
có tấm lòng quảng đại, dung thông bao quát, linh hoạt của bậc đại nhân. Tuy 
nhiên biết mình là kẻ tiểu nhân, Doãn Sĩ cũng đã tiến bộ lắm rồi và rất đáng 
khen vậy. 
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Mạnh Tử khú Tề. Sung Ngu lộ vấn viết: “Phu tử nhược hữu bất dự sắc 


nhiên. Tiền nhật, Ngu văn chư phu tử viết: “Quân tử bất oán thiên, bất 
vưu nhân. ” 
Viết: “Bỉ nhất thời, thử nhất thời dã! Ngũ bách niên, tất hữu vương giả 
hưng; kỳ gian, tất hữu danh thế giả. Do Chu nhi lai, thất bách hữu dư 
tuế hỹ. Dĩ kỳ số, tắc quá hỹ. Dĩ kỳ thời khảo chi, tắc khả hỹ. 
“Phù, thiên vị dục bình trị thiên hạ dã. Như dục bình trị thiên hạ, đương 
kim chỉ thế, xả ngã, kỳ thùy dã? Ngô hà vi bất dự tai?” 
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Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử rời nước Tề. Trên đường, Sung Ngu hỏi rằng: “Thầy dường 
như có sắc không vui. Ngày trước, Ngu tôi nghe thầy nói: “Người quân tử 
không oán Trời, không trách người. 

Mạnh Tử đáp: “Hồi ấy là một thời, hồi này là một thời! 

“Năm trăm năm, ắt có bậc vương giả dấy lên; thời gian ấy ắt có những 
nhân vật nổi danh xuất hiện ở đời. Từ nhà Chu trở lại đây, đã có trên 
bảy trăm năm rồi. Tính theo con số ấy thì đã quá. Đã có thể đến thời thế 
nghiệm xét (thay đổi chính trị) rồi đấy. 


Ôi, Trời chưa muốn thiên hạ được bình trị. Nếu như muốn thiên hạ bình 
trị, ở đời nay đây, bỏ ta, thì còn ai nữa? Th sao lại chẳng an vui?” 


BÌNH GIẢI: 


Mạnh Tử thất vọng với vua Tề, ra đi trong dáng vẻ buồn chán. Một đệ tử 
là Sung Ngu thắc mắc: Thầy có sắc mặt không vui, phải chăng thầy đã bỏ 
quên lối sống lạc thiên an mệnh thuỏ trước của người quân tử: không oán 
Trời, không trách người? 

Mạnh Tử phân giải đại ý như sau: 

Thuởỏ trước khác, hồi này khác. Căn cứ vào kinh nghiệm lịch sử từ lâu đời, 
dân chúng thời Xuân thu, Chiến Quốc cho rằng cứ khoảng 500 năm, lại có 
một bậc vương giả đủ tài năng, đức hạnh xuất hiện; đồng thời, cũng có các 
bậc anh tài, đạo đức ra giúp đỡ vị vương giả ấy, điều chỉnh lại những lệch lạc 
sai trái trong xã hội. Kể từ đời Văn Vương, Vũ Vương đến nay, đã trên 700 
năm, nghĩa là vượt quá hạn số 500 năm, thế mà vẫn chưa thấy vị vương giả 
nào xuất hiện. Thời Xuân Thu, sau Văn Vương, Vũ Vương đã có Khổng Tử là 
bậc đại hiền. Ngày nay, thời Chiến Quốc, lại có Tử Tư, rồi Mạnh Tử cũng là 
những bậc hiền có tài kinh bang tế thế, nhưng không thấy vị vương giả nào 
ra đời để xoay đổi thời thế. 

Gần đây, nghe tiếng Tề Tuyên Vương có lòng trắc ẩn đối với con bò bị đem 
đi giết, Mạnh Tử tưởng rằng Tề Tuyên Vương là một ông vua hướng thiện, 
đã thương súc vật như thế, chắc cũng thương dân. Mạnh Tử dự đoán rằng Tề 
Tuyên Vương có thể là vị vương giả đã xuất hiện ứng với niềm tin trong dân 
gian; cho nên ông mới lặn lội đường xa ngàn dặm mà đến nước Tề với hy vọng 
giúp vua đổi mới chính trị theo Vương đạo. Không ngờ mấy năm ở đất Tề, 
vua chẳng chịu thi hành vương đạo, mà chỉ thích mở rộng bá quyền. Vì thế, 
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Mạnh Tử phải buồn bã ra đi. Mạnh Tử buồn không phải riêng cho mình, mà 
buồn cho thiên hạ phải chịu lầm than, loạn lạc, không biết bao giờ mới dứt. 
Giá như Trời muốn cho thiên hạ được bình trị, giá như vua Tề chịu cải 
sửa theo vương đạo, thì người có thể giúp vua thực hiện một cuộc cách mạng 
chính trị chỉ là ông, chứ còn ai nữa? Nếu như thế thì không vui sao được? 
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Mạnh Tử khú Tề, cư Hưu. Công Tôn Sửu vấn viết: “Sĩ nhi bất thụ lộc, 
cổ chi đạo hồ?” 
Viết: “Phi dã. Ư Sùng, ngô đắc kiến vương, thối nhi hữu khứ chí; bất dục 
biến, cố bất thụ dã. Kế nhi hữu sư mệnh; bất khả dĩ thỉnh. Cửu ư Tề, 
phi ngã chí dã. ” 

Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử rời nước Tề, ở lại ấp Hưu. Công Tôn Sửu hỏi rằng: “Quan chức 
mà không nhận bổng lộc, đường lối của người xưa chăng?” 

Đáp: “Không phải. Ở đất Sùng, ta được yết kiến vua, lúc lui ra thì đã có 
chí nguyện bỏ đi; không muốn thay đổi ý ấy, cho nên không nhận (bổng 
lộc). Tiếp đến có lệnh phát động chiến tranh; không tiện xin đi. Ở lâu tại 
nước Tề, chẳng phải là chí nguyện của ta.” 


BÌNH GIẢI: 

Đoạn văn này lại càng chứng tỏ Mạnh Tử đến nước Tề không phải để cầu 
bổng lộc. Mạnh Tử tuy có làm khách khanh ở Tề mấy năm nhưng không nhận 
lương bổng của vua Tề để khi cần thì rút lui cho tiện. 

Giờ đây, trong khi thầy trò dừng chân tại đất Hưu, Công Tôn Sửu hỏi 
Mạnh Tử xem như thế có phải là đường lối của các bậc thánh hiền xưa chăng. 

Mạnh Tử cho biết: Không phải. 
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Một khi đã quyết chí làm quan, hợp tác với vua trị nước thì phải nhận 
lương bổng; đó là món thù lao để chi dùng hằng ngày. Tuy nhiên, sau cuộc hội 
kiến với vua Tề ở đất Sùng, Mạnh Tử đã nhận ra rằng vua Tề không có chí 
nguyện theo vương đạo cùng với mình. Vì thế, Mạnh Tử đã có ý định bỏ đi từ 
đấy; cho nên vua Tề có cho vàng (100 dật) cũng không nhận. Vài năm kế tiếp 
đó, vì vua Tề ra lệnh phát động chiến tranh với nước Yên, Mạnh Tử không 
tiện xin đi, nhưng vẫn không nhận lương bổng. Như vậy, ở lại nước Tề mấy 
năm là tình trạng bất đắc dĩ, ngoài chí nguyện của Mạnh Tử. 
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Đằng Văn Công, phần trước 
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Đằng Văn Công vi thế tử, tương chi Sỏ, quá Tống, nhi kiến Mạnh Tủ. 
Mạnh Tử đạo tính thiện; ngôn tất xưng Nghiêu, Thuấn. 

Thế tử tự Sở phản, phục kiến Mạnh Tử. 

Mạnh Tủ viết: “Thế tử nghĩ ngô ngôn hồ? Phù, đạo nhất nhi dĩ hỹ. 
“Thành Kiến vị Tề Cảnh Công viết: “Bỉ trượng phu dã, ngã trượng phu 
đã. Ngô hà úy b tai” 

“Nhan Uyên viết: “Thuấn hà nhân dã? Dư hà nhân dã? Hữu vi giả, diệc 
nhược thị. 


\ 


“Công Minh Nghi viết: Văn Vương ngã sư dã. Chu Công khởi khi ngã 
tai” 
“Kim Đằng tuyệt trường bổ đoản, tương ngũ thập lý dã, do khả dĩ vi 
thiện quốc. 
“Thư viết: Nhược dược bất miến huyễn, quyết tật bất sưu.” 
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Dịch nghĩa: 
Đằng Văn Công lúc làm thế tử, khi sắp đến nước Sỏ, có ghé qua nước 
Tống mà yết kiến Mạnh Tử. Mạnh Tử nói rõ về tính thiện; lời nói luôn 
đề cao vua Nghiêu, vua Thuấn. 
Thế tử từ nước Sở quay về, lại đến yết kiến Mạnh Tử. 
Mạnh Tử nói: “Thế tử nghĩ ngờ lời nói của ta sao? Này, đạo lý có một mối 
mà thôi. 
“Thành Kiến đã bảo vua Tề Cảnh Công rằng: “Người kia là đàn ông, tôi 
cũng là đàn ông. Tôi sao lại sợ người kia? 


“Nhan Uyên đã nói: Vua Thuấn là người nào? Tôi là người nào? Có hiện 
thực, cũng giống như vậy.” 

“Công Minh Nghi đã nói: Văn Vương là thầy ta vậy. Chu Công há lừa 
dối ta sao? 


“Nay nước Đằng bót chiều dài thêm chiều ngắn, được gần năm chục 
dặm, nhưng có thể trở nên một nước tốt. 


“Kinh Thư nói: 'Ví bằng thuốc chẳng làm cho nhắm mắt thì bệnh chẳng 
khỏi.” 


BÌNH GIẢI: 


Mạnh Tử đem thuyết tính thiện ra nói với Đằng Văn Công, lúc ông còn làm 
thế tử nước Đằng, đồng thời đề cao vua Nghiêu, vua Thuấn là những người đã 
thực hiện tính thiện. Đó là Mạnh Tử có thâm ý mong mỏi sau này ở ngôi vua 
nước Đằng, thế tử sẽ theo gương vua Nghiêu, vua Thuấn hết lòng phát huy 
tính thiện để xây dựng Vương nghiệp. Dĩ nhiên, muốn phát huy tính thiện, 
người ta cần phải hạn chế nhân dục, bởi vì: “nhân dục thắng, thiên lý vong". 
Tính thiện là ¿hiên ]ý trong con người. Đó là điều rất khó khăn cho mọi người, 
nhất là những người ở địa vị giàu sang, tôn quý, nhiều quyền thế. 

Chính sự khó khăn đó đã khiến cho thế tử Đằng ngờ vực những lời nói 
của Mạnh Tử. Từ nước Sở quay về, lại yết kiến Mạnh Tử, thế tử Đằng muốn 
hỏi thêm cho ra lẽ. Đoán trước được sự ngờ vực ấy, Mạnh Tử xác định: đạo lý 
trong cõi đời chỉ có một mối mà thôi. Đó là nhìn nhận tính thiện do Trời phú 
cho con người, giữ gìn và phát huy tính thiện ấy, để rồi tùy cơ hội mà cải thiện 
xã hội. Làm chính trị lý tưởng là tạo cơ hội cho mọi người được sống lương 
hảo, thân thiện với nhau. 
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Để thêm niềm tin và nghị lực cho Đằng Văn Công, Mạnh Tử đã nhắc lại lời 
của Thành Kiến, một vị quan nước Tề nói với Tề Cảnh Công ngày xưa (đồng 
thời với Khổng Tử). Lời đó có ý nghĩa: Người ta là người có tài đức, có nghị lực; 
ta đây cũng có thể thành tựu được như người, cớ sao lại sợ không bằng người? 

Mạnh Tử nhắc thêm lời Nhan Uyên, cũng hàm ý tương tự: Vua Thuấn 
cũng là người như tôi, nếu tôi thực hiện tính thiện, tôi cũng sẽ trở nên như 
vua Thuấn. 

Mạnh Tử lại kể về Công Minh Nghĩ, một hiền nhân nước Lỗ, đã nhắc lại 
lời của Chu Công rằng: “Văn Vương là thầy ta vậy.” Chu Công là bậc đại hiền 
của nhà Chu, đồng thời là con của Văn Vương, nhưng Chu Công cũng tôn 
Văn Vương làm thầy của mình vì Văn Vương đã nêu gương mẫu đạo đức cho 
Chu Công như một bậc thầy lý tưởng. Nhờ bắt chước, học tập ở Văn Vương, 
mà Chu Công đã nên bậc đại hiền, làm quân sư phụ chính cho Vũ Vương và 
Thành Vương sau này. Chu Công nào có nói dối các đệ tử hậu bối. 

Nước Đằng tuy nhỏ, mỗi chiều khoảng năm chục dặm, nhưng nếu vua 
Đằng biết phát huy tính thiện thì có thể biến nước Đằng thành một quốc gia 
bình trị thiện hảo được. 

Để kết luận, Mạnh Tử nhắc lại một câu Kinh Thư có ý nói rằng: những lời 
khuyên của Mạnh Tử như một liều thuốc đắng. Thuốc có đắng mới là thuốc 
tốt, mới có khả năng chữa khỏi bệnh. Tục ngữ có câu: “Thuốc đắng đã tật, lời 
thật mất lòng.” Thuốc đắng có thể làm cho người uống phải nhắm mắt lại mà 
vẫn phải cố uống; thì những lời khuyên của Mạnh Tử cũng có thể làm cho 
Đằng Văn Công khó chịu; khó chịu vì phải bổ những thói xấu thuộc về nhân 
dục. 

Thuốc đắng có thể chữa khỏi bệnh, thì những lời khuyên của Mạnh Tử 
cũng có thể giúp Đằng Văn Công trở nên vua Nghiêu, vua Thuấn của nước 
Đăng. 
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Đằng Định Công hoăng. Thế tử vị Nhiên Hữu viết: “Tích giả, Mạnh Tử 


thường dữ ngã ngôn ư Tống, ư tâm chung bất vong. Kim dã bất hạnh, 
chí ư đại cố. Ngô dục sử tử vấn ư Mạnh Tủ, nhiên hậu hành sự.” 

Nhiên Hữu chỉ Trâu, vấn ư Mạnh Tử. 

Mạnh Tủ viết: “Bất diệc thiện hồ? Thân tang, cố sở tự tận dã. Tăng Tử 
viết: “Sinh, sự chỉ dĩ lễ; tử, táng chi dĩ lễ, tế chi dĩ lễ; khả vị hiếu hỹ.” 
Chư hầu chỉ lễ, ngô vị chỉ học dã. Tuy nhiên, ngô thường văn chi hỹ: tam 
niên chỉ tang, tư sơ chi phục, chiên chúc chi thực, tự Thiên tử đạt ư thứ 
nhân. Tam đại cộng chị.” 

Nhiên Hữu phản mệnh. Định vi tam niên chỉ tang. Phụ huynh, bách 
quan giai bất dục, viết: “Ngô tông quốc Lỗ tiên quân mạc chi hành; ngô 
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tiên quân diệc mạc chỉ hành dã. Chí ư tử chỉ thân nhi phản chi, bất khả. 
Thả Chí viết: “Tang tế tùng tiên tổ.” Viết ngô hữu sở thụ chi dã.” 

Vị Nhiên Hữu viết: “Ngô tha nhật vị thường học vấn, hiếu trì mã, thí 
kiếm. Kim dã, phụ huynh, bách quan bất ngã túc dã. Khủng kỳ bất năng 
tận ư đại sự. Tủ vị ngã vấn Mạnh Tử.” Nhiên Hữu phục chi Trâu, vấn 
Mạnh Tử. 

Mạnh Tủ viết: “Nhiên, bất khả dĩ tha cầu giả dã. Khổng Tử viết: “Quân 
hoăng, thính ư Trủng tể. Xuyết chúc, diện thâm mặc. Tức vị nhi khốc; 
bách quan, hữu tư mạc cắm bất ai. Tiên chi dã. Thượng hữu hiếu giả, hạ 
tất hữu thậm yên giả hỹ. Quân tử chỉ đức phong dã; tiểu nhân chỉ đức 
thảo dã. Thảo thượng chỉ phong tất yến.” Thị tại thế tử. 


Nhiên Hữu phản mệnh. Thế tử viết: “Nhiên, thị thành tại ngã.” Ngũ 
nguyệt cư lư, vị hữu mệnh giới. Bách quan, tộc nhân khả vị viết tri. Cập 
chí táng, tứ phương lai quan chi. Nhan sắc chỉ thích, khốc khấp chi ai; 
điếu giả đại duyệt. 
Dịch nghĩa: 
Đằng Định Công mất. Thế tử bảo Nhiên Hữu rằng: “Xưa kia, Mạnh Tử 
đã từng nói chuyện với tôi ở nước Tống, trong lòng mãi không quên. Nay 
chẳng may, dẫn đến biến cố lón. Tôi muốn nhờ thầy hỏi Mạnh Tủ, rồi 
sau mới tiến hành tang lễ.” 
Nhiên Hữu đến đất Trâu, hỏi Mạnh Tử. 
Mạnh Tử nói: “Chẳng phải điều tốt sao? Để tang cha mẹ, cố nhiên mọi 
việc phải tự mình làm cho trọn. Tăng Tử nói: 'Còn sống theo lễ mà 
phụng sự; khi mất, theo lễ mà an táng, theo lễ mà cúng tế: đáng gọi là 
hiếu vậy. Lễ nghỉ ở nước chư hầu, ta chưa tìm hiểu. Tuy nhiên, ta từng 
nghe nói rằng: ba năm cư tang, mặc áo thô bỏ gấu, ăn uống cháo lỏng, từ 
Thiên tử suốt tới người dân thường, ba đời cùng theo vậy.” 
Nhiên Hữu quay về truyền bảo. Quyết định ba năm cư tang. Các bậc 
cha bác và trăm quan đều không bằng lòng, nói: 'Các vua đời trước của 
nước Lỗ là nước gốc của ta chẳng làm như vậy; các vua đời trước của ta 
(nước Đằng) cũng chẳng làm như vậy. Đến bản thân thế tử làm ngược 
lại thì không thể được. Vả lại, sách Chí (một cổ thu) có nói: “Việc tang tế 
nên theo ông cha đời trước.° Đó là nói rằng ta phải giữ những điều đã có.” 
Thế tử bảo Nhiên Hữu rằng: “Ngày trước tôi chưa từng học hỏi, chỉ thích 
ruổi ngựa, thử kiếm, nay các bậc cha bác và trăm quan không cho rằng 
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tôi có đủ (khả năng giữ lễ tiết), sợ rằng không thể làm tròn việc lớn này. 
Thầy hãy vì tôi hỏi lại Mạnh Tử.” 

Nhiên Hữu trở lại đất Trâu, hỏi Mạnh Tử. Mạnh Tử nói: “Vậy, không 
phải cầu ở người khác nữa. Khổng Tử nói: Vua mất hãy nghe (việc) ở 
quan Tể Tướng, húp cháo, mặt mày đen đúa, tới gần bài vị mà khóc lóc; 
trăm quan, các chức việc chẳng ai dám không buồn thương. Đó là làm 
gương trước vậy. Người trên có sự ưa thích nào, kẻ bề dưới ắt bắt chước 
còn đậm hơn nữa. Năng lực của quân tử như gió; năng lực của tiểu nhân 


A2 


như cỏ. Gió thổi ở trên, ắt cỏ rạp xuống.ˆ Điều đó ở tại thế tử thôi. 


Nhiên Hữu quay về truyền bảo. Thế tử nói: “Vậy, điều đó thật ở nơi tôi.” 
Năm tháng ở nhà tranh, thế tử chưa có một giới lệnh nào. Trăm quan và 
những người trong dòng tộc đều bảo rằng ngài biết (lễ). Kịp đến lúc an 
táng, bốn phương lại xem, thấy nhan sắc ngài rầu rĩ, sụt sùi khóc lóc xót 
thương; những người đến viếng tang rất đẹp lòng. 


BÌNH GIẢI: 


Ngày xưa, Kinh Xuân Thu của Khổng Tử có quan niệm chính danh trong 
ngôn ngữ. Thiên tử mất, nói là “băng”; vua chư hầu mất, nói là “hoăng”, để 
phân biệt địa vị trên dưới. Đằng Định Công là cha của Đằng Văn Công. Trước 
kia, Đằng Văn Công đã từng được nghe Mạnh Tử nói về thuyết tính thiện và 
vương đạo. Những lời dạy của Mạnh Tử ít nhiều đã có ảnh hưởng tới Đằng 
Văn Công; cho nên khi cha mất, Đằng Văn Công nhờ thầy dạy là Nhiên Hữu 
đi hỏi Mạnh Tử xem nên tổ chức lễ an táng như thế nào để chứng tỏ mình là 
con có hiếu. 

Thấy Nhiên Hữu tỏ bày ý nguyện của thế tử, Mạnh Tử đã vội khen ngay, 
đó là ý nguyện tốt lành. Trọn vẹn đạo hiếu với cha mẹ là rèn tập thói quen 
hướng về điều thiện. Muốn làm điều thiện phải sinh hoạt theo lễ. Tăng Tử 
cho biết rằng đối với cha mẹ, phải theo lễ mà phụng sự khi các ngài còn sống; 
đến khi các ngài mất, cũng phải theo lễ mà an táng, cúng tế nữa. Theo phong 
tục đã có từ ba đời (Tam đại: nhà Hạ, nhà Thương, nhà Chu), từ Thiên tử cho 
đến dân thường, mọi người đều phải cư tang ba năm để tạ ơn cha mẹ đã có 
công chăm sóc, bế bồng trong ba năm ròng rã. Trong thời gian cư tang, người 
ta còn phải mặc áo thô hoặc thưa bỏ gấu, ăn cháo lỏng để biểu hiện nỗi buồn 
thương, không thiết gì đến sự xa hoa, sung sướng thể chất. 

Được Mạnh Tử dạy bảo như thế, Nhiên Hữu về tâu lại. Đằng Văn Công 
quyết định cư tang ba năm theo lệ cũ. Tuy nhiên, các bậc cha bác trong dòng 
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tộc và trăm quan đều phản đối, cho rằng các vua đời trước của nước Lỗ và 
nước Đằng đã bỏ lệ đó rồi; giờ đây, chỉ nên theo những tục lệ của cha ông gần 
gũi với mình thôi. (nước Lỗ và nước Đằng đều là hậu duệ của Văn Vương, cho 
nên nước Lỗ được gọi là Tông quốc: nước gốc của nước Đằng. 

Qua đây, chúng ta mới biết vào thời Xuân Thu, Chiến Quốc, các vua chư 
hầu đã bỏ mất nhiều lễ tiết của thời Tam đại. Đó là dấu hiệu của sự suy đôi 
trong nghi lễ; nó đã kéo theo những sự suy thối khác về đạo lý, làm cho thời 
Xuân Thu, Chiến Quốc trở nên rối loạn; con người trở nên độc ác, tàn nhẫn, 
bất lương... 

Thực ra, quá chú trọng vào những lễ tiết cầu kỳ, rườm rà thì hao tốn, mất 
thời giờ và tạo ra sự cách bậc giữa người trên, kẻ dưới; nhưng đơn giản quá 
hoặc bỏ qua lễ tiết lại làm cho người ta không còn giữ được kỷ cương lễ nghĩa 
nữa; từ đó nảy sinh nhiều tệ nạn, nhiều tai họa trong xã hội. Đó là điều mà 
những nhà cầm quyền cần phải suy nghĩ! 

Không được sự hưởng ứng của dòng tộc và các quan trong triều đình, Đằng 
Văn Công lại nhờ Nhiên Hữu đi hỏi Mạnh Tử một lần nữa để giải quyết nỗi 
phân vân ngờ vực. 

Lần này, Mạnh Tử trưng dẫn lời của Khổng Tử để nói về ý nghĩa của việc 
tang. Theo thói tục xưa, khi vua mất, thế tử không trực tiếp cai trị đất nước, 
mà giao quyền cho quan Tể Tướng coi sóc; ngài chỉ nghe Tể Tướng tâu lại 
(thính ư Trúng Tổ. Ngài ăn uống đơn sơ (húp cháo), không chú trọng giữ gìn 
sắc diện đẹp đẽ (mặt mày đen đúa), mà khóc lóc để làm gương giữ đạo hiếu 
cho các quan. Bởi vì, vua có giữ đạo hiếu với cha mẹ mình, các quan mới bắt 
chước mà giữ đạo hiếu với cha mẹ họ; sau đó, dân chúng sẽ bắt chước vua 
quan mà giữ đạo hiếu với cha mẹ dân. Vua quan là những bậc quân tử trị 
nước có năng lực mạnh mẽ như gió; dân chúng trong nước ở địa vị thấp như 
cỏ trên cánh đồng. Gió thổi, cỏ rạp xuống như thế nào thì đức hạnh của vua 
quan có khả năng chế phục dân chúng để họ vui lòng tuân thủ pháp luật của 
nhà nước như vậy. Việc cư tang, giữ hiếu của vua có công dụng giáo hoá xa 
xôi và sâu sắc như thế. Thế tử muốn làm sao hãy thi hành như vậy, đâu cần 
phải lệ thuộc vào a1. 

Được lời mách bảo khôn ngoan của Mạnh Tử, Đằng Văn Công quyết tâm 
thực hiện việc cư tang theo lệ cổ: ăn ở chay tịnh trong nhà tranh và trao việc 
trị nước cho Tế Tướng (không ra một giới lệnh nào). Lúc này, trăm quan và 
các bậc cha bác trong dòng tộc thấy ngài có nghị lực tuân thủ các lễ tiết xưa, 
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lại quay ra đổi lập trường mà khen ngợi. Trong buổi lễ an táng, dân chúng 


bốn phương và sứ giả các nước chư hầu đến viếng tang đều hết lòng kính 
phục thế tử. 


3. 
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Đằng Văn Công vấn vi quốc. Mạnh Tử viết: “Dân sự bất khả hoãn dã. 
“Thi vân: “Trú nhĩ vu mao, tiêu nhĩ sách đào; cức kỳ thừa ốc, kỳ thủy bá 
bách cốc.” 

“Dân chỉ vi đạo dã: hữu hằng sản giả hữu hằng tâm; vô hằng sản giả vô 
hằng tâm. Cẩu vô hằng tâm, phóng tịch, tà, xỉ, vô bất vi dĩ. Cập hãm hồ 
tội, nhiên hậu tùng nhi hình chĩ; thị võng dân dã. Yên hữu nhân nhân 
tại vị, võng dân nhi khả vi dã? 

“Thị cố hiền quân tất cung kiệm, lễ hạ, thủ ư dân hữu chế: 

“Dương Hổ viết: “Vi phú bất nhân hỹ; vi nhân bất phú hỹ.` 

“Hạ hậu thị ngũ thập nhi cống. Ấn nhân thất thập nhi trợ. Chu nhân 
bách mẫu nhi triệt. Kỳ thật giai thập nhất dã. Triệt giả triệt dã. Trợ giả 
tạ dã. 

“Long tử viết: “Trị địa mạc thiện ư trợ, mạc bất thiện ư cống. Cống giả, 
hiệu số tuế chi trung dĩ vi thường. Lạc tuế, lạp mễ lang lệ; đa thủ chi 
nhỉ bất vi ngược; tắc quả thủ chỉ. Hung niên phẩn kỳ điền nhi bất túc; 
tắc tất thủ doanh yên. Vĩ dân phụ mẫu, sử dân nghễ nghễ nhiên, tương 
chung tuế cần động, bất đắc dĩ dưỡng kỳ phụ mẫu, hựu xưng thải nhi ích 
chi, sử lão trĩ chuyển hồ câu hác. Ô tại kỹ vi dân phụ mẫu dã?” 

“Phù, thế lộc, Đằng cố hành chỉ hỹ. 

“Thi vân: Vũ ngã công điền, toại cập ngã tư! Duy trợ vi hữu công điền. 
Do thử quan chỉ, tuy Chu diệc trợ dã. 

“Thiết vi tường, tự, học, hiệu dĩ giáo chỉ. Tường giả, dưỡng dã; hiệu giả, 
giáo dã; tự giả, xạ dã. Hạ viết hiệu; Ân viết tự; Chu viết tường. Học, 
tắc tam đại cộng chi. Giai sở đĩ minh nhân luân dã. Nhân luân minh ư 
thượng, tiểu dân thân ư hạ. 

“Hữu vương giả khỏi, tất lai thủ pháp; thị vi vương giả sư dã. 

“Thi vân: 'Chu tuy cựu bang, kỳ mệnh duy tân.ˆ Văn Vương chỉ vị dã. Tử 
lực hành chi, diệc dĩ tân tử chỉ quốc.” 


1È ‡È Đ\ BÌ 3b. &†H: f2 8178, tiiệm 
1È, #3 )u2.. XE B G1... SI U R8, 
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Sử Tất Chiến vấn tỉnh địa. Mạnh Tử viết: “Tử chỉ quân tương hành 
nhân chính, tuyển trạch nhi sử tử: tử tất miễn chi. Phù, nhân chính, 
tất tự kinh giói thủy. Kinh giới bất chính, tỉnh địa bất quân, cốc lộc bất 
bình. Thị cố bạo quân, ô lại tất mạn kỳ kinh giói. Kinh giói ký chính, 
phân điền, chế lộc, khả toạ nhi định dã. 








“Phù, Đằng nhưỡng địa biển tiểu, tương vi quân tử yên, tương vi dã 
nhân yên. Vô quân tử, mạc trị dã nhân; vô dã nhân, mạc dưỡng quân tử. 
“Thỉnh dã, cửu nhất nhỉ trợ; quốc trung, thập nhất sử tự phú. Khanh dĩ 
hạ tất hữu khuê điền. Khuê điền ngũ thập mẫu. Dư phu nhị thập ngũ 
mẫu. 
“Tử tỷ vô xuất hương. Hương điền đồng tỉnh, xuất nhập tương hữu, thủ 
vọng tương trợ, tật bệnh tương phù trì; tắc bách tính thân mục. 
“Phương lý nhi tỉnh; tỉnh cửu bách mẫu. Kỳ trung vi công điền. Bát gia 
giai tư bách mẫu. Đồng dưỡng công điền. Công sự tất, nhiên hậu cảm trị 
tư sự; sở dĩ biệt dã nhân dã. 
“Thử kỳ đại lược dã. Nhược phù nhuận trạch chi, tắc tại quân dữ tử hỹ.” 
Dịch nghĩa: 
Đằng Văn Công hỏi về việc nước. Mạnh Tử nói: “Công việc của dân 
không thể trì hoãn. 
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“Kinh Thi rằng: “Ngày thì lấy cỏ tranh, đêm thì xe dây thừng; vội vàng 
leo lên nhà; đầu mùa thì gieo các giống lúa.” 


“Đường lối của dân chúng như sau: có của bền vững thì có lòng bền vững; 
không có của bền vững thì không có lòng bền vững. Ví bằng không có 
lòng bền vững thì sống buông thả, lệch lạc, phung phí, chẳng có gì không 
làm. Đến khi bị khép vào tội, rồi sau theo đó đem hành hình; đó là bủa 


lưới dân vậy. Sao có người nhân ở ngôi vị lại có thể bủa lưới dân như vậy? 


“Cho nên bậc vua hiền ắt phải khiêm cung, tiết kiệm, lễ độ với bề dưới, 
lấy thuế dân có chừng mực thôi. 


“Dương Hổ nói: “Làm giàu thì bất nhân; làm nhân thì không giàu.” 


“Đời nhà Hạ, dân được õð0 mẫu, nộp theo phép cống. Người đời Ấn được 
70 mẫu, nộp theo phép trợ. Người đời Chu được 100 mẫu, nộp theo phép 
triệt. Thật ra đều lấy thuế khoảng một phần mười. Triệt nghĩa là thông 
suốt với nhau. Trợ nghĩa là nhờ cậy lẫn nhau. 


“Long tử nói: “lrong việc quản trị đất đai, không gì tốt bằng phép trợ, 
không gì xấu bằng phép cống. Ở phép cống. tính số trung bình trong 
năm để lấy làm mức thường. Vào năm được mùa, thóc lúa dư dật; có 
lấy nhiều cũng không tàn ác; chỉ là lấy ít thôi. Vào năm mất mùa, phân 
bón còn không đủ, lại cố lấy cho đủ số (theo mức thường). Làm cha mẹ 
của dân mà khiến dân hẳn học liếc nhìn, suốt năm lao động cần cù mà 
không đủ nuôi cha mẹ, lại phải vay mượn mà đóng cho đủ thuế, khiến 
cho già trẻ phải lăn lóc nơi ngòi rãnh. Sao làm cha mẹ của dân lại như 
vậy? 


“Này, có những nhà truyền đời hưởng lộc, nước Đằng hãy cố thi hành 
quản trị đất đai cho tốt. 

“Kinh Thi rằng: “Trời hãy mưa trên công điền của tôi, rồi hãy đổ tràn 
thoả thuê trên tư điền của tôi! Chỉ nhờ sự trợ giúp mới có công điền. Do 
coi vào đó, nhà Chu cũng dùng phép trợ. 


“Hãy thiết lập các loại trường tường, tự, học, hiệu để giáo dục dân. 
Trường tường nuôi dưỡng những đức căn bản, trường hiệu dạy dỗ kiến 
thúc, trường tự hướng dẫn bắn cung. Đời nhà Hạ gọi là hiệu; đời nhà Ấn 
gọi là tự; đời nhà Chu gọi là tường. Trường học (Ở kinh đô), thì cả ba đời 
(Hạ, Ấn, Chu) đều gọi chung như vậy. Tất cả đều để sáng tỏ luân lý làm 
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người. Luân lý làm người sáng tỏ ở bậc trên, đám dân nhỏ nhoi sẽ thân 
yêu nhau ở dưới. 

“Nếu có bậc vương giả ra đời ắt sẽ dùng phép cai trị ấy; thế thì ngài là 
thầy của bậc vương giả vậy. 


“Kinh Thi rằng: “Nhà Chu tuy là nước cũ, mệnh của nước ấy lại mói.? Đó 
là lời chỉ đến Văn Vương. Nếu ngài ra sức thi hành, ngài cũng được một 
nước mới.” 
©° 

Tất Chiến được sai đi hỏi về phép tỉnh địa (chia đất theo chữ tỉnh). Mạnh 
Tử nói: “Vua của ông định thi hành nền chính trị nhân đạo, nên đã chọn 
ông mà sai đi; ông nên cố gắng. Này, chính trị nhân đạo ắt khởi đầu từ 
cách phân chia giói hạn ruộng đất. Chia giói hạn ruộng đất mà không 
ngay thẳng thì phép tỉnh địa không đều, bổng lộc thóc lúa không công 
bằng. Vậy nên, những ông vua tàn bạo, những quan lại tham ô ắt khinh 
thường việc phân chia giới hạn ruộng đất. Việc chia giói hạn ruộng đất 
đã ngay thẳng, thì ruộng đất phân đều, bổng lộc có chừng mực, sự việc 
có thể ổn định bằng cách đơn giản (ngồi tại chỗ). 


“Này đất đai nước Đằng tuy nhỏ hẹp, đều có người quân tử, đều có kẻ 
thôn dã. Không có quân tử, không ai cai trị kẻ thôn dã; không có kẻ thôn 
dã, không ai nuôi quân tử. 

“Đối với nông thôn, xin lấy một phần chín theo phép trợ; đối với dân ở 
kinh thành (quốc trung), xin lấy thuế một phần mười. Quan khanh trỏ 
xuống được có ruộng tiêu chuẩn (khuê điền). Ruộng tiêu chuẩn được 50 
mẫu. Con trai chưa vợ (16 tuổi trở lên) được 2 mẫu. 


“Chết thì được chôn cất không ra khỏi làng. Ruộng đất trong làng cùng 
một khu chữ tỉnh, dân ra vào cùng là bạn của nhau, trông giư õ(trộm 
cướp) cùng trợ giúp nhau, có bệnh tật thì cùng nâng đố nhau; trăm họ sẽ 
thân thiết hoà nhã với nhau. 


“Một dặm vuông là một tỉnh; một tỉnh có chín trăm mẫu. Ở giữa là công 
điền. Tám nhà đều có trăm mẫu tư điền. Tất cả cùng chăm sóc công 
điền. Việc công làm xong, rồi sau mới dám làm việc riêng; cốt để phân 
biệt ra những dân Ở nông thôn vậy. 

“Đó là sách lược đại cương. Nếu như muốn sắp đặt đây đủ, thì ở tại vua 
và ông vậy.” 
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BÌNH GIẢI: 


Đằng Văn Công cảm phục Mạnh Tử, cho nên sau khi chính thức lên ngôi, 
đã hỏi Mạnh Tử về phép trị nước. Ý tưởng Mạnh Tử được ghi chép trong bài 
này có thể gom thành ba đề mục: 

- Đừng gây phiền hà cho dân. 

- Thu thuế chừng mực. 

- Giáo dục dân. 

1. Đừng gây phiền hà cho dân: 

Dân chúng thường xuyên vất vả, đầu tắt mặt tối. Kinh Thi đã nói lên 
những nỗi vất vả của dân chúng thời ấy: ban ngày, phải đi lấy cỏ tranh về lợp 
nhà, hoặc kết thành vách chắn mưa gió. Ban đêm, phải thức khuya xe dây 
thừng dùng để trói, buộc... Lại phải leo lên mái nhà để lợp giặm những chỗ 
bị gió tốc hay hư nát. Vào đầu mùa xuân, phải gieo các giống lúa, đậu, ngô 
v.v... Những công việc ấy không thể trì hoãn được vì liên hệ tới sinh hoạt hằng 
ngày. Cho nên, một chính quyền tốt không nên gây phiền hà cho dân, tức là 
không nên bắt dân làm phu không công, hay phục dịch quan quyền. Những 
việc đó làm trì hoãn công việc hằng ngày của dân. 

2. Thu thuế chừng mực: 

Tâm lý của dân chúng thường theo đường lối chung là: hễ có của ăn, của 
dư hay những của cải bền vững như đất đai, nhà cửa, tiền bạc (hằng sản), thì 
họ cũng có lòng bền vững (hằng tâm), tức là có lương tâm, biết giữ gìn đạo 
đức, luân lý. Nếu họ là những người vô sản tay trắng, họ dễ sống buông thả, 
lệch lạc, phung phí, sa đọa, bất cần đời, bạ đâu làm đấy. 

Vì thế, ở cương vị cầm quyền, nếu cứ bóc lột dân hay để cho dân đói rách; 
đến khi họ phạm tội cướp của, giết người, rồi đem ra hành hình; đó là một 
hình thức bủa lưới vây hãm dân. Là một người lãnh đạo nhân đức không thể 
bủa lưới vây hãm dân như vậy được. 

Cho nên làm vua hiền phải ăn ở khiêm cung, tiết kiệm để bót đánh thuế 
nhiều; bởi vì những khoản chi tiêu của vua và quan lại đều là do tiền đóng 
thuế của dân. Dân đóng thuế có chừng mực, thì dân bớt đói khổ, sẽ không 
sinh ra trộm cướp. Vua lại còn phải giữ lễ với cấp dưới để cho các quan cấp 
dưới cảm phục mà theo gương tiết kiệm của vua. 

Dương Hổ (tức Dương Hoá, một gia thần của họ Quý ở nước Lỗ) đã nói một 
câu chí lý: “Làm giàu thì bất nhân, làm nhân thì không giàu..” Ông vua nào 
ham tiền của đều bất nhân, không có lòng thương dân. Ông vua nào có lòng 
thương dân, sẽ không tích luỹ của cải tiền bạc, nghĩa là không thu vét của 
dân. 
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Muốn thu thuế có chừng mực, phải có phép thuế hợp lý. Mạnh Tử nêu ra 
ba phép thuế đã có từ xưa: phép cống, phép trợ và phép triệt. 

Đời nhà Hạ, mỗi hộ dân (khoảng 6 người: gồm cha mẹ, vợ chồng và con 
cá1) được 50 mẫu ruộng. Theo học giả Đoàn Trung Còn, mỗi mẫu đời xưa vào 
khoảng 144 mét vuông ngày nay.! Dân phải nộp thuế theo phép cống. 

Đời Ân, mỗi hộ dân được 70 mẫu ruộng; nộp thuế theo phép trợ. 

Đời Chu, mỗi hộ dân được 100 mẫu ruộng: nộp thuế theo phép triệt. 

Nhận định về ba phép thuế này, Long Tử, một hiển nhân thời cổ cho rằng: 
tốt nhất là phép trợ, tệ nhất là phép cống. 

Trong phép cống, nhà cầm quyền tính số trung bình của tổng số thóc lúa 
thu hoạch được trong một năm, rồi lấy một phần mười làm thuế đóng cho nhà 
nước. Phép cống này tệ hại ở chỗ: nhà nước không phân biệt năm được mùa 
và năm mất mùa. Được mùa hay mất mùa đều phải đóng thuế như nhau. Vào 
năm được mùa, nhà nông thu được thóc lúa dư dật, thì đóng theo định mức 
không có gì đáng nói. Nhưng vào năm mất mùa, bão tố lụt lội, số thu hoạch 
rất ít; nông dân không đủ tiền trả phân bón ruộng, phải mắc nợ; thế mà nhà 
nước vẫn thu thuế theo định mức, không bớt chút nào cả. Nông dân cần cù 
suốt năm, không đủ nuôi cha mẹ, lại phải đi vay mượn để đóng thuế cho khỏi 
tù tội. Do đó vào những năm mất mùa, già trẻ đói khát, chết đầy đường, đầy 
chợ. Như thế, có phải nhà nước quá tàn nhẫn không? Nhà nước vẫn tự nhận 
là cha mẹ của dân, tại sao lại nỡ bóc lột dân, khiến cho dân phải liếc mắt nhìn 
nhà cầm quyền trong nỗi căm hờn, hẳn học? 

Sở dĩ Long Tử khen phép trợ là tốt, bởi vì phép trợ tùy thuộc vào công điền 
trong phép tỉnh địa hay tỉnh điền. Theo đó, nông dân được chia đất theo hình 
chữ tỉnh (3F) gồm chín khu. Mỗi hộ dân có hai lao động chính (chồng, vợ), cha 
mẹ già và con nhỏ không kể, được chia 70 mẫu (đời Ân), hoặc 100 mẫu (đời 
Chu). Tám hộ dân trong một fỉnh thông công với nhau (nhờ cậy lẫn nhau) 
cùng cày cấy khu công điền ở giữa để lấy hoa lợi nộp thuế cho nhà nước (nhiều 
ít tùy năm). Thế rồi, mỗi hộ lại lo cày cấy khu riêng của mình, gọi là tư điển; 
hoa lợi £ư điển nông dân được hưởng trọn. Sang đời Chu, phép trợ được đổi 
tên là phép triệt (thông công với nhau); nhà nước cũng lấy hoa lợi công điền 
làm thuế như phép trợ. 

Mạnh Tử nhắc cho Đằng Văn Công biết rằng, nước Đằng cũng có những 
nhà truyền đời hưởng lộc (£hế lộc), đĩ nhiên phải thu thuế mới cấp phát bổng 
lộc cho họ được, nhưng hãy cố gắng theo phép trợ thì tốt. 


1 Đoàn Trung Còn, Mạnh tử, tập Thượng, trang 17. 
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Kinh Thi cho biết dân chúng thời Ân, Chu đã sốt sắng như thế nào trong 
sự hưởng ứng phép trợ. Họ khấn Trời đổ mưa xuống công điền trước để ruộng 
của nhà nước được tốt, sau đó hãy tuôn mưa xuống tư điền của dân. Nhà Chu 
thấy được ưu điểm ấy mới dùng phép trợ để thu thuế, nhưng đổi tên là phép 
triệt, tăng mỗi khu 70 mẫu lên thành 100 mẫu. 

3. Giáo dục dân: 

Đề mục tiếp theo của việc trị nước là chính quyền phải chú trọng tới việc 
giáo dục dân. Ở huyện, ở làng phải thiết lập trường tường, trường tự để dạy 
dân về đạo đức, lễ nghĩa, tức là những vấn đề nhân bản cần thiết. Cao hơn 
thì có trường hiệu để mở mang kiến thức và dạy bắn cung để giới trẻ tham gia 
vào việc bảo vệ, trị an. Ở kinh đô, thì xây dựng trường học, đào tạo bậc quân 
tử để biết cách cai trị dân chúng. 

Các trường tường, tự, học, hiệu đều có công dụng chủ yếu là dạy luân lý 
làm người. Vua quan ở trên sống theo luân lý làm người, thì nhân dân ở dưới 
cũng sẽ bắt chước mà sống đạo đức, thân ái, hoà nhã với nhau. 

Mạnh Tử nhấn mạnh với Đằng Văn Công rằng: phép cai trị theo ba đề 
mục trên là thích hợp, cần thiết nhất. Giá như có bậc vương giả nào ra đời về 
sau, cũng sẽ trị nước như vậy. Nếu giờ đây Đằng Văn Công thi hành phép cai 
trị ấy thì ông sẽ là bậc thầy của các vương giả đời sau. 

Để khích lệ Đằng Văn Công, Mạnh Tử lại trích dẫn Kinh Thi: nhà Chu của 
Văn Vương tuy là một nước cũ, nhưng lại biết cai trị dân tốt, cho nên đã nhận 
được mệnh mới của Trời. Do đó, Đằng Văn Công có thể nhận được mệnh mới 
nếu ông chịu thi hành phép cai trị đã nêu. 


Một thời gian sau, Đằng Văn Công lại sai Tất Chiến đến gặp Mạnh Tử 
để hỏi rõ hơn về phép tỉnh địa. Mạnh Tử giải thích cho Tất Chiến biết phép 
tỉnh địa chính là sự phân chia giới hạn ruộng đất (kinh giới) một cách hợp 
lý. Nếu ruộng đất được chia cho dân một cách công minh ngay thắng thì việc 
thu thuế mới công bằng được. Vì vốn hành động thiếu ngay thẳng, cho nên 
các vua chúa bạo ngược, các quan lại tham ô rất coi nhẹ và bỏ qua việc phân 
chia giới hạn ruộng đất. Ruộng đất chia không đều, sẽ có bất công trong dân 
chúng; đó là đầu mối loạn lạc. Ruộng đất chia đều hợp lý, bổng lộc phát cho 
các quan chức có chừng mực hẳn hoi, thì việc ổn định đất nước rất đơn giản. 

Nước Đằng tuy nhỏ hẹp nhưng cũng có hai loại người: người quân tử và 
dân nông thôn. Chức năng của người quân tử là dùng trí khôn sắp đặt, điều 
khiển, giáo dục. Chức năng của dân nông thôn là dùng sức lực để tạo ra của 
cải. 

651 


TỨ THƯ BÌNH GIẢI 








Vì vậy, ở nông thôn thì dùng phép trợ lấy thuế một phần chín trên khu 
tỉnh địa. Ö ven đô, đất ít thì lấy thuế một phần mười. Quan khanh thì được 
50 mẫu để có bổng lộc tế cúng tổ tiên. Khi người con trai tới 16 tuổi thì được 
chia cho 2ð mẫu; có vợ thành lập một hộ mới, sẽ được 100 mẫu (thời nhà Chu). 

Như vậy, phép tỉnh địa gắn bó dân nông thôn với đồng ruộng quê hương 
mình. Người chết được chôn trên đất quê hương; người sống cũng không rời 
quê hương để kiếm ăn phương khác. Vì thế, thành ngữ “tha phương cầu thực” 
(đi nơi khác kiếm ăn) đã nói lên một nỗi bất hạnh của đời người. 

Mọi người trong tỉnh trở nên bạn bè của nhau, giúp nhau trông giữ làng 
xóm chống trộm cướp, nâng đỡ nhau khi bệnh tật. Mọi người trong thôn xóm 
càng ngày càng thân mật với nhau. 

Chính cách bố trí này lâu ngày đã tạo nên tình quê hương hết sức đậm đà 
sâu sắc trong tâm tình người Viễn Đông, trong đó có Việt Nam. 

Mạnh Tử cho biết những điều ông nói về phép tỉnh địa chỉ là sách lược đại 
cương đã có từ trước. Bây giờ, để thích ứng với tình thế nước Đằng, cần phải 
sắp đặt, thay đổi ra sao, chọn điều gì, bỏ điều gì (£rạch)cho đầy đủ tốt đẹp 
(nhuận) thì tùy thuộc vào sáng kiến của Đằng Văn Công và quan phụ tá Tất 
Chiến. 

Nhận xét: 

Những điều Mạnh Tử nói về cách trị nước trong đoạn văn này, xét trên 
cương lĩnh, là những điều cốt lõi, đúng cho mọi thời đại. Đừng gây phiền hà 
cho dân, thu thuế chừng mực bằng cách phân chia ruộng đất hợp lý và giáo 
dục nhân bản cho dân. Cả ba điều này vẫn đúng trong thời nay. Ngay trong 
thế kỷ 20 vừa qua và sang thế kỷ 21 (ở Mỹ Châu Latinh), bất cứ một cuộc 
cách mạng nào cũng nói đến xoá bỏ xiềng xích trói buộc dân (đừng gây phiền 
hà cho dân), cải cách ruộng đất, (phân chia ruộng đất hợp lý), phổ cập và phát 
triển giáo dục (giáo dục nhân bản) cho toàn dân. Trên thực tế, các nhà cầm 
quyền có làm được hay không, có làm hợp lý hay không là một chuyện khác, 
nhưng tất cả đều nhấn mạnh đến ba điều mục mà Mạnh Tử đã nêu ra ở thời 
Chiến Quốc. 

Chỉ có khác là phép tỉnh điền không còn hợp với thời nay nữa; nó chỉ hợp 
với thời đất rộng dân thưa vào trước Công nguyên (Xuân thu, Chiến Quốc). 
Ngày nay, dân chúng quá đông đúc, nhà cầm quyền không lấy đâu ra nhiều 
đất để chia cho dân; cho nên hướng phát triển đất nước bây giờ là gia tăng 
phát triển công kỹ nghệ. Đặc biệt đối với Hoa Kỳ, nông nghiệp cơ khí hoá 
thành công đến nỗi, chỉ một phần trăm dân số làm nghề nông là dư sức nuôi 
ăn cả nước, lại còn thừa nông phẩm để xuất khẩu nữa. Vì vậy, nói đến phép 
tỉnh điền vào thời nay là lỗi thời, lạc hậu. 
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Phương sách trị nước của Mạnh Tử chỉ thấy thiếu một điều quan trọng 
là Mạnh Tử không nói đến việc phát triển mạng lưới y tế để chữa bệnh cho 
dân. Tuy nhiên, không nói cũng phải, vì thời ấy, y tế chưa phát triển; kinh 
đô không có trường dạy y khoa; trong chính phủ cũng không có bộ y tế. Hầu 
hết dân chúng tự chữa bệnh cho nhau theo phương pháp cổ truyền. Vả lại, 
thời ấy, đa số người ta sống theo qui luật thiên nhiên, cho nên ít có những căn 
bệnh khó trị như thời nay. 

Qua bài này, chúng ta nhận thấy Đằng Văn Công có thiện chí xây dựng 
đất nước theo đường lối nhân chính vương đạo; Mạnh Tử cũng tha thiết đem 
lại công bằng, hạnh phúc cho dân. Nhưng tiếc thay nước Đằng quá nhỏ; nếu 
qui vuông, mỗi chiều chỉ có khoảng 50 dặm (chừng 30 km), dân lại ít, nằm 
lọt vào giữa hai nước lớn Tề và Sở, lúc nào cũng muốn lăm le nuốt trửng! 
Hơn nữa, cục diện nước Trung Hoa từ Xuân Thu sang Chiến Quốc đang biến 
đổi từng ngày: các nước nhỏ dần dần bị thâu tóm để đi đến thống nhất. Từ 
trên 100 nước thời Xuân Thu, sang thời Chiến Quốc, Trung Hoa chỉ còn lại 
7 nước; cuối cùng nhà Tần thống nhất thành một nước vào năm 221 trước 
Công nguyên. Trước một thời cuộc như vậy, cả Mạnh Tử lẫn Đằng Văn Công 
không có cơ hội, không có lợi thế để thi hành đường lối nhân chính vương đạo 
của mình. 

Mạnh Tử là một hiền triết theo học thuyết nhân nghĩa đức trị của Khổng 
giáo, cho nên chủ trương cai trị trong sự tôn trọng sinh mệnh, nhân phẩm, 
tình người, không dùng những biện pháp tàn nhẫn, vô lương tâm, cưỡng bách 
dân chúng như chủ trương pháp trị theo Bá đạo của Vệ Ưởng và Lý Tư hay 
một vài chế độ khắc nghiệt, phi nhân đời sau. Đó chính là điểm son trong 
chính sách cai trị của ông. 


4. 

?ñ uâh 3š W4. hRxJk, s£P1fmnm X2: 
‡t2 j.. j4 ‡CT†A,,. lý KÀ, 1H, ft VAX#SÊ ó 
BÉ > 4thậ4ñ8d##£.X 5 Ƒ›  k‡6Em H R2 lÊ . H: 
MB41EA2z, Ä 7k Adb,, RA. 

Hữu vi Thần Nông chỉ ngôn giả, Hứa hành, tự Sở chỉ Đằng; chủng môn, 
nhi cáo Văn Công viết: “Viễn phương chỉ nhân văn quân hành nhân 
chính, nguyện thụ nhất triền nhi vi manh.” Văn Công dữ chi xử. Kỳ đồ, 


sổ thập nhân, giai ý kệ; khổn lũ, chức tịch dĩ vi thực. 
653 


TỨ THƯ BÌNH GIẢI 








654 


Trần Lương chi đồ Trần Tương, dữ kỳ đệ Tân, phụ lỗi trỉ nhi tự Tống chi 
Đằng, viết: “Văn quân hành thánh nhân chi chính; thị diệc thánh nhân 
dã. Nguyện vi thánh nhân manh.” 
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Trần Tương kiến Hứa Hành chi đại duyệt. Tận khí kỳ học, nhi học yên. 
Trần Tương kiến Mạnh Tử, đạo Hứa Hành chi ngôn, viết: “Đằng quân 
tắc thành hiền quân dã. Tuy nhiên, vị văn đạo dã. Hiền giả đữ dân tịnh 
canh nhi thực; ung sôn nhỉ trị. Kim dã, Đằng hữu thương lẫm phủ khối; 
tắc thị lệ dân, nhi dĩ tự dưỡng dã. Ô đắc hiền?” 


Mạnh Tử viết: “Húa tử tất chủng túc nhi hậu thực hồ?” 
Viết: “Nhiên.” 

“Hứa tử tất chức bố nhi hậu ý hồ?” 

Viết: “Phủ. Hứa Tử ý kệ.” 

“Hứa Tử quan hồ?” 


¿: “Quan.” 


¬ ¬ 
3 à 
=` 


: “Hề quan.” 


¬ 
œ 


: “Quan tốt” 
: “Tự chức chi dư?” 
: “Phủ. Dĩ túc dịch chỉ.” 


ết: “Hứa Tử hề vi bất tự chức?” 


ết: “Hại ư canh.” 


= 


tết: “Hứa Tử dĩ phủ tắng thoán, dĩ thiết canh hồ?” 

Tết: “ Nhiên.” 

“Tự vi chi dự?” 

Viết: “Phủ. Dĩ túc dịch chỉ?” 

“Dĩ túc dịch giới khí giả, bất vi lệ đào đả; đào dã diệc dĩ kỳ giới khí dịch 
túc giả, khỏi vi lệ nông phu tai? Thả, Hứa Tử hà bất vi đào dả, xá giai 


= 


thủ chư kỳ cung trung nhỉ dụng chỉ? Hà vi phân phân nhiên dữ bách 
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công giao dịch? Hà Hứa Tử chi bất đạn phiền?” 
Viết: “Bách công chỉ sự, cố bất khả canh thả vi dã.” 


“Nhiên tắc trị thiên hạ, độc khả canh thả vi dự? Hữu đại nhân chỉ sự, 
hữu tiểu nhân chi sự. Thả nhất nhân chỉ thân nhỉ bách công chỉ sở vi bị; 
như tất tự vi nhĩ hậu dụng chỉ, thị suất thiên hạ nhi lộ dã. Cố viết: “Hoặc 
lao tâm, hoặc lao lực. Lao tâm giả trị nhân; lao lực giả trị ư nhân. Trị ử 
nhân giả tự nhân; trị nhân giả tự ư nhân. Thiên hạ chỉ thông nghĩa dã. 


W2 >l; X TIk F› kHờU: 2F X T: 
TK › S#kÃf7: zZi, ðkiã Á; #kữữ 
#)ð}È2>¡š, 42+! BỊ. 

3>. 4# mi; 5Ô. #lkñŸ k: Zlb:Ÿ 
ứnl#W`>. â@ð#tk4tE. đứồ/LồJ: WIY. Xứn 33 
##W:¡ jXkịk, ¡x, ĐH: ỳ9, ii 3 jC, ZÄ| BỊ 
Jin ,.  XñÿŸd.› ạ/NÁP2*2Ƒ› =4 P]dg 2 
À› #È@‡†, ti? 6#LKKið#iù, BỊ. L., 1 
#tẩtmm KT ‹ 

4> Ziắ%,. !#u@lÄ 2®. ¡& #6 #2. RỊ f2 
#*.#^#ñd&X*. 1klã]j, 3L VÀ A43: 4ƒ; 
31), 8E Ti: kJ#Hñl,. k2: Hx 1š 2 
2Ä): “j3 #2. E2úz., i2 #2. {1H 
lÈ: 4X#m3£t‡t>. ” 

TW Ả> # K,de,, gHĐ†-'?? 

L1 1t Út ⁄u Lấnt ñEVA ft XI šs GẤY s Ä 
0> ®3) 9t, › Kkdl.. 
2X^»›w#‡Ä> š . ‡4^A v\$?Ä> x#.. 5X TiỆAÁ #3 
‡>4-. Z62X F#U*A5› WX T?iA#Ê. 
#4LƒH: “k4, 2z 5£ ! Xš%šŠXk,; Hàn 
>.Ÿ9ÿ#†EK&/ 565! #@it#uù ! #6 # -Ƒ#fiXT 


MẠNH TỬ 





t5 !” &##Z;3@XT; 3 &/#{MH#XA:#? Ä 
Ỷma 


Đương Nghiêu chỉ thời, thiên hạ do vị bình. Hồng thủy hoành lưu, phiếm 
loạn ư thiên hạ. Thảo mộc sướng mậu. Cầm thú phồn thực. Ngũ cốc bất 
đăng. Cầm thú bức nhân. Thú đề, điểu tích chi đạo giao ư trung quốc. 


Nghiêu độc ưu chỉ, cử Thuấn nhi phu trị yên. Thuấn sử Ích chưởng hỏa. 
Ích liệt sơn trạch nhỉ phần chỉ. Cầm thú đào nặc. Vũ sơ cửu hà, thược Tế, 
Đạp nhi chú chư hải; quyết Nhữ, Hán, bài Hoài, Tứ nhi chú chi Giang. 
Nhiên hậu, trung quốc khả đắc nhi thực dã. Đương thị thời dã, Vũ bát 
niên ư ngoại; tam quá kỳ môn nhi bất nhập. Tuy dục canh, đắc hồ? Hậu 
Tắc giáo dân giá sắc, thụ nghệ ngũ cốc. Ngũ cốc thục, nhi dân nhân dục. 


Nhân chi hữu đạo dã; bão thực, noãn y, dật cư nhi vô giáo, tắc cận ư cầm 
thú. Thánh nhân hữu ưu chi, sử Tiết vi Tư đồ, giáo đĩ nhân luân: phụ tử 
hữu thân, quân thần hữu nghĩa, phu phụ hữu biệt, trưởng ấu hữu tự, 
bằng hữu hữu tín. 

Phóng Huân viết: “Lạo chị, lại chi, khuông chi, trực chỉ, phụ chỉ, dực chỉ; 
sử tự đắc chi; hựu tùng nhi chấn đức chỉ.” 

Thánh nhân chi ưu dân như thử, nhi hạ canh hồ? 

Nghiêu dĩ bất đắc Thuấn vi kỷ ưu. Thuấn dĩ bất đắc Vũ, Cao Dao vi kỷ 
ưu. Phù, dĩ bách mẫu chi bất dị vi kỷ ưu giả, nông phu dã. 

Phân nhân dĩ tài, vị chi huệ; giáo nhân dĩ thiện, vị chi trung. VỊ thiên 
hạ đắc nhân giả, vị chỉ nhân. Thị cố dĩ thiên hạ dữ nhân dị; vị thiên hạ 
đắc nhân nan. 

Khổng Tử viết: “Đại tai Nghiêu chi vi quân! Duy Thiên vi đại; duy 
Nghiêu tắc chỉ. Đãng đãng hồ! Dân vô năng danh yên. Quân tai Thuấn 
dã; Nguy nguy hồ! Hữu thiên hạ, nhi bất dự yên.” Nghiêu Thuấn chỉ trị 
thiên hạ, khởi vô sở dụng kỳ tâm tai! Diệc bất dụng ư canh nhĩ. 
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4b, , XÃ ñẺ, 1: ¿ BỊ 2ï ụ 

Ngô văn dụng Hạ biến Di giả, vị văn biến ư Di giả dã. Trần Lương Sở 

sản dã. Duyệt Chu Công, Trọng Ni chỉ đạo, Bắc học ư trung quốc. Bắc 

phương chỉ học giả, vị năng hoặc chỉ tiên dã. Bỉ sở vị hào kiệt chỉ sĩ dã. 

Tử chỉ huynh đệ, sự chỉ sổ thập niên. Sư tử, nhỉ toại bội chi. 

Tích giả, Khổng Tử một, tam niên chi ngoại, môn nhân trị nhậm, tương 

qui, nhập ấp ư Tử Cống, tương hướng nhi khốc, giai thất thanh; nhiên 

hậu qui. Tử Cống phản trúc thất ư trường, độc cư tam niên, nhiên hậu 

qui. 

Tha nhật, Tử Hạ, Tử Trương, Tử Du dĩ Hữu Nhược tự thánh nhân, 

dục dĩ sở sự Khổng Tủ, sự chi; cưỡng Tăng Tử. Tăng Tử viết: “Bất khả. 
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Giang, Hán dĩ trạc chi, thu dương dĩ bộc chĩ, cảo cáo hồ, bất khả thượng 
chi.” 

Kim dã, Nam Man quyết thiệt chỉ nhân, phi tiên vương chỉ đạo, tử bội 
tử chi sư nhi học chi, diệc dị ư Tăng Tử hỹ. Ngô văn “xuất ư u cốc, thiên 
vu kiều mộc” giả; vị văn há kiểu mộc nhi nhập ư u cốc giả. 

Lỗ Tụng viết: “Nhung Địch thị ưng, Kinh Thư thị trừng.” Chu Công 
phương thả ưng chỉ, tử thị chỉ học; diệc vi bất thiện biến hỹ.” 

“Tùng Húa Tủ chỉ đạo, tắc thị giá bất nhị; quốc trung vô ngụy. Tuy sử 
ngũ xích chi đồng thích thị, mạc chi hoặc khi. Bố, bạch trường đoản 
đồng, tắc giá tương nhược. Ma, lũ, ty, nhứ khinh trọng đồng, tắc giá 
tương nhược. Ngũ cốc đa quả đông, tắc giá tương nhược. Lũ đại tiểu 
đồng, tắc giá tương nhược.” 


Viết: “Phù, vật chi bất tế, vật chi tình dã. Hoặc tương bội, tỷ; hoặc tương 
thập, bách; hoặc tương thiên, vạn. Tử tỷ nhi đồng chi, thị loạn thiên hạ 
dã. Cự lũ, tiểu lũ đồng giá, nhân khỏi vi chỉ tai? Tùng Hứa Tử chỉ đạo, 
tương suất nhỉ vi ngụy giả dã. Ô năng trị quốc gia?” 


Dịch nghĩa: 


Có người tên là Hứa Hành, làm theo lời dạy của Thần Nông, từ nước Sở 
đến nước Đằng; đặt chân đến cổng thì báo với Văn Công rằng: “Người 
ở phương xa nghe tin vua thi hành nền chính trị nhân đạo, ước mong 
nhận được một chỗ ở mà làm dân của vua.” Văn Công cấp cho chỗ ở. Các 
đệ tử của ông, vài chục người, đều mặc áo lông, bện dép, dệt chiếu để 
kiếm sống. 


Có đệ tử của Trần Lương là Trần Tương, cùng với em là Tân, vác cày và 
lưỡi cày từ nước Tống đến nước Đằng, nói: “Nghe nói vua thi hành nền 
chính trị của thánh nhân, vậy cũng là thánh nhân. Chúng tôi mong ước 
được làm dân của thánh nhân.” 


Trần Tương gặp Hứa Hành thì rất vui mừng. Bèn bỏ hết cái học của 
mình [nơi Trần Lương], mà học theo Hứa Hành. Trần Tương ra mắt 
Mạnh Tủ, nói về học thuyết của Hứa Hành rằng: “Vua nước Đằng thật 
là vua hiền. Tuy nhiên vua chưa nghe được đạo lý. Bậc hiền với dân đều 
cày ruộng kiếm ăn; tự nấu ăn sáng chiều mà cai trị. Nay, nước Đằng có 
các kho lẫm đây thóc lúa; đó là tàn hại dân để nuôi mình. Sao là bậc 
hiển được?” 
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Mạnh Tử nói: “Hứa Tử chắc trồng lúa mà ăn chăng?” 
Đáp: “Đúng thế.” 

“Húa Tử chắc dệt vải mà mặc chăng?” 

Đáp: “Không phải. Hứa Tử mặc áo lông.” 

“Hứa Tủ đội mũ chứ?” 

Đáp “Đội mũ. ” 

Hỏi: “Mũ gì?” 

Đáp: “Mũ lụa trắng.” 

Hỏi: “Tự dệt lấy chăng?” 

Đáp: “ Không phải. Đem lúa đổi lấy mũ.” 

Hỏi: “Sao Hứa Tử không tự dệt?” 

Đáp: “ Có hại cho việc cày cấy.” 

Hỏi: “Hứa Tử có lấy nồi đông, nôi đất thổi nấu, có lấy đô sắt để cày cấy 
chăng”” 

Đáp: “Đúng thế.” 

“Tự làm lấy những thứ ấy chăng?” 

Đáp: “ Không phải. Đem lúa đổi lấy những thứ ấy.” 


Mạnh Tử nói: “Đem lúa đổi lấy những dụng cụ nấu nướng và cày cấy, 
không gây điều dữ cho những thợ gốm, thợ đúc; những thợ gốm, thợ đúc 
cũng đem các dụng cụ của mình đổi lấy lúa, lẽ nào gây điều dữ cho nhà 
nông sao? Vả lại, Hứa Tử sao chẳng làm thợ gốm, thợ đúc để giữ những 
đồ gốm, đồ đúc ấy trong nhà mà dùng? Sao phải rắc rối trao đổi với các 
ngành công nghệ? Hứa Tử không sợ phiền nhiễu sao?” 


Đáp: “Làm việc của các ngành công nghệ. lại không thể cày cấy được.” 


Mạnh Tử nói: “Vậy thì cai trị thiên hạ, một mình lại có thể cày cấy được 
ư? Có việc của bậc đại nhân, có việc của kẻ tiểu nhân. Vả lại, thân xác 
một con người phải cần đầy đủ chức năng của các ngành công nghệ; nếu 
như tự mình làm lấy mà dùng sẽ khiến cho thiên hạ sống ngoài đường 
(chạy ngược chạy xuôi) vậy. Cho nên mới nói: 'Có người lao nhọc tâm trí, 
có kẻ lao nhọc sức lực. Người lao tâm thì cai trị người khác; kẻ lao lực thì 
được người khác cai trị. Kẻ được người cai trị thì nuôi người; kẻ cai trị 
người thì được người nuôi. Đó là nghĩa lý phổ thông trong thiên hạ vậy. 
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“Đương thời vua Nghiêu, thiên hạ còn chưa được bình yên. Nước lụt tràn 
lan, ngập khắp thiên hạ. Cây cỏ tha hồ sum suê. Chim muông sinh sản 
đông đúc. Năm giống lúa không thể cho kết quả. Chim muông lấn áp 
con người. Đường đi của móng chân thú, vết chân chim đan nhau khắp 
trong nước. 


“Vua Nghiêu một mình lo nghĩ, mới cất nhắc ông Thuấn để mở rộng việc 
cai trị. Vua Thuấn sai ông Ích phụ trách về lửa. Ông Ích dùng lửa mạnh 
thiêu đốt các núi đầm. Chim muông chạy trốn. Ông Vũ đào khoét chín 
con sông, khơi sông Tế, sông Đạp cho chảy vào biển; vét sông Nhữ, sông 
Hán, bới sông Hoài, sông Tứ cho chảy vào sông Giang. 


“Sau đó, Trung Quốc mới có thể khai thác kiếm ăn. Trong thời gian ấy, 
ông Vũ tám năm ở ngoài; ba lần đi ngang qua cửa nhà mình mà không 
vào. Tuy muốn cày cấy liệu có được chăng? Ông Hậu Tắc dạy dân cấy 
gặt, trồng tỉa năm giống lúa. Năm giống lúa chín thì dân chúng mới 
được nuôi nấng. 


“Người ta phải có đạo lý; ăn no mặc ấm, ở nhàn mà không được dạy dỗ 
thì gần giống chim muông. Thánh nhân có sự lo nghĩ, nên khiến ông Tiết 
làm quan Tư Đồ (phụ trách lễ giáo), lấy luân lý làm người mà dạy dỗ: 
cha con có tình thân, vua tôi có tình nghĩa, vợ chồng có phân biệt, người 
lón trẻ nhỏ có thứ tự, bạn bè có niềm tin nhau. 


“Ông Phóng Huân (vua Nghiêu) nói: 'Hãy an ủi, vỗ về, sửa cho chính 
đính, sửa cho thẳng thắn, giúp rập, nâng đõ, khiến dân tự thành tựu, 
lại theo nhau tiến lên bậc đạo đúc. Thánh nhân lo lắng cho dân như thế, 
còn rảnh rỗi đâu mà cày cấy? 

“Vua Nghiêu lấy việc không mời được ông Thuấn làm mối lo lắng. Vua 
Thuấn lấy việc không mời được ông Vũ, ông Cao Dao làm mối lo lắng. 
Này, lấy trăm mẫu ruộng không dễ làm mối lo lắng, đó là nhà nông vậy. 


“Lấy của cải phân phát cho người gọi là huệ; lấy điều thiện dạy dỗ người 
gọi là trung thực. Vì thiên hạ mà mời được người, gọi là nhân. Cho nên 
đem thiên hạ trao cho người thì dễ, được người vì thiên hạ thì khó. 
“Khổng Tử nói: 'Lón lao thay ông Nghiêu làm vua! Chỉ có Trời là lồn 
lao. Vua Nghiêu bắt chước Trời vậy. Bát ngát chừng nào! Dân không thể 
xưng tụng hết. Xứng đáng vua thay là ông Thuấn. Cao cả chừng nào! 
Có thiên hạ mà chẳng dính bén điều gì. Vua Nghiêu vua Thuấn cai trị 
661 


TỨ THƯ BÌNH GIẢI 








662 


thiên hạ, há không dùng hết tâm trí của mình sao? Cũng chẳng dùng 
tâm trí được vào việc cày cấy nữa. 


“Ta nghe nói dùng xứ Hoa Hạ biến đổi xứ man di, chưa nghe nói biến 
thành man di. Trần Lương sinh ở nước Sỏ, vui mừng vì đạo lý của Chu 
Công, Trọng Ni (Khổng Tử), đã lên phương bắc học ở Trung Quốc. Các 
học giả phương bắc chưa ai có thể đi trước được ông. Ông ấy đáng gọi là 
nhà trí thức siêu quần. Anh em ông phụng sự (theo học) ông ấy được vài 
chục năm. Thầy chết, bèn đã phản bội. 


“Ngày xưa Khổng Tử mất, ngoài ba năm, các học trò tỏ ra hết lòng; lúc 
sắp về, vào vái chào Tử Cống, cùng ngoảnh vào nhau mà khóc lóc đến 
mất cả tiếng; rồi sau mới về. Tử Cống quay lại cất nhà tại chỗ (bên mộ), 
ở đó ba năm sau mới về. 

“Ngày khác, Tử Hạ, Tử Trương, Tử Du thấy Hữu Nhược hơi giống thánh 
nhân (Khổng Tử) muốn đem việc phụng thờ Khổng Tử mà thờ ông ấy; 
lại ép buộc cả Tăng Tử. Tăng Tử nói: Không thể được. (cái món đồ) đã 
giặt ở sông Giang, sông Hán, rồi đem phơi dưới nắng thu, trắng trẻo biết 
bao, không gì có thể sánh được.” 


“Ngày nay, có kẻ man di ở phương nam nói giọng như chim quyết, chẳng 
phải đạo lý của tiên vương, ông bội phản thầy ông (Trần Lương) mà học 
theo kẻ ấy (Hứa Hành), cũng là khác với Tăng Tử rồi. Ta nghe nói (có 
câu tục ngữ) Ta khỏi hang tối, bay lên cây cao, chưa nghe nói xuống 
khỏi cây cao mà chuI vào hang tối (bỏ Trần Lương theo Hứa Hành). 
“Thiên Lỗ Tụng (Kinh Thị) nói: Các Rợ Nhung, Địch bị đánh dẹp; các 
nước Kinh, Thư bị trừng trị. (Lời của Chu Công). Nơi mà Chu Công 
đánh dẹp đó là nơi ông theo học; đó là biến đổi ra điều chẳng tốt vậy.” 

© 
Trần Tương nói: “Theo đường lối của Hứa Tử, giá hàng ở chợ không có 
hai, trong nước sẽ không có gian tà. Tuy sai một đứa nhỏ năm thước 
(khoảng một thước tây) đến chợ, chẳng có ai lừa gạt được. Vải lụa dài 
ngắn bằng nhau, giá sẽ như nhau. Sợi gai, sợi vải, tơ mịn, tơ thô nhẹ 
nặng bằng nhau, giá sẽ như nhau. Năm giống lúa nhiều ít bằng nhau, 
giá sẽ như nhau. Giày dép lớn nhỏ bằng nhau, giá sẽ như nhau.” 
Mạnh Tử nói: “Này, loài vật không đều nhau, đó là thực chất của loài 
vật. Hoặc hơn gấp năm; hoặc gấp mười, gấp trăm; hoặc gấp nghìn, gấp 
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vạn. Ông đem chúng sánh bằng nhau, là gây rối loạn thiên hạ. Dép lón, 
dép nhỏ cùng một giá, người ta há làm ra sao? Theo đường lối của Hứa 
Tử, sẽ khiến làm ra những cái giả trá mà thôi. Sao có khả năng cai trị 
quốc gia được?” 


BÌNH GIẢI: 


Bài này thuật lại cuộc đối thoại giữa Mạnh Tử và Trần Tương. Trần Tương 
trước kia là đệ tử của Trần Lương, một Nho sĩ nổi danh của nước Sở, giờ đây 
đã bỏ thầy cũ mà đi theo học thuyết của Hứa Hành. Trao đổi với Trần Tương, 
Mạnh Tử đã kịch liệt phi bác học thuyết Hứa Hành bằng những lý luận xác 
đáng và đanh thép. 

Hứa Hành, người nước Sở, đề cao việc canh nông, học theo lời dạy tương 
truyền là của Thân Nông. Thần Nông là một vị vua huyền thoại, cho nên 
được vẽ dưới hình người đầu trâu, một trong Tam Hoàng (Phục Hy, Thần 
Nông, Hoàng Đế) thời thái cổ ở Trung Hoa, sống vào khoảng trên dưới 40 thế 
kỷ trước Công nguyên. Người xưa vẫn truyền ngôn rằng Thần Nông là người 
đầu tiên dạy dân cày cấy và dùng các loại cây lá để chữa bệnh. 

Nghe tin Đằng Văn Công thi hành nhân chính, Hứa Hành và Trần Tương 
cùng đến xin làm dân nước Đằng. Tại đây, vốn ưa thích nghề nông (vác cày và 
lưỡi cày từ nước Tống đến nước Đằng), Trần Tương nghe qua học thuyết của 
Hứa Hành thì thích lắm, bèn bỏ học thuyết Nho giáo của thầy Trần Lương 
mà theo Hứa Hành. 

Ra mắt Mạnh Tử, Trần Tương chê ngay Đằng Văn Công, vị vua đang theo 
học thuyết của Mạnh Tử, là chưa phải bậc hiền chân chính; bởi vì Văn Công 
chưa tự mình cày ruộng, tự mình nấu nướng, sống nhờ vào lương thực của 
dân. Đó là tàn hại dân. 

Mạnh Tử đã khôn ngoan vạch ra sự sai lầm của học thuyết Hứa Hành 
bằng cách nêu ra một loạt câu hỏi để cuối cùng cho rằng Hứa Hành không 
biết đến sự phân công trong xã hội loài người. Hứa Hành cày ruộng để sống 
nhưng ông ta không tự dệt được vải, mũ, không tự nung được đồ gốm, đúc 
được đồ đồng, đồ sắt v.v... mà phải đem lúa đi đổi. Chấp nhận đổi chác là chấp 
nhận có sự phân công trong xã hội, nếu ai cũng tự mình làm hết các việc, 
thiên hạ sẽ ngược xuôi ngoài đường để tìm các nguyên vật liệu chế tác; như 
thế, mọi người sẽ quay cuồng mà cũng không thể tự đáp ứng được các nhu cầu 
cho mình. Sở đĩ nhân loại tiến hoá được và tạo nên các nền văn minh là người 
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ta đã biết đến phân công. Càng phân công hợp lý, càng có các ngành chuyên 
môn. Các ngành chuyên môn nâng đỡ nhau, kết hợp với nhau một cách hài 
hoà tốt đẹp, thì xã hội mới ổn định, con người mới được sống thảnh thơi. 


Trong nhu cầu phân công của xã hội, có người làm vua quan cai trị, có 
người làm lính bảo vệ biên cương, có người làm thầy dạy học, có người canh 
tác đất đai sản xuất lương thực, có người chuyên môn nấu nướng để tạo nên 
những bữa ăn ngon cho mọi người... Trong cuộc phân công đó, có người lao 
tâm, có kẻ lao lực; công việc nào cũng có cái khó, có cái dễ. Người lao tâm tuy 
được kẻ lao lực nuôi, nhưng lại phải đắn đo suy nghĩ, nhiều khi mất ăn, mất 
ngủ... Kẻ lao lực sau những công việc nhọc nhằn thể xác lại được giấc ngủ 
ngon lành, tâm trí thành thơi. 


Ngày xưa, vua Nghiêu muốn cho thiên hạ thái bình, không thể ngồi yên 
cai trị một mình. Ông phải tìm ông Thuấn làm phụ tá. Ông Thuấn lại phân 
công cho ông Ích phụ trách về lửa, phân công cho ông Vũ trị thủy, phân công 
cho ông Hậu Tắc dạy dân trồng trọt, phân công cho ông Tiết dạy dân về nhân 
luân... Việc ca1 trị phức tạp, bộn bề như vậy, còn thời giờ đâu mà tự mình cày 
ruộng, tự mình nấu ăn? Cai trị thiên hạ khó lắm, đâu phải ai cũng có thể 
làm được? Đến như ông Vũ kia, phụ trách việc đào sông ngòi, kênh mương 
tám năm trời; ba lần đi qua cửa nhà mình mà không vào thăm vợ con được, 
vì bận quá! 

Sau khi công kích học thuyết của Hứa Hành, Mạnh Tử mới vạch ra lỗi lầm 
của Trần Tương. Đó là cái lỗi bỏ học thuyết của thầy Trần Lương mà theo 
Hứa Hành; việc này cũng tương tự như người bỏ chỗ sáng đi vào chỗ tối, hay 
như con chim nọ bỏ cây cao mà chui vào hang sâu. Thầy Trần Lương là người 
nước Sở. Nước Sở xưa kia là nước Kinh, một xứ man di thiếu văn hoá. Vì ái 
mộ đạo lý của Chu Công, Khổng Tử mà Trần Lương mới rời Sở lên phương 
bắc du học ở Trung quốc. Trần Lương là một học giả xuất sắc trong Nho giáo; 
thế mà thầy Trần Lương mới chết, anh em Trần Tương đã phản bội thầy. Anh 
em Trần Tương sánh sao được với các đệ tử của Khổng Tử. Khổng Tử chết rồi, 
họ cư tang bên mộ thầy ba năm, thương khóc chẳng kém cha mẹ. Riêng Tử 
Cống làm nhà bên mộ thầy, ở đó thêm ba nữa mới về. 

Các ông Tử Hạ, Tử Trương, Tử Du tưởng nhớ thầy Khổng đến nỗi ông thấy 
Hữu Nhược hao hao giống thầy Khổng, bèn rủ cả Tăng Tử cùng phụng thờ 
Hữu Nhược để coi như phụng thờ thầy Khổng. Tuy nhiên, Tăng Tử không 
chịu theo bởi vì Hữu Nhược không thể sánh được với thầy Khổng. Coi Hữu 
Nhược như thầy Khổng là vô lễ với thầy vậy. 
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Mạnh Tử phân giải thêm: Xứ Hoa Hạ (Trung Hoa) là một đất văn minh; 
trong khi nước Sở có nguồn gốc là nước Kinh, một địa phương vốn man di. 
Trần Tương đã học cái văn minh Hoa Hạ với thầy Trần Lương, những tưởng 
rằng văn minh Hoa Hạ đã biến đổi được chất man di trong Trần Tương; nào 
ngờ Trần Tương theo học thuyết Hứa Hành, tức là từ văn minh biến thành 
man di vậy. Ngày xưa Chu Công đánh dẹp Nhung, Địch, trừng trị Kinh (nước 
Sở), Thư cốt để thuần hoá tính mọi rợ, dã man của họ. Ngày nay, Trần Tương 
học theo Hứa Hành muốn mọi người tự trồng lấy thóc, tự nấu lấy ăn, khiến 
cho xã hội đi trở xuống, tức là học trở lại thói man di của địa phương mà ngày 
xưa Chu Công đã tốn công khai hoá. Đó là Trần Tương đã biến đổi ra điều 
chẳng tốt vậy. 

Mạnh Tử đã dùng nhiều ví dụ và lý luận để chê bai học thuyết Hứa Hành 
và thái độ của Trần Tương. Xem ra Trần Tương vẫn chưa tỉnh ngộ vì còn quá 
tin vào một lý thuyết nữa của Hứa Hành. Đó là: ở chợ không có hai giá hàng. 
Ông này cho rằng có nhiều giá hàng ở chợ là đầu mối của gian tà. Không nên 
phân biệt vải khác lụa; không nên phân biệt các loại tơ sợi, không nên phân 
biệt các giống lúa (lúa nếp, tẻ v.v...); không nên phân biệt giày dép lớn nhỏ 
v.v... Tất cả đều có chung một giá cho mỗi chủng loại thì tránh được sự lừa dối. 

Đây lại là một lý thuyết sai lầm thậm tệ nữa. Mạnh Tử phân giải: loài vật 
vốn không đều nhau; không đều là thực chất của các loài. Cái này hơn cái nọ; 
con này hơn con kia; hơn nhiều hơn ít là một thực tế. Vì thế mới có sự phong 
phú và sự bổ sung trong các tạo vật. Nay đem đánh đồng hết là làm rối loạn 
thiên hạ. Nếu vải và lụa bằng nhau, ai còn tốn công dệt lụa? Nếu sợi ga1, sợi 
tơ bằng nhau, ai còn mất công nuôi tằm để kéo tơ? Nếu gạo tẻ, gạo nếp, bắp 
ngô... bằng nhau, ai còn tốn công trồng lúa nếp và lấy đâu ra nếp để thổi xôi 
hay gói bánh chưng? Nếu dép lớn, dép nhỏ cùng một giá, ai còn muốn làm dép 
lớn làm gì cho tốn vật liệu và tốn công? Vân vân và vân vân... Nếu cả xã hội bị 
ép buộc theo học thuyết ấy, nó sẽ dẫn đến sự giả trá, suy sụp to lớn; không ai 
còn muốn phấn đấu để phát triển, tiến bộ nữa. Xã hội sẽ rơi vào cuộc khủng 
hoảng trầm trọng. Trong lý thuyết ấy, mọi người không thể có hạnh phúc, đất 
nước không có sự trỊ an. 

Nhận xét: 

Học thuyết của Hứa Hành chỉ biết đề cao việc canh nông và đánh đồng 
tất cả mọi vật là một lý thuyết không tưởng, sai lầm nặng nề, chẳng đáp ứng 
được nhu cầu tiến hoá và hạnh phúc của nhân loại. 
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Hứa Hành tự nhận mình học theo lời dạy của Thần Nông; nhưng có chắc 
gì Thần Nông dạy như vậy. Giá như Thần Nông có dạy như thế, thì sau mấy 
nghìn năm tiến bộ của nhân loại, lời dạy ấy cũng lỗi thời, đâu còn thích hợp 
nữa. Vào thời Thần Nông, cứ theo huyền thoại, có lẽ bấy giờ loài người chưa 
có những nhu cầu phức tạp như thời Chiến Quốc. Thời ấy, có lẽ loài người hãy 
còn sinh hoạt thô sơ, chỉ mới biết hái lượm, ăn sống, mới tập dùng lửa. Tương 
truyền, vị vua đầu tiên dạy người ta cách lấy lửa gọi là Toại Nhân, dùng hai 
miếng gỗ cọ vào nhau để bật ra lửa; ông này cùng thời với Tam Hoàng (Phục 
Hy, Thần Nông, Hoàng Đế). Người ta chưa biết đi giày dép, chưa biết đội 
mũ... Bấy giờ, việc ca1 trị chưa phức tạp, cho nên một ông vua như Thần Nông 
mới có thời giờ đi cày cấy, đi hái thuốc... 

Nghe theo một lời dạy không có cơ sở chắc chắn, lại lỗi thời, Hứa Hành 
mắc vào cái tội quá sùng bái cổ nhân mà không biết linh hoạt đổi mới tùy 
thời. Đạo lý, tình người thì bất biến, nhưng cách sinh hoạt thì luôn luôn thay 
đổi. Một bậc thầy xứng đáng phải biết “ôn cố tri tân”, giữ điều hay và lọc bỏ 
điều dở của người xưa để vận dụng cho hợp thời. 

Ngoài sai lầm thượng tôn nghề nông, Hứa Hành còn mắc lỗi lầm nặng nữa 
là muốn đồng nhất giá cả trên thị trường, cho mọi thứ cùng một giá trị. Giá 
vải bằng giá lụa, giá dép lớn bằng giá dép nhỏ v.v... cứ thế mà mở rộng quan 
niệm đó, người ta sẽ cho nhà trí thức học hành 20 năm cũng bằng một anh 
thợ cày học cày trong một tháng, lương bổng như nhau. Như thế, ai còn phải 
mất công vùi đầu vào việc học hành, trau giôi kiến thức làm gì? Đành rằng 
xét về phẩm giá con người và giá trị đạo đức thì nhà trí thức cũng bằng anh 
thợ cày; có khi anh thợ cày còn có giá trị đạo đức hơn nhà trí thức. Nhưng xét 
về giá trị sinh lợi thì người trí thức phải hơn anh thợ cày chứ! Có trình độ kiến 
thức mới có thể tìm phương thế gia tăng năng suất thu hoạch, bằng cách chế 
tác máy móc giúp đố hay làm cố vấn cho nhà nông về cách chọn giống, bón 
phân... Vì vậy một kỹ sư canh nông, một bác sĩ... tuy không biết cày ruộng 
nhưng vẫn có giá trị hơn một anh thợ cày. Đánh đồng hết cả là mắc vào cái lỗi 
mà Trang Tử đã chỉ trích trong Nam Hoa Kinh: Cưa giò hạc cho bằng chân 
vịt, hay kéo dài chân vịt cho bằng giò hạc; đàng nào cũng khốn khổ. Đó cũng 
là cái lỗi mà người Tây phương đã ghi vào huyền thoại “Chiếc giừơng của 
Procu#” (cưa chân tù nhân nào dài hơn và kéo dài chân tù nhân nào ngắn hơn 
chiếc giường đã đóng sẵn). 

Cuối thế kỷ 19 ở Trung Hoa, triết gia Khang Hữu Vi (bị dân chúng gọi mỉa 
mai là Khang Thánh Nhân) cũng đã có tư tưởng “thượng đồng” kỳ cục như 


vậy. 
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Mặc giả DI Chỉ, nhân Từ Tịch, nhi cầu kiến Mạnh Tử. Mạnh Tử viết: 
“Ngô cố nguyện kiến; kim ngô thượng bệnh. Bệnh dũ, ngả thả vãng kiến, 
Di Tử bất lai.” 
Tha nhật, hựu cầu kiến Mạnh Tử. Mạnh Tử viết: “Ngô kim tắc khả dĩ 
kiến hỹ. Bất trực, tắc đạo bất hiện. Ngã thả trực chi. Ngô văn Di Tử Mặc 
giả. Mặc Tử trị tang dã, dĩ bạc vi kỳ đạo dã. Di Tử tư dĩ dịch thiên hạ, 
khỏi dĩ vi phi thị, nhi bất quý dã? Nhiên nhi Di Tử táng kỳ thân hậu, tắc 
thị dĩ sở tiện sự thân dã.” 
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Từ Tử dĩ cáo Di Tử. Di Tử viết: “Nho giả chỉ đạo, cổ chỉ nhân, nhược bảo 
xích tử. Thủ ngôn hà vị dã? Chỉ tắc dĩ vi ái vô sai đẳng, thi do thân thủy.” 


Từ Tử dĩ cáo Mạnh Tử. Mạnh Tủ viết: “Phù, Di Tử tín dĩ vi nhân chỉ 
thân kỳ huynh chi tử, vi nhược thân kỳ lân chi xích tử hồ? Bỉ hữu thủ 
nhĩ dã. Xích tử bồ bặc, tương nhập tỉnh, phi xích tử chỉ tội dã. Thả thiên 
chi sinh vật dã, sử chỉ nhất bản; nhi Di Tử nhị bản, cố dã. 

“Cái thượng thế thường hữu bất táng kỳ thân giả. Kỳ thân tủ, tắc cử nhĩ 
ủy chỉ ư hác. Tha nhật quá chi, hồ ly thực chi, nhăng nhuế cô sối chỉ. Kỳ 
táng hữu tỷ, nghễ nhi bất thị. Phù, tỷ dã, phi vị nhân tỷ; trung tâm đạt 
ư diện mục. Cái qui phản, luy ly nhi yếm chi. Yểm chỉ thành thị dã. Tắc 
hiếu tử, nhân nhân chi yếm kỳ thân, diệc tất hữu đạo hỹ.” 


Từ Tử dĩ cáo Di Tủ. Di Tử vũ nhiên, vi nhàn, viết: “Mệnh chỉ hỹ.” 


Dịch nghĩa: 
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Di Chỉ, học giả theo phái Mặc Địch, đã nhờ Từ Tịch xin ra mắt Mạnh Tử. 
Mạnh Tủ nói: “Ta cố tình mong gặp; nhưng nay ta còn bệnh; khi bệnh 
khỏi, ta sẽ đến thăm, Di Tử không phải đến nữa.” 


Ngày khác, lại xin ra mắt Mạnh Tử. Mạnh Tử nói: “Ta nay đã có thể gặp 
được. Nếu không thẳng thắn, đạo lý không biểu hiện được. Ta sẽ thẳng 
thắn trình bày. Th nghe Di Tử học theo phái họ Mặc. Mặc Tử tổ chức việc 
tang theo đường lối đạm bạc. Di Tử nghĩ rằng lấy đó mà sửa đổi thiên 
hạ há là việc làm chẳng phải sao, mà chẳng quý trọng? Tuy nhiên Di Tử 
an táng đấng thân một cách trọng hậu, rồi lại cho việc phụng thờ đấng 
thân theo cách đó là thấp hèn.” 

Từ Tử đem những lời ấy báo lại cho Di Tử. Di Tử nói: “Người thời xưa 
theo đạo lý nhà Nho cho rằng “Như bảo bọc con đỏ.” Câu đó dạy điều 
gì? Chi này cho rằng nghĩa là yêu người không phân hơn kém thứ bậc, 
nhưng khỏi đầu thi thố từ đấng thân.” 


Từ Tử đem những lời ấy báo lại cho Mạnh Tử. Mạnh Tử nói: “Này, Di 
Tử tin rằng người ta thân yêu con của anh mình cũng như thân yêu đứa 
nhỏ của nhà hàng xóm ư? Câu đó (nhược bảo xích tử) mang ý thế này. 
Đứa nhỏ bò lổm ngổm sắp rơi xuống giếng, đó chẳng phải lỗi của đứa 
nhỏ. Vả lại Trời sinh ra loài vật, khiến cho có một gốc. Thế mà Di Tử cho 
là hai gốc, duyên có là thế: 


“Thời thượng cổ không từng có việc an táng cha mẹ. Cha mẹ chết thì 
đem vất bỏ vào hang hốc. Ngày khác qua đó, thấy chồn cáo ăn thịt, ruồi 
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bọ lại đục khoét. Người ta rịn mồ hôi trán, liếc mắt mà chẳng dám nhìn. 
Này, mồ hôi rịn ra, chẳng phải rịn mồ hôi vì người khác, mà tại trong 
lòng phát hiện ra bộ mặt. Bèn quay trở về, lấy sọt lấy cuốc mà chôn lấp 
đi. Chôn lấp mới thành lệ vậy. Do đó, người con hiếu, kẻ có lòng nhân 
mới chôn lấp cha mẹ của mình; đó ắt cũng là đạo lý vậy.” 

Từ Tử đem những lời ấy báo lại cho DI Tử. Di Tử bùi ngùi, thẫn thờ nói 
rằng: “Đó là lời dạy bảo cho Chi này vậy.” 


BÌNH GIẢI: 


Có một học giả theo phái Mặc Địch tên là Di Chi, muốn xin yết kiến Mạnh 
Tử qua trung gian của Từ Tịch (một học trò của Mạnh Tử). Có lẽ Mạnh Tử 
mượn cớ bị bệnh để thử xem Di Chỉ có thật lòng muốn học hỏi chăng. Bởi lẽ, 
vào thời Chiến Quốc, hai phái Nho, Mặc thường công kích lẫn nhau, không 
chấp nhận học thuyết của nhau. 

Lần thứ hai, Di Chi lại đến xin gặp. Mạnh Tử biết là thật lòng, cho nên 
ông thẳng thắn trình bày quan điểm của mình nhưng vẫn qua trung gian 
đưa lời của Từ Tịch. 

Vốn chê đạo Nho đa lễ, rườm rà, hao tốn, Mặc Tử chủ trương tổ chức tang 
lễ một cách đạm bạc. Di Chi nghĩ rằng lý thuyết của Mặc gia là đạo lý đúng 
đắn, có thể dùng để sửa trị thiên hạ. Tuy nhiên trên thực tế, Di Chi lại an 
táng cha mẹ theo nghi lễ trọng hậu. Bởi thấy việc an táng trọng hậu trái với 
lý thuyết đạm bạc của Mặc gia mà ông hằng quý chuộng, cho nên trong lòng 
Di Chi vẫn có mặc cảm là mình làm một việc thấp hèn đáng trách. Mạnh Tử 
đã phân tích tâm lý của Di Chi như vậy. 

Những lời nhận xét của Mạnh Tử được Từ Tịch chuyển đến cho Di Chi. Di 
Chi liền nêu ra thắc mắc: người theo đạo Nho xưa thường nói câu “Như bảo 
bọc con đỡ' (nhược bảo xích tử). Có lẽ câu đó có nghĩa rằng đạo Nho cũng chủ 
trương yêu thương mọi người như bảo bọc con đỏ, không hơn kém thứ bậc xa 
gần, nhưng khởi đầu tình yêu thương ấy từ cha mẹ và thân tộc. 

Thấy Di Chi không hiểu rõ vấn đề, lẫn lộn lãnh vực này sang lãnh vực 
khác, cho nên Mạnh Tử tách vấn đề trên thành hai lãnh vực khác nhau. Tuy 
nhiên, ngôn ngữ của Mạnh Tử ở đây có vẻ tối nghĩa; chúng ta cần phải hiểu 
như sau: 

- Câu “như bảo bọc con đỏ” thực ra thuộc lãnh vực chính trị. Câu này vốn 
là một câu văn trích ở thiên Khang Cáo, phần Chu Thư trong Kinh 
Thư, tương truyền do Khổng Tử san định. Nguyên văn trọn câu này 
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như sau: “Nhược bảo xích tử, duy dân kỳ khang nghệ”: giống như bảo 
bọc đứa con đỏ, thì dân được trị an. Đây là lời Vũ Vương do Chu Công 
thuật lại, khuyên em là Khang Thúc về đạo trị nước. Ý tứ của câu này 
là: người lãnh đạo đất nước cai trị dân cần phải lấy việc cha mẹ săn sóc, 
trông nom đứa con làm mẫu mực. Đứa con đỏ bò lổm ngổm sắp rơi xuống 
giếng, đó chẳng phải lỗi của đưa nhỏ, mà là lỗi của cha mẹ chẳng chăm 
nom săn sóc. Tương tự như vậy, dân chúng ít học hay làm càn, vi phạm 
luật pháp, không phải do lỗi của dân, mà là lỗi của nhà cai trị không biết 
dạy bảo dân, tạo điều kiện cho dân được no ấm để tránh khỏi lỗi lầm. 
Dân chúng xưa nay thường xuyên chịu thống khổ, lầm than, thiếu thốn, 
bị bóc lột, áp bức, bị lo lắng sợ sệt trăm chiều. Nếu nhà cai trị biết yêu 
dân như cha mẹ bảo bọc con đỏ của mình, thì sẽ biết tìm ra phương thế 
để giúp dân bót khổ. 

- Di Chi đã hiểu lầm ý nghĩa câu trên mà giải sang lãnh vực đạo đức: 
“Yêu người không phân hơn kém thứ bậc” (Dĩ vi ái vô sai đẳng.) Sỏ dĩ 
Di Chi giải như vậy vì ông ta quen nghĩ theo học thuyết “Kiêm á? của 
Mặc Địch. Mặc Địch chủ trương gồm yêu tất cả mọi người không phân 
biệt thân sơ (kiêm á?), khác với đạo Nho chủ trương yêu cha mẹ, vợ con, 
anh em họ hàng (thân tộc) trước đã. Di Chi nói: “Yêu người không phân 
hơn kém thứ bậc, nhưng khởi đầu thi thố từ đấng thân.” (Dĩ vi ái vô sai 
đẳng, thi do thân thủy.); đó là Di Chi có thiện ý muốn dung hoà hai học 
thuyết Nho Mặc. 


Về điểm này, Mạnh Tử công kích Di Chi và cũng là công kích Mặc phái. 
Ông nêu câu hỏi: “Này, Di Tử tin rằng người ta thân yêu con của anh mình 
cũng như thân yêu đứa nhỏ của nhà hàng xóm ư”' Thực tế không phải vậy. 
Theo tâm lý phổ thông, người ta yêu thương từ gần ra xa, yêu con mình, sau 
đó mới yêu thương con của anh, rồi sau nữa mới yêu đến đứa nhỏ của hàng 
xóm. 

Mạnh Tử cho rằng Trời sinh ra loài vật, trong đó có loài người, khiến cho 
có một gốc. Có nghĩa là mỗi người chỉ có một gốc là cha mẹ mình. Nay Di Chi 
và Mặc phái chủ trương yêu những người khác cũng như yêu cha mẹ tức là 
chủ trương mỗi người có hai gốc: gốc cha mẹ và gốc người ngoài. Duyên cớ sal 
lâm của Di Chi nằm ở chỗ đó. 

Thực ra, khi trả lời cho Phàn Trì hỏi về đạo nhân, Khổng Tử chỉ nói một 
cách chung là “Yêu ngườiï'” (ái nhân); tức là lòng yêu thương mọi người, hơn 
loài vật. Đó là một đạo lý đúng đắn mang tính truyền thống. Mạnh Tử cũng 
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hiểu như vậy, nhưng trên phương diện thực hành, ông cho rằng phải yêu 
thương từ gần ra xa: từ cha mẹ, vợ con, anh em, họ hàng, làng xóm, rồi mới 
đến mọi người trong thiên hạ. Mặc phái cho rằng yêu thương kiểu đó là hẹp 
hòi, mới chủ trương “Kiêm á? (gầm yêu tất cả mọi người, không phân biệt xa 
gần). Lý thuyết của Mặc phái cũng rất hay. Lý thuyết đó giống như lý thuyết 
* Bác áT' của Kitô giáo. Tuy nhiên, trên thực tế, có những người vì quá lưu tâm 
đến “Ñiêm á? cho nên đã dành thời giờ đi lo việc thiên hạ đến nỗi bỏ quên bổn 
phận đối với cha mẹ, vợ con, anh em, họ hàng! Người bình dân Việt Nam có 
những câu tục ngữ nói về loại người ấy như: “Việc nhà thì nhác, việc chú bác 
thì siêng”, hay “ăn cơm nhà, thổi tù và thuê”, hay câu ca dao: 


Chạy đôn chạy đáo việc người, 
Bỏ rơi cha mẹ cho ruồi nó bu.” 

Việc yêu thương thiên hạ chưa lo được đến đâu nhưng lại bỏ quên cha mẹ 
cô độc và vợ con nheo nhóc. “Kiêm á?” như thế, thật là hỏng việc. Quan niệm 
của Nho giáo có vẻ hẹp hòi, không hợp với những tâm hồn quảng đại, nhưng 
lại gần gũi với thực tế, với tâm lý quần chúng hơn. Vì thế Mạnh Tử mới chê 
lý thuyết của Mặc Địch là không có cha mẹ và cho Mặc Địch là con người cực 
đoan: “Mòn trán lỏng gót” mà không quên lo việc thiên hạ; đối nghịch với cực 
đoan Dương Chu là: “nhổ một sợi lông mà lợi cho thiên hạ, không làm.” (Bạt 
nhất mao nhỉ lợi thiên hạ bất vi). Nho Mặc công kích lẫn nhau một phần 
cũng chỉ vì sự khác biệt lý thuyết đó. 

Ngoài ra, Mạnh Tử giải thích cho Di Chi biết nguồn gốc của nghi lễ an 
táng, một chỉ tiết về đạo hiếu trong Nho giáo. Ông cho biết thuở xưa, người 
ta chưa biết chôn cất cha mẹ. Việc chôn cất bắt đầu diễn ra khi người ta thấy 
thi thể cha mẹ bị chồn cáo cắn xé trong hang núi... Người con nào thấy cảnh 
tượng ấy mà chẳng đau lòng, rịn mồ môi trán! Vì thế, việc chôn cất và lễ an 
táng trọng hậu dần dần được hình thành để thể hiện tâm tình thương tiếc đối 
với người đã khuất. Nho giáo đề cao lễ, trong đó có lễ an táng là cốt vun đắp 
tình người thêm nhân hậu chứ không cốt bày vẽ cho mất thời giờ và tốn phí 
tiền bạc. Tình người nhân hậu biết xử tốt với người đã khuất thì cũng biết xử 
tử tế với người còn sống. Như thế, xã hội mới được ổn định thái bình. Đạo lý 
ấy xuyên suốt qua cả sự chết và sự sống của con người. 

Sau khi hiểu ra, Di Chi mới nhận rằng Mạnh Tử đã dạy cho mình những 
điều phải lẽ. 
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CHƯƠNG VI: ĐẰNG VĂN CÔNG HẠ 
#ä& X2 T 


Đằng Văn Công, phần sau 
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Trần Đại viết: “Bất kiến chư hầu, nghỉ nhược tiểu nhiên. Kim nhất kiến 


chi, đại, tắc dĩ vương; tiểu, tắc dĩ bá. Thả Chí viết: Uổng xích nhi trực 
tâm. Nghi nhược khả vi dã.” 


MẠNH TỬ 





Mạnh Tủ viết: “Tích, Tề Cảnh Công điền, chiêu ngu nhân dĩ tính. Bất 
chí, tương sát chỉ. “Chí sĩ bất vong tại câu hác; dũng sĩ bất vong táng kỳ 
nguyên. Khổng Tử hề thủ yên? Thủ phi kỳ chiêu, bất vãng dã. Như bất 
đãi kỳ chiêu nhĩ vãng, hà ta1? 

“Thả phù “uổng xích nhi trực tầm' giả, dĩ lợi ngôn dã. Như dĩ lợi, tắc uống 
tầm trực xích nhi lợi, diệc khả vi dư? 


“Tích giả, Triệu Giản Tử sử Vương Lương dữ Bế Hề thặng. Chung nhật 
nhi bất hoạch nhất cầm. Bế Hề phản mệnh viết: “Thiên hạ chi tiện, công 
dã.ˆ Hoặc dĩ cáo Vương Lương. Lương viết: “Thỉnh phục chi.” Cưỡng nhi 
hậu khả. Nhất triêu nhi hoạch thập cầm. Bế Hề phản mệnh viết: “Thiên 
hạ chi lương công dã. Giản Tử viết: Ngã sử chưởng dữ nhữ thặng.ˆ VỊ 
Vương Lương. Lương bất khả viết: “Ngô vị chỉ phạm ngã trì khu, chung 
nhật bất hoạch nhất; vị chi qui ngộ, nhất triêu nhi hoạch thập! Thi vân: 
Bất thất kỳ trì, xả thỉ như phá. Ngã bất quán dữ tiểu nhân thặng. Thỉnh 
từ.” 

“Ngự giả thả tu dữ xạ giả tỷ. Tỷ nhi đắc cầm thú, tuy nhược khâu lăng, 
phất vi dã. Như uổng đạo nhi tùng bỉ, hà dã? Thả tử quá hỹ, uống kỷ giả, 
vị hữu năng trực nhân giả dã.” 


Dịch nghĩa: 


Trần Đại nói: “Không yết kiến vua chư hầu, cách thích ứng ấy dường 
như là tiểu tiết thôi. Nay, một phen yết kiến, nếu gặp cơ hội lón, thì nên 
nghiệp vương, gặp cơ hội nhỏ, thì nên nghiệp bá. Vả lại sách Chí có nói: 
'Khom mình một thước mà đứng thẳng tám thước. (một tầm) Cách thích 
ứng ấy dường như có thể chấp nhận được.” 


Mạnh Tử nói: “Xưa Tề Cảnh Công đi săn, cho gọi viên quan coi vườn thú 
bằng lá cờ tỉnh. Ông ấy không chịu đến, vua muốn đem giết. Người chí 
sĩ chẳng quên bị chết ở ngòi rãnh; người dũng sĩ chẳng quên bị mất đầu.” 
Sao Khổng Tử chọn lấy câu này để nói về ông ấy? Người giữ giá trị thì 
chẳng phải cách gọi, chẳng ra đi. Còn như người chẳng đợi mời gọi mà 
đã ởi, còn ra làm sao nữa? 
“Vả lại, câu Ñhom mình một thước mà đứng thẳng tám thước' là nói 
về lợi. Như để được lợi, thì khom mình tám thước để được cái lợi đứng 
thẳng một thước, cũng đáng làm ư? 
“Ngày xưa, Triệu Giản Tử sai Vương Lương dong xe cho kẻ bề tôi được 
yêu tên là Hề (Bế Hê). Cuối ngày mà chẳng bắn được một con chim. 
675 


TỨ THƯ BÌNH GIẢI 








Bế Hề trỏ về trình rằng: “Đó là kẻ đánh xe dỏ trong thiên hạ.” Có người 
thuật lại cho Vương Lương. Lương nói: Xin lại đi săn.` Bị ép uống rồi 
sau (Bế Hề) mới chịu. Trong một buổi sáng mà bắn được mười con chim. 
Bế Hề trỏ về trình rằng: “Đó là kẻ đánh xe giỏi trong thiên hạ.° Giản Tử 
nói: “la sai y giữ chức dong xe cho ngươi.` Rồi bảo Vương Lương. Lương 
không chịu, nói rằng: “lôi giữ theo phép tắc mà rong ruổi xe ngựa, cuối 
ngày mà chẳng bắn được một con; còn cho chạy bậy chạy bạ, thì một 
buổi sáng bắn được mười con! Rinh Thi rằng: 'Chẳng bỏ mất phép đánh 
xe, mũi tên buông ra như bức phá.) Tôi chẳng quen dong xe cho kẻ tiểu 
nhân. Xin kiếu từ. 

“Người đánh xe còn xấu hổ khi sánh vai với kẻ săn bắn. Sánh vai mà 
được chim thú tuy chất cao như gò đống, cũng chẳng buồn làm. Ví như 
phải bẻ cong đạo lý mà đi theo ai đó (vua chư hầu), còn ra thế nào? Hoá 
ra ngươi lầm lỗi mất rồi, kẻ khom mình chưa từng có khả năng nắn 
thẳng được người vậy.” 


BÌNH GIẢI: 


Vào thời Chiến Quốc, những bậc trí thức quân tử vẫn có thái độ tự trọng, 
không chịu đến yết kiến các vua chư hầu nếu không có lời mời tử tế. Trần Đại 
là môn đệ Mạnh Tử. Thấy thầy mình có tài đức, nhưng không có cơ hội phát 
huy, sợ uống phí mất; cho nên đã khuyên thầy nên bỏ qua thái độ tự trọng dè 
dặt, một tiểu tiết trong giao thiệp, mà thân hành đến yết kiến các vua chư 
hầu một phen. Nếu gặp cơ hội lớn, tức là gặp được một vị vua có chí lớn, thì 
thầy có thể giúp ông ta nên nghiệp vương, ổn định cả thiên hạ. Nếu gặp cơ hội 
nhỏ, tức là một vị vua tầm thường thì có thể cùng ông ta xây dựng nghiệp bá. 
Để củng cố ý kiến của mình, Trần Đại còn viện thêm một câu trong Chí Thư 
ngày xưa nói rằng: “Khom mình một thước mà đứng thẳng tám thướóc' (Một 
thước ngày xưa vào khoảng một gang tay, 20em), tức là chịu khó luôn cúi một 
chút mà có thể đạt được ý nguyện lớn lao. 

Mạnh Tử bác bỏ ngay ý kiến ấy bằng cách đưa ra ví dụ: 


Ngày xưa, Tề Cảnh Công cho người cầm lá cờ tỉnh đi gọi viên quan coi 
vườn thú. Viên quan thấy cách gọi đó sai phép tắc qui định, cho nên không 
đến. Theo phép tắc thời ấy, khi vua gọi quan đại phu thì dùng hiệu lệnh là cờ 
tỉnh (cờ có cắm lông chim ở đầu ngù); khi vua gọi quan coi vườn thú thì dùng 
hiệu lệnh là cái mũ da.' Vua Tề thấy viên quan không tuân lệnh gọi, định 
đem giết. Biết chuyện, Khổng Tử đã khen ngợi viên quan ấy có khí tiết, có 


1 Theo Đoàn Trung Còn, Mạnh tử, tập Thượng, trang 181. 
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MẠNH TỬ 





bản lãnh như những chí sĩ, dũng sĩ. Chí sĩ biết trước rằng mình có thể phải 
chết nơi ngòi rãnh; dũng sĩ biết trước rằng mình có thể bị mất đầu. Tuy nhiên 
những chí sĩ, dũng sĩ vẫn hiên ngang bảo vệ lập trường kiên định của mình, 
không chịu luôn cúi theo cường quyền. Một viên quan nhỏ coi vườn thú thôi 
mà còn biết tự trọng, giữ phép tắc, giữ khí tiết như thế; lẽ nào Mạnh Tử là 
một hiền triết, chẳng đợi vua chư hầu mời mà khinh thân đến cầu cạnh hay 
sao? 

Thực ra, câu trong sách Chí đó chỉ nói về lợi. Người chỉ biết cầu lợi thì có 
thể khom mình chịu hèn kém một chút mà thu được món lợi lớn. Nay bậc 
quân tử chẳng lẽ chịu hèn kém, bỏ đức tự trọng là cái lợi lớn để thu cái lợi nhỏ 
là bổng lộc hay sao? Đối với bậc quân tử, giữ phẩm giá thanh cao còn đáng tự 
hào hơn được lợi ngàn vàng mà bị nhục nhã. 

Mạnh Tử lại đưa thêm một ví dụ thứ hai: 

Ngày xưa, Triệu Giản Tử, quan đại phu nước Tấn, sai người đánh xe của 
mình là Vương Lương đi dong xe cho một bề tôi sủng ái (bế) tên là Hề đi bắn 
chim. Vương Lương dong xe đúng quy cách, nhưng Bế Hề bắn dở quá, suốt 
ngày chẳng được con chim nào. Bế Hề chê Vương Lương là kẻ đánh xe dở nhất 
thiên hạ. Lần thứ hai, Vương Lương bỏ phép đánh xe theo quy cách, cho ngựa 
chạy bậy chạy bạ, gặp đâu chạy đó, Bế Hề lại bắn được mười con chim trong 
một buổi sáng. Bế Hề thích quá, khen Vương Lương là kẻ đánh xe giỏi nhất 
thiên hạ. Triệu Giản Tử cho Vương Lương đi đánh xe hầu Bế Hề luôn, nhưng 
Vương Lương đã kiếu từ vì không muốn đánh xe hầu một kẻ tiểu nhân. Kinh 
Thi đã nói đại ý: có người đánh xe giỏi thì phải có người bắn giỏi, mới hợp đôi. 
Có tài mà phải sánh đôi với kẻ bất tài thì uống cái tài của mình đi, mặc dù 
được nhiều bổng lộc. 

Người đánh xe mà còn biết xấu hổ khi phải sánh vai với kẻ bắn đở; huống 
chi một hiền triết lại bỏ đạo lý của mình mà đi luồn cúi một ông vua hèn hay 
sao? 

Mạnh Tử trách Trần Đại đã lầm lỗi; bởi vì bổn phận của bậc quân tử là 
phải nắn thẳng cho người, đem ngay thẳng đến cho vua, sửa đổi việc chính 
trị cho dân được hạnh phúc. Chẳng bao giờ kẻ dùng thái độ khom mình hèn 
nhát mà có thể sửa cho người trỏ nên ngay thẳng được! 


8, 
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Cảnh Xuân viết: “Công Tôn Diễn, Trương Nghĩ khởi bất thành đại trượng 
phu tai? Nhất nộ nhi chư hầu cụ; an cư nhi thiên hạ tức.” 
Mạnh Tử viết: “Thị yên đắc vi đại trượng phu hồ? Tử vị học Lễ hồ? 
Trượng phu chỉ quán dã, phụ mệnh chi. Nữ tử chi giá dã, mẫu mệnh chỉ. 
Vãng tống chỉ môn, giới chỉ viết: “Vãng chỉ nhữ gia, tất kính, tất giói, vô 
vi phu tử.` Dĩ thuận vi chính giả, thiếp phụ chỉ đạo dã. 
“Cư thiên hạ chỉ quảng cư, lập thiên hạ chi chính vị, hành thiên hạ chỉ 
đại đạo; đắc chí đữ dân do chỉ; bất đắc chí, độc hành kỳ đạo; phú quý bất 
năng dâm; bần tiện bất năng di; uy vũ bất năng khuất; thử chi vị đại 
trượng phu.” 


Dịch nghĩa: 
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Cảnh Xuân nói: “Công Tôn Diễn, Trương Nghĩ há không thật là bậc tài 
trai lỗi lạc sao? Một cơn giận của họ mà chư hầu run sợ; họ ở yên thì 
thiên hạ được vô sự.” 


Mạnh Tử nói: “Như thế sao là bậc tài trai lỗi lạc được? Ông chưa học Lễ 
ư? Vào lễ đội mũ, người con trai vâng lời dạy của cha. Vào tuổi lấy chồng, 
người con gái vâng lời dạy của mẹ. Ở ngưỡng cửa lúc tiễn con ra đi, mẹ 
răn bảo rằng: 'Con về nhà chồng, phải tôn kính, phải giữ gìn, không 
được trái ý chồng.? Lấy sự thuận thảo làm chính, đó là đạo làm vợ vậy. 


“Ở vào chỗ rộng rãi trong thiên hạ, đứng vào vị trí chính đáng trong 
thiên hạ, thực hành đạo lón trong thiên hạ; đạt được chí hướng thì cùng 
dân noi theo; không đạt được chí hướng thì một mình thực hành đạo của 
mình; giàu sang không động lòng phóng túng; nghèo hèn không đời đổi 
chí hướng; uy quyền vũ lực không làm nhụt chí; thế mới gọi là bậc tài 
trai lỗi lạc.” 


MẠNH TỬ 





BÌNH GIẢI: 


Cảnh Xuân là một người học về thuật biện thuyết tung hoành, rất ái mộ 
Công Tôn Diễn và Trương Nghị, hai tay du thuyết thời Chiến Quốc, cùng là 
người nước Ngụy. Nhất là Trương Nghi, người đã đưa ra kế sách liên hoành 
khi được trọng dụng ở nước Tần để chống lại kế sách hợp tung của Tô Tần. 

Trước mặt Mạnh Tử, Cảnh Xuân ca ngợi Công Tôn Diễn và Trương Nghi 
là bậc tài trai lỗi lạc (đại trượng phu); một khi họ nổi giận, họ đi khuấy động 
các nước chư hầu, xúi nước này đánh nước nọ. Vì thế, họ đi tới đâu các vua 
chư hầu đều sợ hãi; chỉ khi nào họ ngồi yên, thiên hạ mới được hưu chiến, vô 
sự. 

Mạnh Tử chống lại quan điểm của Cảnh Xuân. Những người đã học Lễ 
đều biết rằng: người con trai (trượng phu) khi vừa lên 20 tuổi, thì được người 
cha tổ chức nghi lễ đội mũ (quan) cho. Trong buổi lễ đó, người cha đã dạy dỗ 
con trai về những qui tắc đạo đức cốt yếu để có thể trở nên bậc tài trai lỗi lạc 
sau này; quan trọng nhất là ba đức: nhân, lễ, nghĩa. Người con gái khi lên 20 
tuổi là thời gian có thể đi lấy chồng, người mẹ đã dạy cho con gái những đức 
hạnh căn bản để có thể trở nên một phụ nữ hiền thục. Khi tiễn con ra cửa về 
nhà chồng, người mẹ còn dặn kỹ: phải tôn kính bề trên, phải giữ gìn khéo léo 
trong cách ăn nết ở với mọi người. Đạo làm vợ phải lấy thuận thảo làm chính. 

Đối với người con trai, những qui tắc đạo đức cốt yếu là: 

- Phải ở vào chỗ rộng rãi trong thiên hạ, tức là sống trong đức nhân. Nhân 

từ với mọi người, dung nạp tất cả, chính là chỗ ở rộng rãi của người tài 
tra1. 


- Phải đứng vào vị trí chính đáng trong thiên hạ, tức là sống theo lễ. Lễ 
kính người trên, Lễ nhượng người dưới, là vị trí chính đáng của người 
tài tra1. 

- Phải thực hành đạo lớn trong thiên hạ, tức là sống trong đức nghĩa. Duy 
trì nghĩa vua tôi, nghĩa thầy trò, nghĩa cha con, mẹ con, nghĩa vợ chồng, 
nghĩa anh em bầu bạn, nghĩa họ hàng làng xóm, nghĩa đồng bào... chính 
là thực hành đạo lớn trong thiên hạ. 


Về sau này, giả như đạt được chí hướng mà đứng vai cai trị đất nước, 
người tài trai phải cùng với dân noi theo các đức nhân, lễ, nghĩa đó. Nếu như 
không đạt được chí hướng, người tài trai phải quay về ẩn dật, thực hành đạo 
lý nhân, lễ, nghĩa một mình. Nếu được giàu sang, không bao giờ sinh lòng mê 
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luyến chơi bời phóng túng, trụy lạc. Nếu gặp cảnh nghèo hèn, không bao giờ 
thay đổi chí hướng, tức là vẫn một mực thực hành chính đạo: nhân, lễ, nghĩa. 
Nếu có bị uy quyền vũ lực ức hiếp, chí khí cũng không bị cùn nhụt, thua kém. 
Thành tựu được đầy đủ những điều như thế mới xứng đáng là bậc tài trai lỗi 
lạc trên đời. 


3. 
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Châu Tiêu vấn viết: “Cổ chỉ quân tử sĩ hồ?” 
q 


Mạnh Tử viết: “Sĩ. Truyện viết: “Khổng Tử tam nguyệt vô quân, tắc 
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hoàng hoàng như đã; xuất cương, tất tái chí. Công Minh Nghi viết: “Cổ 
chỉ nhân tam nguyệt vô quân, tắc điếu.” 


“Tam nguyệt vô quân, tắc điếu, bất dĩ cấp hồ?” 


Viết: “Sĩ chỉ thất vị dã, do chư hầu chi thất quốc gia dã. Lễ viết: “Chư 
hầu canh trợ, dĩ cung tư thình; phu nhân tàm tao, dĩ vi y phục.” Hy sinh 
bất thành, tư thình bất khiết, y phục bất bị, bất cảm dĩ tế. Duy sĩ vô 
điền, tắc diệc bất tế. Sinh sát, khí mãnh, y phục bất bị, bất cảm dĩ tế; tắc 
bất cảm dĩ yến. Diệc bất túc điếu hồ?” 


“Xuất cương tất tái chí, hà dã?” 


Viết: “Sĩ chi sĩ dã, do nông phu chi canh dã. Nông phu khởi vi xuất 
cương, xả kỳ lỗi trĩ tai?” 


Viết: “Tấn quốc diệc sĩ quốc dã. Vị thường văn sĩ như thử kỳ cấp. Sĩ như 
thử kỳ cấp dã, quân tử chỉ nan sĩ, hà đã?” 


Viết: “Trượng phu sinh nhi nguyện vị chi hữu thất; nữ tử sinh nhi nguyện 
vị chỉ hữu gia. Phụ mẫu chi tâm, nhân giai hữu chi. Bất đãi phụ mẫu 
chi mệnh, môi chước chi ngôn, toàn huyệt khích tương khuy, du tường 
tương tùng, tắc phụ mẫu, quốc nhân giai tiện chi. Cổ chi nhân vị thường 
bất dục sĩ dã, hựu ố bất do kỳ đạo. Bất do kỳ đạo nhi vãng giả, dữ toàn 
huyệt khích chi loại dã. ” 


Dịch nghĩa: 
Châu Tiêu hỏi rằng: “Bậc quân tử ngày xưa có làm quan chăng?” 


Mạnh Tử đáp: “Có làm quan. Sách Truyện nói rằng: Khổng Tử ba tháng 
không phò vua, cảm thấy như nao nao; ra khỏi bờ cõi, ắt đem theo lễ 
vật.` Công Minh Nghĩ đã nói: “Người xưa ba tháng không phò vua, thì 
(thân hữu) thăm viếng an ủi.” 


“Ba tháng không phò vua, mà đã thăm viếng an ủi, chẳng là vội vàng 
sao?” 


Mạnh Tử đáp: “Kẻ sĩ mất chức vị cũng như vua chư hầu mất nước. Kinh 
Lễ nói rằng: “Vua chư hầu canh tác được dân trợ giúp để có xôi nếp mà 
dâng cúng; phu nhân chăm tằm ươm tơ để may sắm y phục (khi mất 
nước).` Các con vật dâng cúng đã chẳng có. chẳng có xôi nếp tinh sạch, y 
phục chẳng hoàn bị, các vua chẳng dám tế cúng. Riêng kẻ sĩ (mất chức 
vị) không có ruộng (tiêu chuẩn) thì cũng chẳng tế cúng. Những con vật 
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để sát tế, những bát đĩa mâm bàn, những y phục không được hoàn bị thì 
không dám tế cúng (tổ tiên), nên (kẻ sĩ) chẳng được an vui. (Những điều 
ấy) cũng không đủ để được thăm viếng an ủi sao?” 


“Ra khỏi bờ cõi, ắt đem theo lễ vật, là thế nào?” 


Mạnh Tử đáp: “Nẻ sĩ ra làm quan cũng như nông phu ởi cày cấy. Nông 
phu há ra khỏi bờ cõi mà bỏ cày bừa của mình chăng?” 


Châu Tiêu nói: “Nước Tấn cũng có người đi làm quan ở nước ngoài. Chưa 
từng nghe làm quan mà vội vàng như thế. Làm quan mà vội vàng như 
thế, thì bậc quân tử khó được chức quan, phải làm sao?” 


Mạnh Tử đáp: “Sinh con trai, thì mong ưóc cho có vợ; sinh con gái, thì 
mong ước cho có chồng. Tấm lòng của cha mẹ, mọi người đều như thế. 
Không đợi lệnh của cha mẹ, mai mối đưa lời, mà khoét lỗ vách ngó nhau, 
trèo tường theo nhau, thì cha mẹ và người trong nước đều cho là hèn hạ. 
Người xưa chưa từng không muốn làm quan, nhưng lại ghét đường lối 
không do đạo lý. Không do đạo lý mà tiến hành, đó là cùng loại với đám 
khoét vách mà thôi.” 


BÌNH GIẢI: 


Một người nước Ngụy tên là Châu Tiêu, hỏi Mạnh Tử xem bậc quân tử 
ngày xưa có nhất thiết phải ra làm quan chăng. 

Mạnh Tử cho biết người quân tử nào cũng muốn ra làm quan cả. Người 
quân tử là kẻ sĩ có học thức được đào tạo cốt để đảm đương việc trị nước. Cho 
nên ra làm quan vừa là bổn phận vừa là con đường tiến thân duy nhất của 
người quân tử. Sách Truyện từng cho biết rằng mới có ba tháng không làm 
quan, không phò vua trị nước, Khổng Tử đã cảm thấy nao nao, ấy náy trong 
lòng; bởi vì thấy mình gần như sống thừa. Bất đắc dĩ rời khỏi bờ cõi đất nước, 
ngài phải chuẩn bị lễ vật ra mắt các vua chư hầu khác, tìm cơ hội để được 
mời làm quan. 

Một hiền nhân nước Lỗ là Công Minh Nghi đã nói: “Người xưa ba tháng 
không phò vua, thì thân hữu thăm viếng an ủ1.” 

Mạnh Tử đã giải thích cho Châu Tiêu về điểm này như sau: kẻ sĩ mất chức 
vị cũng tương tự như vua chư hầu mất nước vậy. Nếu không mất nước, vua 
chư hầu có công điền; với sự trợ giúp của nông dân, công điền được canh tác 
thì mới có xôi nếp tỉnh khiết. Đồng thời, phu nhân của vua chư hầu mới có 
cơ hội chăn tằm, ươm tơ với các phi tần để may sắm y phục. Có xôi nếp tỉnh 
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khiết do ruộng công điền, có y phục do tay phu nhân may sắm, vua chư hầu 
mới có đủ lễ vật tươm tất mà cúng tế tổ tiên. Nếu nước bị mất, thì chẳng có 
những con vật được nuôi tuyển, chẳng có xôi nếp tinh khiết, chẳng có y phục 
tươm tất, vua lấy gì cúng tế tổ tiên. Cũng như vậy, kẻ sĩ mất chức vị thì không 
có ruộng tiêu chuẩn (khuê điển) do vua ban, nên cũng không có gì để cúng tế 
tổ tiên. Trong tình trạng thê lương như vậy, sao không cần được thăm viếng 
an ủi? 

Châu Tiêu thắc mắc về lễ vật của kẻ sĩ đem theo khi ra khỏi bờ cõi. 

Mạnh Tử giải thích rằng: kẻ sĩ đi làm quan cũng như nông dân đi cày cấy. 
Nông dân đi cày cấy phải mang theo nông cụ cày bừa, thì kẻ sĩ phải mang 
theo lễ vật. Lễ vật là thứ cần thiết giúp cho kẻ sĩ có thể mở đầu câu chuyện 
được trôi chảy. 

Châu Tiêu lại thắc mắc về trường hợp của chính Mạnh Tử, một kẻ sĩ khó 
kiếm được chức vị như ý. Nếu việc ra làm quan cần thiết đến độ phải vội vàng 
như thế, thì trường hợp của Mạnh Tử phải hiểu như thế nào? 

Mạnh Tử đưa ví dụ để giải thích: Các bậc cha mẹ sinh con cái đều mong 
muốn chúng thành gia thất; nhưng việc trai gái kết duyên vợ chồng phải 
được tiến hành trong lễ giáo tử tế. Phải có người mai mối để cha mẹ đôi bên 
đi đến sự đồng thuận, rồi mới cho phép các con nên vợ nên chồng theo nghỉ lễ 
được họ hàng chứng kiến hẳn hoi. Nếu không đợi mai mối, không được lệnh 
cha mẹ, mà hai bên trai gái đã lén lút tìm nhau, trèo tường theo nhau, đó là 
vô lễ giáo. Không cha mẹ nào, không xã hội nào chấp nhận như vậy; tất cả 
mọi người đều cho là hèn hạ, đáng khinh bỉ. 

Người quân tử cũng vậy. Đành rằng việc làm quan là cần thiết, nhưng 
người quân tử phải được mời theo lễ. Người quân tử có tài đức đáng được cư 
xử như vậy. Nếu kẻ sĩ nào không đợi vua mời mà ngược xuôi xin xỏ, chạy chọt 
ở cửa công để kiếm một chức quan; đó là người thiếu tư cách, hèn hạ; chẳng 
khác gì bọn trai gái, khoét vách trèo tường theo nhau. 
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Bành Canh vấn viết: “Hậu xa sổ thập thặng, tùng giả sổ bách nhân, dĩ 
truyền thực ư chư hầu, bất dĩ thái hồ?” 


Mạnh Tử viết: “Phi kỳ đạo, tắc nhất đan tự, bất khả thụ ư nhân. Như kỳ 
đạo, tắc Thuấn thụ Nghiêu chi thiên hạ, bất dĩ vi thái. Tử dĩ vi thái hồ?” 
Viết: “Phủ. Sĩ vô sự nhi thực, bất khả dã.” 

Viết: “Tử bất thông công dịch sự, dĩ tiện bổ bất túc, tắc nông hữu dư túc, 
nữ hữu dư bố. Tử như thông chi, tắc tử, tượng, luân, dư giai đắc thực ư 
tử. Ư thử hữu nhân yên, nhập tắc hiếu, xuất tắc đễ, thủ tiên vương chi 
đạo, dĩ đãi hậu chi học giả, nhi bất đắc thực ư tử. Tử hà tôn tử, tượng, 
luân, dư, nhi khinh vi nhân nghĩa giả tai?” 

Viết: “Tửa, tượng, luân, dư, kỳ chí tương dĩ cầu thực dã. Quân tử chỉ vi 
đạo dã, kỳ chí diệc tương dĩ cầu thực dư?” 

Viết: “Tử hà dĩ kỳ chí vi tai? Kỳ hữu công ư tử, khả tự nhi tự chỉ hỹ. Thả, 
tử tự chí hồ, tự công hồ?” 
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Viết: “Tự chí.” 


Viết: “Hữu nhân ư thử, hủy ngỗ, hoạch mạn, kỳ chí tương dĩ cầu thực 
dã; tắc tử tự chỉ hồ?” 
Viết: “Phủ.” 
Viết: “Nhiên tắc tử phi tự chí dã, tự công dã.” 

Dịch nghĩa: 
Bành Canh hỏi rằng: “Mấy chục cỗ xe theo đằng sau xe thầy, mấy trăm 
người tháp tùng thầy, khiến cho vua chư hầu phải nuôi ăn, chẳng là thái 
quá sao?” 
Mạnh Tử nói: “Chẳng phải có đạo, thì một giỏ lương thực cũng không 
nên nhận lãnh ở người. Nếu như giữ được đạo, thì vua Thuấn nhận 
thiên hạ của vua Nghiêu, đâu có gì thái quá. Ngươi cho là thái quá sao?” 
Đáp: “Không phải. Nhưng kẻ sĩ không làm việc gì mà ăn, thì không thể 
được.” 
Mạnh Tử nói: “Ngươi mà không chấp nhận trao công đổi việc, đem cái 
thừa bù cho chỗ thiếu, thì nhà nông sẽ thừa thóc, phụ nữ sẽ thừa vải. 
Nếu như ngươi chấp nhận sự đổi chác, thì những thợ rừng, thợ mộc, thợ 
làm bánh xe, đóng xe... đều sẽ nhận được thực phẩm nơi ngươi. Ỏ đây có 
người, vào thì có hiếu, ra thì cư xử tốt, giữ đạo của tiên vương để chờ đợi 
(truyền cho) những kẻ đi học ở thế hệ sau, thế mà chẳng nhận được thực 
phẩm nơi ngươi. Sao ngươi lại tôn trọng những thợ rừng, thợ mộc, thợ 
làm bánh xe, đóng xe... mà coi nhẹ bậc nhân nghĩa như vậy?” 
Bành Canh nói: “Những thợ rừng, thợ mộc, thợ làm bánh xe, đóng xe... 
chí hướng của họ là tìm thực phẩm. Người quân tử theo đạo, chí hướng 
cũng là tìm thực phẩm sao?” 
Đáp: “Sao ngươi đem chí hướng ra đây làm gì? Người nào làm công cho 
ngươi, có thể nhận được thực phẩm mà ăn. Vả lại, ngươi cho ăn vì chí 
hướng hay cho ăn vì công việc?” 
Bành Canh trả lời: “Cho ăn vì chí hướng.” 
Mạnh Tử nói: “Có người ở đây, phá hoại ngói, vẽ vạch bậy bạ, mà có chí 
hướng tìm thực phẩm, thì ngươi có cho ăn không?” 
Đáp: “Không cho.” 


Mạnh Tử nói: “Vậy thì ngươi chẳng phải cho ăn vì chí hướng mà cho ăn 
vì công việc. ” 
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Mạnh Tử khi đến các vua chư hầu thường có mấy chục cỗ xe theo sau với 








mấy trăm đệ tử tháp tùng. Có lẽ cứ qua một nước lại có thêm người xin theo 
học, cho nên mới tạo thành một số đông đệ tử như vậy. Cả thầy lẫn trò đều 
được các vua chư hầu cung phụng thực phẩm. Một đệ tử là Bành Canh cho 
như thế là thái quá và đem ý ấy thắc mắc với thầy. 

Mạnh Tử giải thích: giả như mình chẳng noi theo đạo lý, chẳng nên nhận 
thực phẩm của người, dù chỉ là một giỏ cơm. Tuy nhiên, nếu mình noi theo 
đạo lý và hết lòng trao truyền đạo lý cho mọi người, thì được người nuôi ăn 
là hợp lẽ. Ngày xưa, vua Thuấn giữ đạo lý mà được nhận cả thiên hạ của vua 
Nghiêu; điều đó có gì thái quá đâu! 

Mặc dù không phản đối thầy về quan điểm ấy nhưng Bành Canh vẫn cho 
rằng không làm việc gì lợi cho người mà ăn của người thì không nên. 

Thấy Bành Canh chưa thông suốt vấn đề, Mạnh Tử giải thích thêm; người 
ta sống trong xã hội cần phải có sự trao đổi; đem cái mình có thừa đổi lấy 
cái thừa của người khác mà mình đang thiếu. Nếu không có sự trao đổi, nhà 
nông sẽ thừa thóc, phụ nữ sẽ thừa vải; trong khi những kẻ không trông cấy, 
không đệt vải sẽ thiếu cơm ăn, áo mặc. Có sự trao đổi, nhà nông sẽ đem thóc 
thừa đổi lấy giường, tủ, xe ngựa... chẳng hạn; phụ nữ sẽ đem vải thừa đổi lấy 
đồ trang sức... chẳng hạn. 

Mạnh Tử lấy Bành Canh làm ví dụ: nếu ngươi chấp nhận sự đổi chác với 
những thợ rừng, thợ mộc... ngươi sẽ đem tiền mua vật dụng của họ; với số 
tiền ấy, họ sẽ đem mua thực phẩm, tức là họ nhận được thực phẩm ở ngươi. 

Từ những ví dụ trên, Mạnh Tử mới giải thích cho trường hợp của mình: 
Mạnh Tử là người quân tử giữ đạo hiếu đễ, giữ đạo lý của các tiên vương đời 
xưa để sẵn sàng dạy lại cho các kẻ đi học đời sau. Như thế, cái của thừa mà 
Mạnh Tử đem trao đổi là đạo lý; dạy đạo lý cho thiên hạ thì đáng được nhận 
thực phẩm của thiên hạ (đáng được vua chư hầu nuôi ăn). Nếu Bành Canh 
không chấp nhận như vậy, tức là Bành Canh không chịu nuôi ăn người đã 
dạy đạo cho mình. Bành Canh đã chấp nhận trao đổi với thợ rừng, thợ mộc... 
chẳng lẽ lại coi nhẹ bậc nhân nghĩa, không chấp nhận trao đổi với bậc nhân 
nghĩa, có phải là mâu thuẫn không? 

Đáp lại lời chất vấn của thầy, Bành Canh cho rằng chí hướng của những 
thợ rừng, thợ mộc... là kiếm ăn, chẳng lẽ chí hướng của người quân tử theo 
đạo cũng là kiếm ăn? 
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Mạnh Tử nhấn mạnh rằng đem chí hướng ra nói ở đây là lạc đề. Vấn đề ở 
đây là: ai làm công việc gì cho người khác, người ấy được nuôi ăn. Thợ rừng, 
thợ mộc... được nuôi ăn vì công việc của họ, chứ không phải vì chí hướng. 
Người quân tử dạy đạo lý cho người cũng cần được nuôi ăn vì công việc giảng 
dạy chứ không phải vì chí hướng giữ đạo. 


Mạnh tử nêu ví dụ: nếu Bành Canh cho ăn vì chí hướng, giả như có kẻ đến 
phá ngói, vẽ bậy vẽ bạ lên nhà của Bành Canh với chí hướng kiếm ăn, liệu 
Bành Canh có cho ăn không? Dĩ nhiên, không cho rồi. Như vậy rõ ràng chính 
Bành Canh cũng chủ trương cho ăn vì công việc. Kẻ phá ngói, vẽ bậy, không 
làm được việc lợi mà còn làm hại, sao có thể được nuôi ăn? 


Tóm lại, Mạnh Tử muốn nói rằng: ông và các đệ tử đến các nước chư hầu 
cốt để giảng dạy đạo lý cho vua quan và dân chúng các nước ấy; các vua chư 
hầu chiêu đãi ông và các đệ tử chỉ là trả công cho việc giảng dạy đó, chứ 
không bị thiệt thòi gì. Vì thế, không có gì là thái quá! 
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Vạn Chương vấn viết: “Tống tiểu quốc dã, kim tương hành vương chính; 
Tề, Sở ố nhi phạt chi, tắc như chi hà?” 


Mạnh Tử viết: “Thang cư Bạc, dữ Cát vi lân. Cát bá phóng nhi bất tự. 
Thang sử nhân vấn chỉ viết: “Hà vi bất tự” Viết: 'Vô dĩ cung hy sinh dã.ˆ 


“Thang sử dị chỉ ngưu, dương. Cát bá thực chi, hựu bất dĩ tự. Thang hựu 
sử nhân vấn chi, viết: 'Hà vi bất tự?” 


“Viết: “Vô đĩ cung tư thình dã.? 


“Thang sử Bạc chúng vãng vị chỉ canh, lão nhược qui tự. Cát bá suất kỳ 
dân, yêu kỳ hữu tửu, tự, thử, đạo giả đoạt chỉ; bất thụ giả, sát chỉ. Hữu 
đồng tử dĩ thử, nhục hướng, sát nhi đoạt chi. 


“Thư viết: 'Cát bá cừu hướng.` Thử chi vị dã. VỊ kỳ sát thị đồng tử, nhi 
chính chỉ. Tứ hải chỉ nội giai viết: 'Phi phú thiên hạ dã, vi thất phu, thất 
phụ phục thù dã. ` 

“Thang thủy chĩnh tự Cát tái. Thập nhất chính nhĩ vô địch ư thiên hạ. 
Đông diện nhi chính, Tây di oán; Nam diện nhi chỉnh, Bắc địch oán. 
Viết: HHề vĩ hậu ngã? Dân chi vọng chỉ, nhược đại hạn chỉ vọng vũ dã. 
Qui thị giả phất chỉ; vân giả bất biến. Tru kỳ quân, điếu kỳ dân, như 
thời vũ giáng, dân đại duyệt. 

“Thư viết: lề ngã hậu; hậu lai, kỳ vô phạt.' Hữu du bất vi thần. Đông 
chỉnh tuy quyết sĩ nữ, phỉ quyết huyền hoàng, thiệu ngã Chu vương, 
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kiến hưu, duy thần phụ vu đại ấp Chu.ˆ Kỳ quân tử thật huyền hoàng 
vu phỉ, dĩ nghênh kỳ quân tử; kỳ tiểu nhân đan tự, hồ tương, dĩ nghênh 
kỳ tiểu nhân. Cứu dân ư thuỷ hỏa chỉ trung, thủ kỳ tàn nhi dĩ hỹ! 
“Thái thệ viết: Ngã Vũ duy dương, xâm vu chỉ cương; tắc thủ ư tàn, sát 
phạt dụng trương, vu Thang hữu quang. 

“Bất hành vương chính vân nhĩ. Cẩu hành vương chính, tứ hải chỉ nội, 
giai cử thủ nhi vọng chi, dục dĩ vi quân. Tề, Sở tuy đại, hà úy yên!” 

Dịch nghĩa: 

Vạn Chương hỏi rằng: “Nước Tống là nưóc nhỏ, nay sắp thi hành nền 
chính trị vương đạo; nước Tề, nước Sở ghét mà đánh, thì phải làm sao?” 


Mạnh Tử nói: “Vua Thang ở đất Bạc, là lân bang của nước Cát. Bá tước 
Cát sống buông thả mà chẳng cúng tế. Vua Thang sai người hỏi rằng: 
“Sao không cúng tế?” 


“Đáp: 'Không có những con vật được nuôi tuyển để dâng cúng.” 


“Vua Thang sai đem biếu bò, dê. Bá tước Cát ăn hết, lại chẳng cúng tế. 
Vua Thang lại sai người hỏi rằng: Sao không cúng tế? 

“Đáp: 'Không có xôi nếp để dâng cúng.” 

“Vua Thang sai dân đất Bạc đi sang bên đó cày cấy, những người già yếu 
đem lương thực đi cho. Bá tước Cát đốc suất dân đón bắt những người 
mang rượu, đồ ăn, lúa, nếp mà đoạt lấy; người nào không trao cho thì 
giết đi. Có một đứa bé đem lúa và thịt đi cũng bị giết mà đoạt lấy. 


“Kinh Thư chép rằng: “Bá Tước Cát coi người đem cho là thù địch.” Câu 
đó nói về vụ này. Vì việc giết đứa bé ấy mà cuộc chinh phạt diễn ra. Mọi 
người trong bốn biển đều nói rằng: 'Chẳng phải vì giàu có trong thiên 
hạ, nhưng vì những người dân hèn mà phục thù.' 


“Vua Thang khỏi đầu chính phạt từ nước Cát trước. Tiến hành mười một 
cuộc chính phạt mà trở nên vô địch trong thiên hạ. Đánh ở mặt đông, 
rợ Di phương tây oán; đánh ở mặt nam, rợ Địch phương bắc oán. Họ nói 
rằng: “Sao đến ta sau vậy?” Dân chúng trông ngóng dường như đại hạn 
mong mưa. Người đi chợ không dừng chân, kẻ làm có không bỏ việc. 
Ngài giết vua mà thăm viếng dân; dân mừng rõ như lúc trời đổ mưa. 

“Kinh Thư chép rằng: “Đợi vua ta; vua đến, ấy là khỏi bị hành hạ.) 'Còn 


có chốn nào chưa thần phục, lại Đông Chinh vỗ yên trai gái, dân dâng 
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giỏ lụa đen lụa vàng, cùng nối theo Chu vương chúng ta, để được hưởng 
an bình phúc lộc, đại ấp nhà Chu riêng dạ phục tòng.ˆ Các chức sắc trong 
dân đã đem những giỏ đây lụa đen lụa vàng ra đón các quan tướng; còn 
trăm họ đem cơm giỏ nước bầu ra đón các lính tráng. Vua cứu dân ra 
khỏi nạn nước lửa, chỉ bắt lấy kẻ hại dân mà thôi. 


“Thiên Thái Thệ (Kinh Thư) chép rằng: “Ủy vũ ta phát động, nhằm tiến 
chiếm biên cương, bắt lấy kẻ hại dân, cuộc sát phạt phô trương, theo vua 
Thang vinh quang.) (Lời của Vũ Vương). 


“Không thi hành chính trị vương đạo thì thôi. Nếu ai thi hành chính trị 
vương đạo, toàn dân trong bốn biển đều ngẩng đầu trông ngóng, muốn 
cho người ấy làm vua. Nước Tề, nước Sở tuy lón, có đáng sợ gì!” 


BÌNH GIẢI: 


Môn đệ của Mạnh Tử là Vạn Chương, nêu ra một trường hợp giả định: nếu 
như nước Tống là nước nhỏ, nay sắp thi hành chính trị vương đạo; trong khi 
đó, nước Tề, nước Sở lại ganh ghét, muốn đánh, thì phải làm sao? 

Lập trường của Mạnh Tử luôn luôn là đề cao nhân nghĩa; nhân nghĩa đạo 
đức là chính nghĩa trong việc cai trị và cư xử với các nước lân bang. Ông chủ 
trương rằng nếu thi hành vương chính bằng những biện pháp nhân nghĩa, 
tức là đứng về phía dân chúng, bảo vệ và mưu cầu hạnh phúc cho họ, bao giờ 
cũng được toàn dân ủng hộ. Toàn dân ủng hộ thì tất thắng, không phải sợ một 
thế lực nào khác. 

Mạnh Tử nêu ví dụ về trường hợp vua Thang ở đất Bạc ngày xưa (khoảng 
1800 năm trước Công nguyên). Đất Bạc là một lãnh thổ nhỏ, nằm bên cạnh 
nước Cát. Vua nước Cát (Bá tước) suốt năm ăn chơi phóng đãng, không thiết 
đến việc cúng tế Thượng Đế và tổ tiên. Thấy vua nước Cát nói rằng không có 
những con vật hy tế, không có xôi nếp tỉnh khiết, vua Thang không những 
sai người đem biếu bò, đê; lại cho dân đem lúa giống sang cày cấy bên nước 
Cát để hỗ trợ vua Cát cúng tế. Cát Bá chẳng biết ơn, đã ăn hết bò, đê, lại còn 
ngang tàng tàn nhẫn chiếm đoạt lương thực, giết chóc những người dân đất 
Bạc sang cày cấy giúp. Thậm chí, giết cả một đứa bé đem lúa và thịt sang cho 
những thợ cày, thợ cấy. 

Trước sự tàn bạo bất nhân đó, vua Thang đã đem đoàn quân nhân nghĩa 
của mình đi chinh phạt nước Cát, luôn thể chỉnh phạt mười một nước khác 
cũng có vua tàn bạo. Dân chúng khắp nơi hoan hỉ reo mừng. Đoàn quân nhân 
nghĩa đi đến đâu, dân chúng hoan nghênh đến đấy. Không một ai sợ sệt, chạy 
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trốn: người đi chợ không dừng chân, kẻ làm có không bỏ việc. Bốn phương 
đông tây nam bắc đều mong ngóng đoàn quân nhân nghĩa của vua Thang đến 
giải phóng cho mình trước. 

Mạnh Tử lại nêu ra ví dụ về trường hợp Vũ Vương nhà Chu (khoảng 1.150 
năm trước Công nguyên) được chép trong Kinh Thư. Đoàn quân nhân nghĩa 
của Vũ Vương đánh đâu thắng đấy; vua tàn bạo bị khử trừ, con trai con gái 
được yên ổn làm ăn. Dân chúng mừng rõ đến nỗi đem những giỏ đầy lụa quý, 
sắc đen, sắc vàng ra dâng tặng các quan tướng nhà Chu, và đem cơm giỏ nước 
bầu ra chiêu đãi lính tráng nhà Chu. Trong dịp này, Vũ Vương đã tuyên cáo 
cùng dân chúng rằng ông phát động uy vũ, sát phạt kẻ hại dân (vua Trụ) để 
tiếp nối vinh quang của vua Thang ngày trước. 

Mạnh Tử đi đến kết luận: nếu không thi hành vương chính thì thôi; còn 
đã thi hành vương chính, lấy nhân nghĩa làm nền tảng, thì bất cứ người dân 
nào ở khắp nơi cũng đều nhiệt tình ủng hộ, nô nức tôn vinh. Bấy giò, nước Tề, 
nước Sở, dù lớn lao, có muốn chống phá cũng chẳng được! 
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Mạnh Tử vị Đái Bất Thắng viết: “Tử dục tử chi vương chi thiện dư? Ngã 


minh cáo tử. Hữu Sở đại phu ư thử, dục kỳ tử chi Tề ngữ dã; tắc sử Tề 
nhân phó chư, sử Sở nhân phó chư?” 


Viết: “Sử Tề nhân phó chị.” 
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Viết: “Nhất Tề nhân phó chi, chúng Sở nhân hưu chỉ, tuy nhật thát nhi 
cầu kỳ Tề dã, bất khả đắc hỹ. Dẫn nhi trí chỉ Trang Nhạc chi gian sổ 
niên, tuy nhật thát nhi cầu kỳ Sỏ, diệc bất khả đắc hỹ. 


“Tử vị Tiết Cư Châu thiện sĩ dã, sử chi cư ư vương sở. Tại ư vương sở giả, 
trưởng, ấu, ty, tôn giai Tiết Cư Châu dã, vương thùy dữ vi bất thiện? Tại 
vương sỏ giả, trưởng, ấu, ty, tôn giai phi tiết Cư Châu dã, vương thùy dữ 
vi thiện? Nhất Tiết Cư Châu độc như Tống vương hà?” 

Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử bảo Đái Bất Thắng rằng: “Ông muốn vua của ông làm điều 
thiện ư? Tôi trình bày rõ cho ông nghe. Ở đây có một đại phu nước Sỏ, 
muốn con mình học tiếng nước Tề; nên khiến người Tề dạy nó, hay khiến 
người Sở dạy nó?” 


Đáp: “Khiến người Tề dạy.” 


Mạnh Tử nói: “Trong khi một người Tề dạy, lại có một đám người Sở nói 
ầm ï, tuy mỗi ngày có dùng roi đánh mà ép học tiếng nước Tề, chẳng thể 
nào được. Nếu dẫn nó đến một nơi thuộc xóm Trang Nhạc (ở kinh đô 
nước Tề) vài năm, tuy mỗi ngày có dùng roi đánh mà ép học tiếng nước 
Sỏ, cũng chẳng thể được. 


“Ông bảo Tiết Cư Châu là bậc thiện sĩ, nên khiến ông ấy ở bên vua Tống. 
Nếu ở bên vua, già trẻ, kẻ thấp hèn, người tôn quí đều như Tiết Cư 
Châu, thì vua làm điều bất thiện với ai? Nếu ở bên vua, già trẻ, kẻ thấp 
hèn, người tôn quý đều chẳng phải Tiết Cư Châu, thì vua làm điều thiện 
với ai? Vua nước Tống giống như một mình Tiết Cư Châu sao?” 


BÌNH GIẢI: 


Đái Bất Thắng và Tiết Cư Châu là những bề tôi của vua nước Tống. Bởi 
Tiết Cư Châu là bậc thiện sĩ, cho nên Đái Bất Thắng muốn ông ấy phục vụ kề 
cận bên vua Tống để điều thiện ảnh hưởng đến nhà vua. 

Mạnh Tử đã phân tích cho Đái Bất Thắng về việc này. Ông đưa ví dụ: giá 
như có một vị đại phu nước Sở muốn con mình học tiếng nước Tề ắt phải nhờ 
người Tề dạy dỗ. Nhưng trong khi thầy dạy trò học, mà lại có một đám người 
Sở nói ầm ï bên cạnh đó, chắc chắn tiếng nước Tề không thể in vào trí khôn 
đứa trẻ nước Sở được. Muốn có kết quả, đại phu nước Sở phải gửi con đến 
ở hẳn đất Tề trong vài năm. Bấy giờ, vừa học tiếng nước Tề, vừa giao thiệp 
thường xuyên với người Tề, đứa trẻ sẽ thạo tiếng nước Tề. 
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Cũng tương tự như vậy. Nếu đặt Tiết Cư Châu bên cạnh vua, mà xung 


quanh vua toàn là những người thiện hảo như Tiết Cư Châu cả, ắt vua Tống 
sẽ trở nên thiện nhân. Nếu đặt Tiết Cư Châu bên cạnh vua Tống, mà tất cả 
những người xung quanh vua toàn là những kẻ bất thiện, ắt vua Tống không 
thể bắt chước Tiết Cư Châu làm điều thiện được. Môi trường xung quanh 
luôn luôn chi phối mãnh liệt con người sống trong đó. Chẳng thế mà tương 
truyền Mạnh mẫu đã phải ba lần đổi chỗ ở để cho cậu con là Mạnh Kha được 
gần gũi trường học, rồi chăm chỉ học tập theo. 


Một mình Tiết Cư Châu không thể cải thiện được vua Tống cũng như một 


z ˆ ^ ˆ ^ ` ^ 
con én lẻ loi không thể tạo nên mùa Xuân. 
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Công Tôn Sửu vấn viết: “Bất kiến chư hầu, hà nghĩa?” 


Mạnh Tủ viết: “Cổ giả bất vi thần, bất kiến, Đoàn Can Mộc du viên nhi 
ty chi, Tiết Liễu bế môn nhi bất nạp, thị giai dĩ thậm; bách, tư khả dĩ 
kiến hỹ. 
“Dương Hoá dục hiện Khổng Tử nhi ố vô lễ. Đại phu hữu tứ ư sĩ, bất đắc 
thụ ư kỳ gia, tắc vãng bái kỳ môn. Dương Hoá hám Khổng Tử chỉ vô, nhĩ 
quĩ Khổng Tử chưng đồn. Khổng Tử diệc hám kỳ vô dã, nhi vãng bái chi; 
đương thị thời, Dương Hoá tiên, khởi đắc bất kiến! 
“Tăng Tử viết: Hiếp kiên, siểm tiếu, bệnh vu hạ huề? Tử Lộ viết: “Vị 
đồng nhi ngôn, quan kỳ sắc noãn noãn nhiên, phi Do chỉ sở tri dã.` Do 
thử quan chi, tắc quân tử chi sở dưỡng, khả tri dĩ hỹ.” 
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Dịch nghĩa: 
Công Tôn Sửu hỏi rằng: “Không ra mắt vua chư hầu, là nghĩa làm sao?” 


Mạnh Tử nói: “Người xưa không làm bề tôi thì không ra mắt. Đoàn Can 
Mộc trèo tường mà trốn vua. Tiết Liễu đóng cửa mà chẳng mời vua vào, 
như thế đều là quá mức; nếu được nài ép thì có thể ra mắt. 


“Dương Hoá muốn Khổng Tử xuất hiện mà sợ vô lễ. Khi quan đại phu có 
của ban tặng cho kẻ sĩ, mà kẻ sĩ không ở nhà đón nhận, thì hãy đến bái 
tạ ở cửa nhà ông ấy. Dương Hoá rình xem Khổng Tử đi vắng, bèn đem 
cho Khổng Tử một con heo chín. Khổng Tử cũng chờ xem ông ta đi vắng 
thì đến nhà bái tạ. Đương thời buổi ấy, Dương Hoá đã giữ lễ trước, há lại 
không đến ra mắt? 


“Tăng Tử nói: 'Chùn vai, cười nịnh thì khốn khổ như kẻ làm ruộng giữa 
mùa hè.? Tử Lộ nói: Nói với kẻ chẳng đồng quan điểm với mình, nhìn cái 
sắc thẹn đỏ ửng, chẳng phải chỗ để ý của Do này.` Theo sự quan sát đó, 
chỗ nuôi dưỡng của người quân tử có thể biết được đấy.” 


BÌNH GIẢI: 


Ngày xưa, có một cổ lệ: những kẻ sĩ, tức là những bậc quân tử, những nhà 
trí thức đạo đức, không chịu ra mắt các vua chư hầu trước khi có sự chào mời 
với lễ nghi tử tế. Công Tôn Sửu hỏi Mạnh Tử về ý nghĩa của cổ lệ này. Mạnh 
Tử giải thích vắn tắt, nhưng chúng ta có thể trình bày cho sáng tỏ như sau: 

Người xưa nếu chưa chính thức là bề tôi của một ông vua nào thì không 
chịu đến ra mắt ông vua ấy. Đó là dấu chỉ của tính tự trọng, không chịu luồn 
cúi, nịnh hót trước danh lợi, thế lực, cường quyền. Đó cũng đồng thời là dấu 
hiệu của tài đức; người có tài đức luôn tự trọng. Biết tự trọng thì người khác 
không khinh bỉ được, mà phải kính nể; như thế mới có lợi lâu dài. 

Cổ lệ ấy bắt nguồn từ quy luật âm dương: dương tính chủ động, tiến tới; 
âm tính thụ động, thuận theo. 

Trong Kinh Dịch, dương tính được biểu thị bằng quẻ Kiển (Càn). Thoán từ 
quẻ Kiền nói: “Kiển: nguyên, hanh, lợi, trinh.” Nghĩa là: Kiền chỉ tính thuần 
dương cương kiện, khởi đầu, thông suốt, ích lợi, bền vững. 

Âm tính được biểu thị bằng quẻ Khôn. Thoán từ quẻ Khôn nói: “Khôn: 
nguyên, hanh, lợi tẫn mã chi trinh; quân tử hữu du vãng, tiên mê, hậu đắc, 
chủ lợi; tây nam đắc bằng, đông bắc táng bằng; yên trinh, cát." Nghĩa là: 
Khôn chỉ tính nhu thuận, khởi đầu, thông suốt, ích lợi về tính bền bĩ của con 
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ngựa cái; người quân tử có làm việc gì, mà tiến hành trước thì mê lầm, nếu 
theo sau thì nên việc, được lợi. 

Người quân tử khi thấy mình ứng vào vị thế âm (địa vị thấp trong hàng 
ngũ dân thường), chỉ nên thừa thuận theo người ở vị thế dương (thế chủ động, 
địa vị cao như vua, quan lớn), giống như con ngựa cái tuy mạnh mẽ bền bĩ 
nhưng vẫn theo sau con ngựa đực. Trong tình thế này, người quân tử không 
nên xướng xuất trước (tiên mê: đi trước là mê lầm), chỉ nên theo sau người có 
đức Kiền (dương: vua) mới thành công được (hậu đắc). 

Xét về phương hướng làm việc thì phải tìm cho được người cũng nhu thuận 
như mình, đồng thanh đồng khí với mình mới nên bạn (tây nam đắc bằng). 
Tây nam là phương khí âm bắt đầu phát triển.! Nếu đi theo hướng đông bắc 
(phương khí âm bắt đầu suy, khí dương bắt đầu tiến), tức là kết bạn với người 
cứng rắn ngỗ nghịch, không hợp tính với mình thì không thành bạn (đông 
bắc táng bằng). Người quân tử hành động ở vào vị thế âm, phải biết ở yên, 
không hiếu động, hiếu thắng, lại phải bền bĩ ngay thẳng, mới được tốt lành 
(yên trinh, cát). 

Như vậy, xét theo Dịch lý, vua đứng ở vị thế dương, kẻ sĩ quân tử ở vị thế 
âm. Vì thế, muốn đạt được ý nguyện một cách tốt đẹp, kẻ sĩ phải ở yên, bền 
bĩ ngay thẳng (yên trinh), đóng vai thụ động để chờ đợi vua mời gọi mình. 
Đã mời gọi thì phải mời gọi theo lễ, tức là có sứ giả đem lễ vật đến trước; có 
thoả thuận rồi vua mới đến sau. Nếu vua cứ xông xộc đến không theo lễ, tức 
là coi khinh kẻ sĩ. Vì thế, Mạnh Tử nêu ra trường hợp Đoàn Can Mộc, kẻ sĩ 
nước Tấn, thấy Ngụy Văn Hầu đến với mình thì trèo tường bỏ trốn; trường 
hợp Tiết Liễu, hiển nhân nước Lỗ, thấy Lỗ Mục Công đến thì đóng cửa, chẳng 
đón mời vào nhà. 

Như thế, Đoàn Can Mộc và Tiết Liễu là hai người quân tử đã xử sự theo 
đạo lý của quẻ Khôn của Kinh Dịch và theo lễ vậy. 

Đạo lý này chẳng những đã chỉ phối cách xử thế của người quân tử thời 
xưa, mà còn chi phối cả cách ứng xử của người nữ trong đạo vợ chồng nữa. 
Người nữ có đức biết tự trọng phải đợi người nam nhờ mai mối và đem lễ vật 
đến cầu mình, chứ không bao giờ chạy theo người nam trước. 

Mạnh Tử nêu thêm một trường hợp nữa, gần gũi với Nho gia hơn. Ngày 
trước, Dương Hoá là một quyền thần nước Lỗ, muốn Khổng Tử thân hành 
xuất hiện ở tư dinh mình, nhưng sợ vô lễ. Ông ta nghĩ kế: chờ cho Khổng Tử 
đi vắng thì sai người đem đến biếu Khổng Tử một con heo chín. Theo lễ, khi 
1 Xin xem thêm đồ hình về sự phát triển của khí âm và khí dương trong Dịch học tân thư, trang 31, 


cùng tác giả. 
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quan đại phu biếu quà cho kẻ sĩ tại nhà, thì kẻ sĩ phải đến nhà quan đại phu 
mà tạ ơn. 

Nếu Khổng Tử giữ lễ, tức là Dương Hoá đã ép được Khổng Tử phải đến 
nhà mình. Tuy nhiên, Khổng Tử đã giữ lễ một cách khôn ngoan: ông đợi cho 
Dương Hoá đi vắng, rồi mới tới nhà Dương Hoá để bái tạ. 

Thái độ đến cầu cạnh vua quan là một thái độ hèn hạ, khúm núm, thiếu 
tự trọng, cho nên Tăng Tử đã cho rằng kẻ chùn vai, cười nịnh khi ra mắt vua 
quan thì bị khốn khổ, nhục nhã không kém kẻ làm ruộng phải làm việc dưới 
nắng hè. Tử Lộ thì khinh bỉ, không thèm biết tới loại người phải đồ mặt thẹn 
thùng khi thưa chuyện với vua quan, những người không đồng chí hướng với 
mình. 

Xét thái độ của Đoàn Can Mộc, Tiết Liễu, Khổng Tử, Tăng Tử và Tử Lộ, 
chúng ta có thể thấy được người quân tử thời xưa đã nuôi dưỡng đức tự trọng 
của mình kỹ lưỡng như thế nào! 
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Đái Doanh Chỉ viết: “Thập nhất, khử quan thị chỉ chính, kim tư vị năng. 
Thỉnh khinh chỉ, dĩ đãi lai niên, nhiên hậu dĩ, hà như?” 
Mạnh Tử viết: “Kim hữu nhân nhật nhương kỳ lân chỉ kê giả; hoặc cáo 
chỉ viết: “Thị phi quân tử chỉ đạo.` Viết: “Thỉnh tổn chi, nguyệt nhương 
nhất kê, đĩ đãi lai niên, nhiên hậu dĩ.' Như tri kỳ phi nghĩa, tư tốc dĩ hỹ, 
hà đãi lai niên ”” 

Dịch nghĩa: 
Đái Doanh Chỉ nói: “Theo phép đánh thuế một phần mười, bỏ phép lấy 
thuế ở của ải, cửa ô và chợ búa, nhưng nay việc ấy chưa thể được. Xin 
giảm nhẹ đi, đợi đến năm tới, rồi sau hãy thôi, như thế có được chăng?” 
Mạnh Tử nói: “Nay có kẻ mỗi ngày ăn trộm của hàng xóm một con gà; 
có người bảo cho rằng: “Điều ấy chẳng phải đạo của người quân tử. Hắn 
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đáp: Xin bót đi, mỗi tháng ăn trộm một con gà, đợi đến năm tới, rồi sau 
hãy thôi. Nếu như biết việc mình làm là phi nghĩa thì hãy nhanh chóng 
thôi đi, sao phải đợi năm tới?” 


BÌNH GIẢI: 


Đái Doanh Chỉ là quan đại phu nước Tống. Ông có ý định theo phép đánh 
thuế một phần mười để bớt gánh nặng cho nông dân, bỏ thuế quan đánh vào 
hàng hoá ở quan ải và chợ búa; đó là ông muốn khởi sự thi hành nền chính trị 
vương đạo. Tuy vậy, ông muốn trì hoãn tới năm sau mới thi hành. 

Mạnh Tử lấy ví dụ một kẻ ăn trộm gà mỗi ngày. Sau khi biết việc đó lỗi đạo 
quân tử, nhưng anh ta còn tiếc rẻ, xin bót xuống mỗi tháng trộm một con, để 
rồi sang năm mới thôi hẳn. 

Biết ăn trộm là trái đạo mà không chịu bỏ ngay, tội ấy thật đáng trách. 
Cũng vậy, biết đánh thuế nặng vào dân là bóc lột dân, khiến dân phải đói 
rét, mà không chịu bỏ ngay, tội ấy còn đáng trách hơn tội ăn trộm gà nữa. Ăn 
trộm gà chỉ lấy gà của một người hàng xóm; còn đánh thuế nặng là lấy của 
toàn dân công khai giữa ban ngày, tội ấy thật nặng nề. Đã biết việc mình làm 
là phi nghĩa mà không chịu thôi, tội ấy càng thêm nặng. Có câu danh ngôn 
rằng: “Đừng để ngày mai điều có thể làm hôm nay.” Đối với lỗi lầm, cũng nên 
nói rằng: “Đừng để ngày mai lỗi lầm đang có hôm nay.” Hôm nay có cơ hội 
thuận tiện mà không tiến hành, lỡ ngày mai không còn cơ hội tốt nữa, liệu 
công việc sẽ tiến hành làm sao? 

Giá như Đái Doanh Chi khởi sự làm ngay việc bớt giảm thuế nặng và bãi 
bỏ những khoản thuế má phiền tối, nước Tống ắt thực sự bước lên nền chính 
trị vương đạo tốt đẹp, mở ra một cơ hội mới cải cách chính trị. Như vậy, chẳng 
những dân nước Tống được nhờ, mà toàn thể các nước chư hầu thời Chiến 
Quốc có thể bắt chước theo. Nếu thế thì thiên hạ được hưởng hạnh phúc biết 
bao, và lịch sử nước Trung Hoa có thể đã sang một ngả rẽ khác, tốt đẹp hơn, 
ảnh hưởng tới cả toàn thể lịch sử nhân loại. 


9. 
A#ˆF£fH : 7}AÝ## 4k -ƒ3ƒ#i,› tR] #1? 
5 ƒH: Ÿð53ƒ* 4? ŸỞ SfŒử.. KXTzZ3^X4 
£; ——ÏU ‹ 
 ⁄> HỆ, kiXfft, 624B). tÈi >3, RK& 
ñ%,%. FYÄ#*%§. LÄ*%®. 
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Công Đô Tủ viết: “Ngoại nhân giai xưng phu tử hiếu biện. Cảm vấn, hà 
dã?” 

Mạnh Tủ viết: “Dư khỏi hiếu biện tai? Dư bất đắc dĩ dã! Thiên hạ chi 
sinh cửu hỹ; nhất trị, nhất loạn. 


“Đương Nghiêu chỉ thời, thủy nghịch hành, phiếm lạm ư trung quốc. Xà 
long cư chi, dân vô sở định. Hạ giả vĩ sào; thượng giả vi doanh quật. 


“Thư viết: (Giáng thủy cảnh dư. Giáng thủy giả, hồng thủy dã. 


“Sử Vũ trị chỉ. Vũ quật địa nhi chú chỉ hải, khu xà long nhi phóng chỉ 
thư. Thủy do địa trung hành; Giang, Hoài, Hà, Hán thị dã. Hiểm trỏ ký 
viễn; điểu thú chỉ hại nhân giả tiêu; nhiên hậu nhân đắc bình thổ nhi 
cư chĩị. 

“Nghiêu Thuấn ký một, thánh nhân chi đạo suy. Bạo quân đại tác, hoại 
cung thất dĩ vị ô trì; dân vô sở an tức; khí điền dĩ vi viên hựu; sử dân bất 
đắc y thực. Tà thuyết, bạo hành hựu tác. Viên, hựu, ô, trì, bái, trạch đa 
nhi cầm thú chí. Cập Trụ chi thân, thiên hạ hựu đại loạn. 

“Chu Công tướng Vũ Vương, tru Trụ, phạt Yêm; tam niên thảo kỳ quân; 
khu Phi Liêm ư hải ngung nhi lục chỉ; diệt quốc giả ngũ thập; khu hổ, 
báo, tê, tượng nhi viễn chi; thiên hạ đại duyệt. 


MẠNH TỬ 





“Thư viết: 'Phi hiển tai Văn Vương mô! Phi thừa tai Vũ Vương liệt! Hữu 


khải ngã hậu nhân, hàm dĩ chính vô khuyết.) 
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“Thế suy, đạo vĩ; tà thuyết, bạo hành hữu tác. Thần thí kỳ quân giả, hữu 

chi; tử thí kỳ phụ giả, hữu chỉ. 

“Khổng Tử cụ, tác Xuân Thu. Xuân Thu, thiên tử chi sự dã. Thị cố Khổng 
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Tử viết: “Tri ngã giả, kỳ duy Xuân Thu hồ? Tội ngã giả, kỳ duy Xuân Thu 
hồ? 


“Thánh Vương bất tác, chư hầu phóng tứ, xử sĩ hoành nghị. Dương Chu, 
Mặc Địch chi ngôn doanh thiên hạ. Thiên hạ chi ngôn, bất quy Dương, 
tắc qui Mặc. Dương thị vị ngã, thị vô quân dã. Mặc thị kiêm ái, thị vô 
phụ dã. Vô phụ, vô quân, thị cầm thú dã. 


“Công Minh Nghi viết: Bào hữu phì nhục, cứu hữu phì mã. Dân hữu 
cơ sắc, dã hữu ngạ biểu: thử xuất thú nhi thực nhân dã. Dương, Mặc 
chỉ đạo bất tức, Khổng Tử chi đạo bất trứ, thị tà thuyết vu dân, sung 
tắc nhân nghĩa dã. Nhân nghĩa sung tắc, tắc suất thú thực nhân, nhân 
tương tương thực. 

“Ngô vị thử cụ, nhàn tiên thánh chỉ đạo, cự Dương Mặc, phóng dâm từ, 
tà thuyết giả bất đắc tác. Tác ư kỳ tâm, hại ư kỳ sự. Tác ư kỳ sự, hại ư 
kỳ chính. Thánh nhân phục khỏi, bất dị ngô ngôn hỹ. 

“Tích giả, Vũ ức hồng thủy, nhi thiên hạ bình; Chu Công kiêm Di Địch, 
khu mãnh thú, nhi bách tính ninh; Khổng Tử thành Xuân Thu nhi loạn 
thần, tặc tử cụ. 

“Thi vân: Nhung Địch thị ưng, Kinh Thư thị trừng, tắc mạc ngã cảm 
thừa. Vô phụ, vô quân, thị Chu Công sở ưng dã. 

“Ngã diệc dục chính nhân tâm, tức tà thuyết cự bí hành, phóng dâm từ, 
dĩ thừa tam thánh giả. Khởi hiếu biện tai? Dư bất đắc dĩ dã. 


“Năng ngôn cự Dương, Mặc giả, thánh nhân chi đồ dã.” 


Dịch nghĩa: 
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Công Đô Tử nói: “Người ngoài đều đồn thổi rằng thầy ham thích biện 
luận. Dám hỏi, sao vậy?” 


Mạnh Tử nói: “Ta há ham thích biện luận chăng? Th chẳng đặng đừng 
đó thôi. Đã lâu rồi, từ khi thiên hạ được sinh ra, cứ một thời an trị, lại 
đến một thời loạn lạc. 


“Đương thời vua Nghiêu, nước chảy lộn ngược. Tràn ngập lênh láng 
khắp trong nước. Các loài rắn rồng cư ngụ đó đây, dân chúng không có 
chỗ ổn định. Những người ở phía dưới thì phải làm chòi; những người ở 
phía trên thì phải đào hang. 


MẠNH TỬ 





“Kinh Thư nói: “Nước trào đánh thức chúng ta.` Nước trào là nước lụt 
vậy. 


“Ông Vũ được sai đi trị nước. Ông Vũ đào đất mà rót nước ra biển, xua 
đuổi lũ rắn rồng ra tận đầm lây cỏ rậm. Nước noi theo đất mà chảy xuôi; 
đó là sông Giang, sông Hoài, sông Hà, sông Hán. Những chỗ hiểm trỏ 
đã dẹp xa; các loài chim thú hại người bị tiêu trừ; sau đó người ta mới có 
đất bằng phẳng mà Ở. 

“Vua Nghiêu, vua Thuấn mất đi, đạo của thánh nhân bị suy thối. Những 
vua bạo ngược thay nhau khởi lên, phá hoại nhà cửa để làm ao hồ. dân 
chúng không có chỗ yên nghỉ; phế bỏ ruộng nương để làm vườn cây, vườn 
thú, khiến cho dân chúng chẳng có của ăn, của mặc. Các tà thuyết, các 
hành vi bạo tàn lại nổi lên. Vườn cây, vườn thú, ao hồ, vũng, đầm nhiều 
thì chim thú kéo đến. Kịp đến đời vua Trụ, thiên hạ lại cực kỳ loạn lạc. 


“Chu Công giúp Vũ Vương diệt Trụ, chính phạt nước Yêm, mất ba năm 
đánh dẹp vua ấy; đuổi tên Phi Liêm ra tận góc biển mà giết đi; tiêu diệt 
tới năm mươi nước. Thế rồi, xua đuổi hùm, beo, tê giác, voi đi xa; thiên 
hạ rất vui mừng. 


“Kinh Thư nói: Mưu định của Văn Vương vẻ vang lón lao thay! Công 
nghiệp Vũ Vương kế thừa to tát thay! Giúp đố, mỏ mang cho người đời 
sau chúng ta, tất cả đều hoàn toàn chính đáng." 


“Đời lại suy, đạo lại tàn; tà thuyết, hành vi bạo ngược lại nổi lên. Bề tôi 
giết vua cũng có; con giết cha cũng có. 


“Khổng Tủ lo sợ, bèn trước tác Kinh Xuân Thu. Kinh Xuân Thu nói về 
công việc của thiên tử vậy. Cho nên Khổng Tử đã nói rằng: “Biết ta, chỉ 
riêng bởi Kinh Xuân Thu chăng? Kết tội ta, chỉ riêng bởi Kinh Xuân Thu 
chăng? 


“Thánh vương không khởi lên; các vua chư hầu phóng túng làm cần; 
những kẻ sĩ ẩn dật nghị luận ngang ngạnh. Những lời của Dương Chu, 
Mặc Địch đầy tràn thiên hạ. Những lời của thiên hạ không hướng về 
Dương, thì hướng về Mặc. Họ Dương vì mình, đó là không vua. Họ Mặc 
gồm yêu, đó là không cha. Không vua, không cha, đó là loài chim thú 
vậy. 
“Công Minh Nghĩ nói: Nhà bếp có thịt béo, chuồng ngựa có ngựa béo. 
Dân chúng có sắc đói, ngoài đường có người chết đói; thế là để cho thú 
vật ăn thịt người rồi.` Đường lối của Dương, Mặc mà không chấm dút, 
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đường lối của Khổng Tử mà không sáng tỏ, thì tà thuyết lừa dõi dân, 
vùi lấp nhân nghĩa. Nhân nghĩa bị vùi lấp tức là để cho thú vật ăn thịt 
người. Rồi người ta sẽ cùng ăn thịt lẫn nhau. 


“Ta vì lo sợ như thế, mới đề phòng cho đạo thánh xưa, chống lại Dương, 
Mặc, xua đi những lời quá lẽ, khiến các tà thuyết không khởi lên được. 
Khởi lên trong lòng thì có hại cho công việc. Khởi lên ở công việc thì có 
hại cho chính trị. Thánh nhân có trỏ lại, cũng không coi thường lời nói 
của ta được. 


“Thuỏ xưa, ông Vũ kiềm chế lụt lội mà thiên hạ được bình an; Chu Công 
gồm thâu Di, Địch, xua đuối thú dữ mà trăm họ được yên ổn; Khổng Tử 
thành tựu Kinh Xuân Thu mà bọn bề tôi làm loạn, bọn con cái hư hỏng 
phải sợ sệt. 


“Kinh Thi rằng: 'tợ Nhung, rợ Địch bị đánh; nước Kinh, nước Thư bị dẹp, 
nên chẳng ai dám đương đầu với ta. Không cha, không vua là những chỗ 
Chu Công đánh dẹp vậy. 


“Ta cũng muốn cho lòng người được chính đáng, ngăn chặn các tà thuyết, 
chống lại những hành vi lệch lạc, xua đi những lời quá lẽ để noi theo ba 
vị thánh (vua Vũ, Chu Công, Khổng Tử). Há ham thích biện luận sao? 
Th chẳng đặng đừng đó thôi. 


“Những ai có khả năng dùng lời nói mà chống lại Dương, Mặc, đó là môn 
đệ của thánh nhân vậy.” 


BÌNH GIẢI: 


Công Đô Tử là môn đệ của Mạnh Tử. Vì nghe người ngoài chê bai Mạnh 
Tử ưa thích biện luận, bất kể ở nơi chốn hay thời gian nào, Công Đô Tử mới 
đem ý đó chất vấn thầy. Mạnh Tử giải thích đại ý như sau: 

Từ khi có loài người đến nay, cứ hết một thời bình trị lại tiếp đến một thời 
loạn lạc. Thế mà đầu mối của bình trị hay loạn lạc lại khởi từ ông vua. Ông 
vua ấy sống trong chính đạo thì thiên hạ được bình trị; ông vua sống bất 
chính thì thiên hạ loạn lạc. Cho nên câu nói: “Thượng bất chính hạ tắc loạn” 
đúng với cả quốc gia lẫn gia đình. 

Mạnh Tử lấy ví dụ từ thời vua Nghiêu, vua Thuấn (khoảng thế kỷ 24 trước 
Công nguyên), tương đối gần gũi với thời Chiến Quốc, (thế kỷ 4 trước Công 
nguyên) là thời của Mạnh Tử và Công Đô Tử đang sống. Thời Nghiêu, Thuấn 
là thời còn có nhiều truyện kể trong sử sách và những lời truyền khẩu. 
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Lúc ấy, nước Trung Hoa bị khổ sở vì nạn lụt lội. Nước từ nguồn và nước 
mưa đổ xuống bị núi rừng ngăn chặn, làm cho đất đai bị sình lầy, cây cỏ rậm 
rạp, trở thành nơi trú ẩn cho rắn rồng, thú dữ quấy hại dân chúng. Những 
người ở vùng thấp khi có lụt lội phải làm chòi, lên ở trên cây cao. Những kẻ ở 
miền cao phải đào hang mà ở để ngăn chặn gió lạnh và thú dữ. Bấy giờ, vua 
Nghiêu chọn được một người tài đức là ông Thuấn ra giúp mình tr] nước. Ông 
Thuấn làm vua, bèn cử ông Vũ đi trị thủy, khai kênh, đào sông để rút nước 
ra biển. Đồng thời xua đuổi lũ rắn rồng, thú đữ vào những miền đầm lầy cỏ 
rậm xa xôi, giành lấy đất đai khô ráo cho dân chúng sinh hoạt, cày cấy. Đó là 
một thời thái bình thịnh trị. 

Vua Nghiêu, vua Thuấn rồi tới vua Hạ Vũ là những vị vua nhân từ, có thể 
được coi là các bậc thánh nhân thời thượng cổ. Các ngài đã dạy và nêu gương 
đạo đức cho dân. Khi các ngài mất đi, nền đạo lý ấy không có những tấm 
gương hiện thực; vì thế, những vua bạo ngược thay nhau khởi lên, tiêu biểu 
là vua Kiệt cuối nhà Hạ, vua Trụ cuối nhà Thương Ân. Những vua ấy ham 
chơi bời, rượu chè, săn bắn; cho nên đã phá hoại nhà cửa của dân để làm ao 
hồ nuôi cá, phá bỏ ruộng nương làm vườn cây, vườn thú để cho vua săn bắn 
và ngoạn cảnh với các cung tần mỹ nữ. Dân chúng mất chỗ ở, ruộng cày, phải 
lênh đênh đây đó, đói rét khổ cực. Cách cai trị hỏng nát ấy đã tạo nên những 
sự thù hận, bất mãn trong dân chúng; vì thế nhiều tà thuyết đã nổi lên, lấn 
át chính đạo; giặc giã và các hành vi bạo ngược hoành hành khắp nơi. Tạo 
dựng vườn cây, vườn thú rồi đem các thú dữ về nuôi đã là một tai họa; lại 
thêm chim thú kéo nhau về sống bên các ao, hồ, đầm, vũng gây trở ngại cho 
sinh hoạt của dân chúng. 

Đời vua Trụ là thời cực kỳ loạn lạc. Đó là thời đại loạn nối tiếp theo thời 
bình trị thuở trước. 

Trong tình cảnh ấy, Chu Công đã giúp Vũ Vương diệt vua Trụ, chỉnh phạt 
nước Yêm là nước ủng hộ vua Trụ, đuổi giết Phi Liêm là kẻ sủng ái của vua 
Trụ. Sau đó, năm mươi nước chư hầu của nhà Thương Ân theo vua Trụ chống 
lại Chu Vũ Vương cũng bị chình phục. Các loài thú dữ như hùm, beo, tê giác, 
voi... đều bị xua đuổi khỏi các vườn thú ở kinh đô. Thế là dân chúng lại được 
hưởng một thời bình an. 

Bang đến thời Xuân Thu, Chiến Quốc, các bậc minh quân của nhà Chu đã 
mất, các vua kế tiếp toàn là hạng ăn chơi, nhu nhược, kém tài, thất đức; cho 
nên đời lại suy, đạo lại tàn. Không một tội lỗi nào mà người ta không phạm; 
thậm chí, bề tôi giết vua, con giết cha, vợ chồng, anh em, bạn bè giết nhau; 
có khi đói quá, người ta phải đổi con cho nhau mà ăn thịt (dịch tử nhi thực). 
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Thấy tình cảnh náo loạn cực kỳ ấy, Khổng Tử viết Kinh Xuân Thu, phê 
phán nghiêm khắc hành vi của các vua, quan, hòng chỉnh đốn lại chính trị, 
khiến cho mọi người từ Thiên tử tới dân chúng đều biết sinh hoạt theo Thiên 
lý. Kinh Xuân Thu quan trọng đến nỗi, Khổng Tử phải nói rằng: “Biết: ta, 
chỉ riêng bởi Kinh Xuân Thu chăng? Kết tội ta, chỉ riêng bởi Kinh Xuân Thu 
chăng” Những người biết được tâm sự ưu thời mẫn thế, chuộng đạo của 
Khổng Tử thì khen Kinh Xuân Thu. Còn những kẻ kết tội Khổng Tử thì chê 
rằng: Sao dám khen chê và dạy vua quan làm chính trị? 

Khổng Tử đã nỗ lực hết sức để đổi thời loạn sang thời trị, nhưng tiếc rằng 
không có vị thánh vương nào xuất hiện; các vua chư hầu thi nhau phóng túng 
làm càn; vua nào nhiều binh lực thì xưng Bá chủ; các quan đa số là hạng giá 
áo túi cơm, tham nhũng, bóc lột! Trong khi đó, những kẻ sĩ ẩn dật thì đua 
nhau bàn ngang nói dọc; các tà thuyết, các điều mê tín dị đoan xuất hiện như 
nấm sau mưa rào. 

Ỏ đây, Mạnh Tử chĩa mũi dùi công kích vào hai học thuyết Dương Chu 
và Mặc Địch, vì ông cho rằng những lời của họ Dương, họ Mặc đang tràn lan 
khắp thiên hạ. Mọi người không hướng về Dương thì hướng về Mặc, mà bỏ 
quên chính đạo của Khổng Tử. 

Mạnh Tử kết tội họ Dương chủ trương vì mình (vị ngã), đó là không vua; 
kết tội họ Mặc chủ trương gồm yêu (kiêm ái), đó là không cha. 

Để làm sáng tỏ vấn đề và để xét xem những lời buộc tội đó có hợp lẽ không, 
chúng ta hãy tìm hiểu sơ lược về học thuyết của Dương Chu và Mặc Địch. 

Học thuyết vị ngã của Dương Chu: 

Dương Chu là một nhân vật không có tiểu sử rõ rệt; có lẽ ông sống vào 
giữa thời Mặc Tử (khoảng 479-381 trước Công nguyên) và Mạnh Tử (khoảng 
371-289 trước Công nguyên). Học thuyết của Dương Chu không được trình 
bày thành hệ thống trong một tác phẩm nào. Ngày nay, người ta chỉ biết tư 
tưởng của ông qua sách của vài tác giả khác. Tư tưởng căn bản của Dương 
Chu là “v¡ ngẩ” (vì mình) và “khinh vật trọng sinh” (coi rẻ vật, trọng sự sống 
của mình). 

Sách Mạnh Tử chép: “Dương Tử chủ trương 'vì mình” nhổ một sợi lông mà 
làm lợi cho thiên hạ, không làm.” (Dương tử thủ vi ngã, bạt nhất mao nhì lợi 
thiên hạ, bất vi dã.- 3ƒ “%4” › jij —4mf#lX F› ®5,. Tận 
Tâm thượng, 26). Sách Lã Thị Xuân Thu chép: “Dương sinh quý lấy mình.” 
(Chương 27:7). Sách Hàn Phi Tử chép: “Ấy là kẻ chủ trương chẳng vào trong 
thành đang bị lâm nguy, chẳng ở trong quân lữ, chẳng đổi một sợi lông chân 
để lấy được lợi lớn trong thiên hạ... Đó là kẻ sĩ khinh vật trọng sinh.” (Thiên 
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50). Sách Hoài Nam Tử chép: “Giữ tròn mạng sống và điều chân thật, không 
để cho vật lụy hình, ấy là chủ trương của Dương Tử” (Thiên 13). 

ÖỎ đây, Mạnh Tử đã công kích Dương Chu về chủ trương “Vì mình” và cho 
là “không vua” (vô quân). Có nghĩa là: Dương Chu không chịu hợp tác với vua 
để làm cho dân chúng được bình trị. Như thế là ích kỷ, không hợp với đạo 
nhân của Nho giáo. Vì thế, những lời của Dương Chu bị Mạnh Tử chê là “quá 
lế” (dâm từ). 

Tuy nhiên, sách Liệt Tử đã biện minh cho Dương Chu qua câu chuyện 
rằng: “Cầm Tử hỏi Dương Chu: “Nhổ một sợi lông nơi thân để cứu một đời, 
ông có làm chăng? Dương Tử nói: “Đời cố nhiên không thể một sợi lông mà 
cứu được.` Cầm Tử nói: 'Giả sử cứu được có làm chăng?” Dương Tử không đáp. 
Cầm Tử ra, nói với Mạnh Tôn Dương. Mạnh Tôn Dương nói: “Anh không rõ 
ý phu tử, tôi xin nói vậy. Cắt da anh để được muôn lạng vàng, anh có làm 
chăng? Nói: Làm." Mạnh Tôn Dương nói: 'Chặt một tay anh, để được một 
nước, anh có làm chăng? Cảm Tử im lặng một hồi. Mạnh Tôn Dương nói: 
“Một sợi lông thì bé hơn mảng da, mảng da thì bé hơn tay chân. Nhưng dồn 
nhiều lông thì thành da, dồn nhiều da thì thành tay chân. Sợi lông là một vật 
trong muôn phần của thân thể, lẽ nào khinh được.” 

Sách Liệt Tử lại còn thuật lời Dương Chu: “Người xưa mất một sợi lông mà 
lợi thiên hạ cũng không cho. Lấy hết thiên hạ mà thờ một người cũng không 
nhận. Ai cũng không mất mảy lông, ai cũng không được thiên hạ, thì thiên 
hạ trị vậy.” (Sđd, trang: 77-78). 

Học thuyết kiêm ái của Mặc Địch: 

Mặc Tử (479-381 trước Công Nguyên) ra đời vào khoảng thời gian Khổng 
Tử mất và trưởng thành trong khoảng đầu thời Chiến Quốc. Lúc đó, các nước 
chư hầu xâm chiếm lẫn nhau; chiến tranh rất ác liệt; cảnh loạn lạc diễn ra 
hằng ngày. Ông nhận thấy sở dĩ có chiến tranh, loạn lạc vì người ta chỉ yêu 
bản thân mình mà không yêu người khác; chỉ muốn hại người khác để làm 
lợi cho mình. 

Mặc Tử phân tích: “Thử xét loạn do đâu mà phát. Phát ở chỗ không yêu 
nhau. Con chỉ yêu mình mà không yêu cha, cho nên mới làm thiệt hại cho 
cha để lợi cho mình; em chỉ yêu mình mà không yêu anh, cho nên mới làm 
thiệt hại cho anh để lợi cho mình; bề tôi chỉ yêu mình mà không yêu vua nên 
mới làm thiệt hại cho vua để lợi cho mình, như vậy gọi là loạn. Cha chỉ tự yêu 
mình mà không yêu con, cho nên mới làm hại cho con để lợi cho mình; anh 
chỉ tự yêu mình mà không yêu em... ; vua chỉ tự yêu mình mà không yêu bề 
tôi... ” (Kiêm ái thượng). 
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Thái độ tự tư tự lợi đó, Mặc Tử gọi là “biệt”. Biệt tạo nên sự chia rẽ, làm 
hại lớn cho thiên hạ. Phải thay nó bằng “kiêm.” Kiêm là gồm, gồm yêu mọi 
người, coi ai cũng như mình, làm lợi cho mọi người. 

Mặc Tử nói: “Nếu thiên hạ đều gồm yêu lẫn nhau (kiêm tương ái), a1 nấy 
đều yêu người như yêu thân mình thì còn kẻ bất hiếu nữa không? Coi cha anh 
và vua như thân mình thì làm gì còn kẻ bất hiếu? Còn kẻ bất từ nữa không? 
Coi con em và bề tôi như thân mình thì làm gì còn kẻ bất từ? Cho nên sự bất 
hiếu, bất từ sẽ không có nữa. Còn trộm cướp không? Đã col nhà người như 
nhà mình thì còn ai ăn trộm nữa? Đã coI thân người như thân mình thì còn 
a1 ăn cướp nữa? Cho nên sự ăn trộm, ăn cướp sẽ không có nữa... 

“Nếu thiên hạ gồm yêu lẫn nhau, nước nọ với nước kia không đánh chiếm 
lẫn nhau, nhà này với nhà kia không làm loạn lẫn nhau, trộm cướp không 
có; vua tôi, cha con đều hiếu từ, như thế thì thiên hạ trị.” (Kiêm ái thượng). 

Kiêm ái còn lợi cho cá nhân, vì: “Ai cũng đem tai tỉnh mắt sáng của mình 
mà trông nghe cho nhau, đem tay chân khỏe mạnh làm lụng cho nhau, mà kẻ 
biết đạo lý thì hết lòng dạy bảo lẫn nhau. Cho nên người già nua mà không 
có vợ con thì được săn sóc, nuôi nấng cho trọn tuổi Trời; trẻ em không có cha 
mẹ thì có chỗ nương tựa, được nuôi tới lớn... ” (Kiêm ái hạ). 

Sau khi tìm hiểu sơ lược hai học thuyết của Dương Chu và Mặc Địch, 
chúng ta nhận thấy hai học thuyết này nằm ở hai đối cực khác với nhau: 
Dương Chu thiên về cá nhân mình mà quên tha nhân; Mặc Địch thiên về tha 
nhân mà coi nhẹ cá nhân mình. Hai quan điểm là hai cực đoan; một bên tiêu 
cực, một bên tích cực. 

Nhà Nho chủ trương: “Chấp kỳ lưỡng đoan nhi dụng kỳ trung” (Nắm hai 
đầu mối mà dùng ở giữa), dĩ nhiên chống cả hai cực đoan: ích kỷ thái quá và 
lợi tha thái quá. Ích kỷ thái quá thì bỏ mặc thiên hạ lầm than sao đành! Lợi 
tha thái quá, có khi lại bỏ quên bổn phận hiếu thảo với cha mẹ, bảo bọc vợ 
con! Nhà Nho luôn luôn chủ trương “Quân tử thời trung”, linh động xử lý để 
thực hành đạo nhân. 

Thực ra, Mạnh Tử đã quá nghiêm khắc với Dương Chu, mắng oan Dương 
Chu là “vô quân” (không vua); nhưng khi có những ông vua không chịu nghe 
lời khuyên trung chính của kẻ sĩ, thì kẻ sĩ đành tự sống với mình, chứ biết 
sao hơn? Mạnh Tử cũng quá nặng lời đối với Mặc Địch, mắng oan Mặc Địch 
là “vô phự” (không cha). Đâu phải Mặc Địch lo phục vụ cha người mà bỏ quên 
cha mình. Ông cho rằng: mình có yêu và làm lợi cho cha mẹ người thì người 
mới đáp lại, yêu và làm lợi cho cha mẹ mình. Ông đã trích dẫn Kinh Thi: “Vô 
ngôn nhi bất thù, vô đức nhi bất báo; đầu ngã dĩ đào, báo chi dĩ lý (Không 
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một lời nào, không một đức nào mà không nhận được báo đáp; ném quả đào 
cho ta, ta lấy mận trả lại.) (Sđd: trang 108).! 

Dù sao, chúng ta phải cảm thông cho Dương Chu; có lẽ ông đã bi quan thất 
vọng quá nhiều trong một thời buổi đại loạn không phương cứu chữa, cho nên 
mới có thái độ tiêu cực như vậy. Còn quan niệm của Mặc Địch, phải nói là 
đáng khen, vì nó rất gần gũi với đức nhân ái của Nho giáo và đức bác ái của 
Kitô giáo. Chỉ trừ trường hợp những người hành động ứng vào câu tục ngữ 
“Việc nhà thì nhác, việc chú bác thì siêng” mới đáng trách mà thôi. 

Mạnh Tử cho Dương Chu, Mặc Địch là cầm thú, lời nói của họ là dâm từ, 
tà thuyết, cần phải đánh dẹp như Chu Công đã đánh dẹp các rợ Nhung Địch, 
là quá đáng. Biện luận để làm sáng tỏ chính đạo là cần thiết; nhưng say sưa 
với chính đạo của mình mà có cái nhìn thiên lệch, không thấu đáo về các học 
thuyết khác, lại là điều rất đáng tiếc. 


10. 
ES#H: l4?ƒ# ö#jfÊ tải? 62t. SH 
› †+&B], H&H,.2 E242. lê84i‡ 
+. ñJãJ#@4j#Êê+>, ="R,; /¿4|44T'†ñR]. HẩHÑ,. 
fƒH: *#B>-+L, 54} ƒ3E#45. Sẽ 
jÑ, †P-'ƒ Sfñk? %X††fŸj>*‡k. RỊ xã m lá °] 3 +l,. 
xi Lệậ j3, TØt##. 1†fð #3 *, là R2 
Đị Ø,#t? 37t & se> Đ[ tt? >> #, 1à R3 Đị 
BỊ? 307R e2 [HH fL? x Y] #n4Ù,. 
H: #6fJl2*\? 014. ®##tđi, v\3)>*> tt. 
H: f†#ý, #2 ty. VÀ, 31t. vÀW 3L 
3k #u 2 š.> 1t m7 , vÀ L3 * 7 Ã 3 š ứn 
/ủ,, XYW,, HỆ, ?#~2#IÄ. 
‡b,Húệ, RỊZ,2ï 7W +8: 23W H: “SH 
q60 3ƒ Xu? ” 1H 3 t1 2X 6b, tuờ 3. 
wiq?‡#£. H: “X#WủWz Hàủ,. ” thinm*ÈZ.. 


1 Nội dung chính xác của bài Kinh Thi này là: #&'š ## , #&/Š #‡#.. - Vô ngôn bất thù, vô đức bất 
báo (bài số 256) và ‡‡44v1#È . ‡äÄ> 22 › - Đầu ngã dĩ đào, báo chỉ dĩ lý. (Cùng bài nhưng ở một 
đoạn khác.) 
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»›#+R| 2X; v2 HÌ@+> ; vAWL23 #3 R| 3b #. v12* 
l##Nl/#2>. 6ñ X3 Äqt,ƒ? 321†P f3: Xăm 
lá %⁄L3L1Ê #.. 

RKhuông Chương viết: “Trần Trọng Tử khỏi bất thành liêm sĩ tai? Cư Ô 
Lăng, tam nhật bất thực, nhĩ vô văn, mục vô kiến dã. Tỉnh thượng hữu 
lý, tào thực thật giả quá bán hỹ. Bồ bặc vãng tương thực chi. Tam yết, 
nhiên hậu nhĩ hữu văn, mục hữu kiến.” 


Mạnh Tủ viết : “Ư Tề quốc chỉ sĩ, ngô tất dĩ Trọng Tử vi cự phách yên. 
Tuy nhiên, Trọng Tử ô năng liêm? Sung Trọng tử chi tháo, tắc dẫn nhi 
hậu khả giả dã. 

Phù dẫn, thượng thực cảo nhưõng, hạ ẩm hoàng tuyền. Trọng Tử sở cư 
chỉ thất, Bá Di chi sở trúc dư, ức diệc Đạo Chích chỉ sở trúc dư? Sở thực 
chi túc, Bá Di chỉ sở thọ dư, ức diệc Đạo Chích chỉ sở thọ dư? Thị vị khả 
tri dã. ” 

Viết: “Thị hà thương tai? Bỉ thân chức lũ, thê bích lư, dĩ dịch chỉ dã.” 


Viết: “Trọng Tử tê chi thế gia dã. Huynh Đái Cáp lộc vạn chung. Dĩ 
huynh chỉ lộc, vi bất nghĩa chỉ lộc, nhi bất thực dã. Dĩ huynh chỉ thất, vi 
bất nghĩa chỉ thất, nhỉ bất cư dã. Ty huynh, ly mẫu, xử ư Ô Lăng. 


Tha nhật, qui, tắc hữu quĩ kỳ huynh sinh nga giả. Kỷ tần xúc, viết: “Ô 
dụng thị ngật ngật giả vi tai?” Tha nhật, kỳ mẫu sát thị nga dã, dữ chi 
thực chi. Kỳ huynh tự ngoại chí, viết: “Thị ngật ngật chi nhục dã.” Xuất 
nhĩ oa chỉ. 

Dĩ mẫu, tắc bất thực; dĩ thê, tắc thực ch¡. Dĩ huynh chi thất, tắc phất 
cư; dĩ Ô Lăng, tắc cư chỉ. Thị thượng vi năng sung kỳ loại dã hồ? Nhược 
Trọng Tử giả, dẫn nhi hậu sung kỳ tháo giả dã.” 


Dịch nghĩa: 
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Khuông Chương nói: “Trần Trọng Tử há chẳng phải là kẻ sĩ thật sự 
ngay thẳng sao? Ông cư ngụ ở Ô Lăng, có lúc ba ngày chẳng được ăn, tai 
không nghe được, mắt không nhìn thấy nữa. Có cây mận ở trên giếng, 
con sâu đã ăn mất quá nửa trái mận. Ông bò lết tới kiếm ăn. Nuốt được 
ba miếng, rồi sau tai mới nghe được, mắt mới nhìn thấy.” 


Mạnh Tủ nói: “Trong những kẻ sĩ ở nước Tề, ta hẳn cho Trọng Tử là 
người lỗi lạc. Tuy nhiên, Trọng Tử có thể được coi là ngay thẳng chăng? 


MẠNH TỬ 





Ý chí của Trọng Tử mà được trọn vẹn, chắc là phải theo sau con giun đất! 


“Kìa con giun đất, trên thì ăn đất khô, dưới thì uống nước đục. Cái nơi ở 
của Trọng Tử là nơi của Bá Di xây cất ư, hay cũng là nơi của Đạo Chích 
xây cất? Thóc lúa ông ta ăn là thứ lúa của Bá Di trồng trọt ư, hay cũng 
là thứ của Đạo Chích trồng trọt? Điều đó chưa có thể biết được.” 


Khuông Chương nói: “Điều đó có tổn hại gì? Bản thân ông ấy bện dép, vợ 
dệt vải gai để đổi lấy vật dụng.” 


Mạnh Tủ nói: “Trọng Tử là dòng thế gia của nước Tề. Anh ông là Đái ở 
đất Cáp, bổng lộc một vạn chung thóc. Ông cho bổng lộc của anh là bổng 
lộc bất nghĩa, nên ông không ăn. Ông cho nhà của anh là nhà bất nghĩa, 
nên ông không ở. Ông xa lánh anh, la bỏ mẹ mà sống ở đất Ô Lăng. 


“Ngày kia, ông trỏ về, có người biếu anh ông con ngỗng còn sống. Ông 
cau mày, nói: “Đ)ùng làm gì con vật kêu quác quác này?” Ngày khác, mẹ 
ông làm thịt con ngỗng, đem cho ông ăn. Anh ông từ ngoài đến, nói: Đó 
là thịt con vật kêu quác quác đấy.' Ông ra ngoài mà mửa hết. 


“Mẹ cho thì không ăn, vợ cho lại ăn. Nhà của anh cho thì chẳng ở; nhà ở 
Ô Lăng lại ở. Thế thì làm thế nào ngõ hầu có thể trọn vẹn được loại người 
(ngay thẳng) của mình? Ví như Trọng Tủ, để trọn vẹn ý chí của mình chỉ 
đi theo sau con giun đất thôi.” 


BÌNH GIẢI: 


Khuông Chương và Trần Trọng Tử đều là người nước Tề. Trọng Tử là 
dòng dõi thế gia, tức là con cháu một gia tộc được hưởng bổng lộc của triều 
đình, nhờ công lao của tổ tiên đối với đất nước. Tuy nhiên, Trọng Tử là người 
khác thường. Ông cho rằng hưởng bổng lộc mà không do công sức lao động 
của mình là điều bất nghĩa. Vì thế, ông từ bỏ gia tộc mà đến cư ngụ tại đất Ô 
Lăng, tự mình kiếm sống. Có lúc không có gì ăn, ông phải nhịn đói ba ngày, 
đến nỗi tai ù, mắt hoa, không còn nghe, còn nhìn thấy gì nữa. Ông bò lết tới 
cây mận bên bờ giếng. Trên cây, còn một quả mận nhưng đã bị sâu ăn quá 
nửa rồi. Ông hái lấy và nhai nuốt; sau đó tai mới nghe, mắt mới nhìn thấy 
được. 

Khuông Chương khen ngợi Trọng Tử thật là một kẻ sĩ thanh liêm (một 
người trong sạch ngay thẳng), và đem chuyện Trọng Tử kể cho Mạnh Tử 
nghe. 

Mạnh Tử công nhận rằng Trọng Tử là người lỗi lạc nhất, nhưng ông không 
công nhận Trọng Tử là người thanh liêm. Bởi vì, nếu sống trọn vẹn ý chí (tiết 
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tháo) theo quan niệm của Trọng Tử, ông sẽ biến thành con giun đất mà thôi. 
Con giun đất chỉ ăn đất khô và uống nước đục, hoàn toàn không nương cậy 
vào ai. Liệu Trọng Tử có thể sống như vậy được không? Cái nhà mà Trọng 
Tử ở có phải do một người trong sạch ngay thẳng là Bá Di xây cất chăng, hay 
là cũng do một người bất nghĩa là Đạo Chích (một tên ăn trộm tên là Chích) 
xây cất nên? Nếu biết chắc cái nhà ấy do kẻ bất nghĩa xây cất, Trọng Tử có ở 
không, vì đó là cái nhà bất nghĩa? 

Thóc lúa của Trọng Tử ăn có phải do một người trong sạch ngay thắng như 
Bá Di trồng trọt chăng, hay cũng là thứ do một kẻ bất nghĩa như Đạo Chích 
trồng trọt? Nếu thóc lúa do tên ăn trộm trồng thì đó là thóc lúa bất nghĩa! 
Làm sao Trọng Tử có thể biết được những thứ đó là bất nghĩa hay không bất 
nghĩa? Không biết chắc là nhà ở do người thanh liêm làm, thóc lúa do người 
thanh liêm trồng trọt, mà Trọng Tử cứ ở và ăn, sao chẳng dính líu vào điều 
bất nghĩa? 

Theo Khuông Chương, bản thân Trọng Tử bện đép, vợ dệt vải gai đổi lấy 
vật dụng, tức là để có nhà ở, cơm ăn; nhưng biết đâu nhà ở, cơm ăn đó lại 
chẳng là có được từ những điều bất nghĩa? 

Trọng Tử là dòng dõi thế gia của nước Tề, đời đời được hưởng bổng lộc. Anh 
ông có bổng lộc vạn chung thóc ở đất Cáp; nhưng ông cho bổng lộc, nhà cửa đó 
là đồ bất nghĩa nên ông không chung hưởng. Ông xa lánh anh, lìa bỏ mẹ mà 
đi sống một mình ở Ô Lăng. 

Một ngày kia, trở về thăm anh, thăm mẹ, ông thấy có người biếu anh 
một con ngỗng. Nó kêu quác quác. Có lẽ ông ngờ rằng đây là đồ biếu xén bất 
nghĩa, cho nên ông đã cau mày phản đối. Một ngày khác, mẹ ông nấu thịt cho 
ông ăn. Khi biết ra đó là thịt con ngỗng bất nghĩa, ông ra ngoài, ói mửa hết. 

Mẹ nấu cho thì không ăn, vợ nấu cho lại ăn. Làm buồn lòng mẹ như thế, 
có phải là bất hiếu chăng? Không chịu ở nhà của anh, cho nhà anh là nhà 
bất nghĩa, có phải là bất đễ (không tôn trọng anh) chăng? Nếu Trọng Tử cứ 
ngay thẳng theo kiểu đó; cái nhà của tổ tiên truyền lại cho anh cũng cho là 
bất nghĩa, miếng thịt ngỗng mẹ nấu cho ăn cũng là bất nghĩa; làm sao có thể 
sống trọn vẹn ngay thẳng theo kiểu đó được? (Vì cái nhà, thóc lúa mà Trọng 
Tử ỏ, ăn tại Ô Lăng cũng có thể là đồ bất nghĩa!) 

Tóm lại, Mạnh Tử không công nhận Trọng Tử là kẻ sĩ thanh liêm (trong 
sạch, ngay thẳng). Đó là một con người lỗi lạc khác thường nhưng quá câu 
nệ giáo điều, cố chấp, làm thương tổn tình huynh đệ, tình mẫu tử. Một kẻ sĩ 
thanh liêm là người không tự mình làm điều bất nghĩa, giữ đức trung chính, 
hiếu đễ với cha mẹ anh em, hoà thuận với mọi người, không vi phạm pháp 
chế của nhà nước. 
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CHƯƠNG VII: LY LÂU THƯỢNG 
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Ly Lâu, phần trước 
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*#&. 1&j„› 3 RỊ34F#t+>if#› 3# 
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tUH: Ä32t 6? XÃ: Bế H46? *~j› ñ 
8È 3> BÀ. 

Mạnh Tử viết: “Ly Lâu chỉ minh, Công Thâu Tử chi xảo, bất dĩ qui củ, 
bất năng thành phương viên. Sư Khoáng chi thông, bất dĩ lục luật, bất 
năng chính ngũ âm. Nghiêu, Thuấn chi đạo, bất dĩ nhân chính, bất năng 
bình trị thiên hạ. 

“Kim hữu nhân tâm, nhân văn, nhi dân bất bị kỳ trạch, bất khả pháp ưử 
hậu thế giả, bất hành tiên vương chỉ đạo dã. 


“Cố viết: Đồ thiện, bất túc dĩ vi chính; đồ pháp, bất năng dĩ tự hành.ˆ 
“Thi vân: “Bất khiển bất vong, suất do cựu chương.” Tuân tiên vương chỉ 
pháp nhi quá giả, vị chỉ hữu dã. 

“Thánh nhân ký kiệt mục lực yên, kế chi dĩ qui, củ, chuẩn, thằng dĩ vi 
phương, viên, bình, trực, bất khả thắng dụng dã. Ký kiệt nhĩ lực yên, kế 
chỉ dĩ lục luật chính ngũ âm, bất khả thắng dụng dã. Ký kiệt tâm tư yên, 
kế chi đĩ bất nhẫn nhân chỉ chính, nhi nhân phú thiên hạ hỹ. 


“Cố viết: “Vĩ cao, tất nhân khâu lăng; vi hạ tất nhân xuyên trạch.” Vĩ 
chính, bất nhân tiên vương chi đạo, khả vị tri hồ? Thị dĩ duy nhân giả 
nghĩ tại cao vị. Bất nhân nhi tại cao vị, thị bá kỳ ác ư chúng dã. Thượng 
vô đạo quï dã, hạ vô pháp thủ dã; triều bất tín đạo, công bất tín độ, quân 
tử phạm nghĩa, tiểu nhân phạm hình; quốc chi sở tôn giả, hạnh dã! 

“Cố viết: “Thành quách bất hoàn, binh giáp bất đa, phi quốc chỉ tai dã. 
Điền dã bất tịch, hoá tài bất tụ, phi quốc chi hại dã. Thượng vô lễ, hạ vô 
học, tặc dân hưng, táng vô nhật hỹT' 

“Thị viết: “Thiên chỉ phương quệ, vô nhiên duệ duệ.ˆ Duệ duệ do đạp đạp 
dã. 

“Sự quân vô nghĩa, tiến thối vô lễ, ngôn tắc phi tiên vương chỉ đạo giả, 
do đạp đạp dã. 

“Cố viết: “Trách nan ư quân, vị chỉ cung; trần thiện, bế tà, vị chi kính. 
Ngô quân bất năng, vị chi tặc.” 


MẠNH TỬ 





Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Sự sáng mắt của ông Ly Lâu, sự khéo léo của ông Công 
Thâu Tủ, mà không dùng cái khuôn tròn, khuôn vuông, không thể làm 
nên đồ tròn, đồ vuông được. Sự thính tai của Sư Khoáng, mà không dùng 
sáu luật âm thanh, không thể xác định chính đáng được năm tiếng. Đạo 
lý của vua Nghiêu, vua Thuấn mà không dùng cách cai trị nhân đạo, 
không thể bình trị thiên hạ được. 


“Nay có những vị có lòng nhân, nghe tiếng là có nhân, mà dân không 
nhận được ân lộc của họ, họ không nêu được khuôn phép cho hậu thế 
tức là họ không thi hành đạo lý của các tiên vương vậy. 

“Cho nên có lời rằng: “Chỉ riêng việc thiện, không đủ để cai trị; chỉ riêng 
khuôn phép, không có khả năng tự tiến hành." 

“Kinh Thi rằng: 'Chẳng sai lầm, chẳng bỏ quên nếu noi theo điển chương 
cũ.` Tuân theo khuôn phép các tiên vương mà mắc lỗi, chưa hề có. 


“Các thánh nhân đã dùng hết sức sáng của mắt, lại tiếp tục dùng khuôn 
tròn, khuôn vuông, thước thăng bằng, dây mực để làm ra các đồ tròn, 
vuông, bằng, thẳng, còn dùng được mãi. Các ngài đã dùng hết sức thính 
của tai, lại tiếp tục dùng sáu luật âm thanh để xác chính năm tiếng, còn 
dùng được mãi. Các ngài đã dùng hết tâm tư, lại tiếp tục dùng cách cai 
trị của người biết thương xót mà đem đức nhân bao trùm thiên hạ. 


“Cho nên có lời rằng: Làm ở trên cao, ắt nương vào gò đống; làm ở dưới 
thấp, ắt nương vào rạch đâm.ˆ Làm chính trị, không nương vào đạo lý 
các tiên vương, có thể được gọi là bậc trí chăng? Vì thế chỉ có bậc nhân 
mới nên ở địa vị cao. Rẻ bất nhân mà ở địa vị cao, ấy là gieo rắc tật xấu 
của họ cho dân chúng. Bậc trên mà không lấy đạo lý để cân nhắc, bề dưới 
mà không giữ gìn khuôn phép; triều đình không tin vào đạo, các quan 
không tin vào phép tắc; người quân tử mà vi phạm điều nghĩa, kẻ tiểu 
nhân mà vi phạm hình luật; nước có tôn tại được, chỉ là may mắn thôi! 


“Cho nên có lời rằng: “Thành quách không vững bền, binh giáp không 
có nhiều, chẳng phải là tai họa cho nước. Ruộng đồng không khai khẩn, 
của cải không súc tích, chẳng phải là điều thiệt hại cho nước. Người trên 
mà không giữ lễ, người dưới mà không học tập, dân loạn nghịch lại dấy 
lên, thì nước mất không kể ngày.” 
“Kinh Thi nói: “Trời đương nhốn nháo, đừng trễ tràng thế. Trễ tràng 
cũng là lười nhác chậm chạp vậy. 
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“Phụng sự vua không theo điều nghĩa, tiến thối không giữ lễ phép, lời 
nói chẳng phải đạo lý các tiên vương như thế cũng là lười nhác chậm 
chạp. 


“Cho nên có lời rằng: “Nhắc nhỏ điều khó cho vua, gọi là cung; bày tỏ 
điều thiện, ngăn điều tà, gọi là kính. Cho rằng vua ta chẳng có khả 
năng, gọi là tàn hại. ” 


BÌNH GIẢI: 


Ông Ly Lâu, tương truyền là người đời vua Hoàng Đế (khoảng 27 thế kỷ 
trước Công nguyên), có mắt rất sáng. Ông Công Thâu Tử, người nước Lỗ, tên 
là Ban; vì thế người đời gọi là Lỗ Ban; tương truyền ông là một thợ mộc rất 
khéo léo. 

Mạnh Tử cho rằng mặc dù Ly Lâu có mắt sáng và Công Thâu Tử có đôi tay 
cực kỳ khéo léo mà không dùng những dụng cụ dành cho nghề thợ mộc như 
khuôn tròn (cái quy, thước nhíp), khuôn vuông (cái củ, thước nách), dây mực 
(thằng mặc), thước thăng bằng (chuẩn) thì cũng không thể tạo nên những đồ 
vật tròn, vuông, bằng, thẳng như ý được. 

Cái qui giúp tạo những vật tròn,, cái củ giúp tạo những vật vuông, đều 
theo đúng ý muốn. Dây mực là dụng cụ bằng gỗ khoét rỗng, bên trong có cuộn 
dây tẩm mực, có thể kéo dài ra và cuộn lại. Khi dùng căng dây thành một 
đường thẳng dọc theo vật muốn lấy chuẩn, như tấm ván hay thanh gỗ, rồi 
bật lên đó để dấu mực trên dây tạo thành một đường thẳng. Thợ mộc căn cứ 
vào đó mà đục, đẽo hay cưa. Cái chuẩn (thước thăng bằng) là một thanh gỗ 
thẳng, ở giữa có giữ nước để lấy thăng bằng dựa theo mặt phẳng nằm ngang 
của nước. Sư Khoáng là nhạc sư trưởng ban nhạc triều đình nước Tấn, tên là 
Khoáng. Ông là một nhạc sư danh tiếng nhất Trung Hoa vào thời Xuân Thu, 
tương truyền ông đã tự lấy lá thuốc xông cho mù mắt để tai được thính hơn 
mà luyện nhạc; vì thế tiếng đàn của ông cảm động được cả chim muông. 

Mạnh Tử cho rằng mặc dù Sư Khoáng có đôi tai thính, phân biệt rõ từng 
cung bậc âm thanh, nhưng nếu không vận dụng sáu luật âm dương, ông cũng 
không thể xác định chính đáng và kết hợp được ngũ cung để tạo nên một bản 
nhạc hay một cầm phổ tuyệt diệu. 

Từ những ví dụ trên mà suy ra, đạo lý của vua Nghiêu, vua Thuấn tuy 
được mặc khải từ Trời hay được tiếp nhận từ các vị cổ thánh như Phục Hy, 
Thần Nông, Hoàng Đế... nhưng nếu không dùng cách cai trị nhân đạo, tức là 
hạ mình phục vụ dân chúng, thì các ngài cũng không thể làm cho thiên hạ 
thái bình ổn định được. 
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Vào thời Chiến Quốc bấy giờ, có những vị vua chư hầu có lòng nhân hay 
cũng được tiếng là nhân đức, nhưng các ông ấy không thi hành được chính 
sách gì tốt đẹp cho dân; dân chúng không được hưởng một ân lộc nào dưới sự 
cai trị của họ. Hơn nữa, họ không nêu được khuôn phép, mẫu mực nào tốt đẹp 
cho người đời sau; như thế, cũng xem như họ không thi hành đạo lý của các 
tiên vương. Họ có thể nói về đạo lý của các tiên vương một cách thông thạo ở 
triều đình để được tiếng là nhân đức; nhưng thực ra họ không phát một chiếu 
lệnh nào cho các quan tiến hành việc canh cải đất nước để xoa dịu những nỗi 
thống khổ của dân chúng. 

Chỉ có điều thiện trên lý thuyết, chỉ có khuôn phép trên môi miệng hay 
trên các văn bản mà chính vua không thực hiện làm mẫu, không xuống lệnh 
cho cấp dưới thi hành, thì guồng máy cai trị như một cỗ xe công kềnh gỉ sét 
lâu ngày không chuyển động; và dân chúng thì không thể tự tiến hành đường 
lối xây dựng đất nước, phát triển kinh tế, phát huy đạo đức, mở mang giáo 
dục... 

Kinh Thi nói: “Chẳng sai lầm, chẳng bỏ quên nếu noi theo điển chương 
cũ.” Điển chương của các thánh hiền xưa cũng có giá trị tương tự như cái qui, 
cái củ, cái chuẩn, sợi thằng mặc của thợ mộc hay sáu luật âm thanh của nhạc 
công. Những điển chương đó nếu được vận dụng tốt, biết cách linh động thích 
ứng theo thời buổi và hoàn cảnh, các nhà cai trị vẫn có thể nhờ đó mà tránh 
được sa1 lầm, quên sót. 

Về điểm này, sử gia Will Durant, sau 40 năm nghiên cứu lịch sử văn minh 
nhân loại, đã nói: “Tập tục, qui ước, tín ngưỡng là công lao của nhân loại 
trong bao nhiêu thế kỷ dò dẫm. Khó mà chấp nhận được rằng chỉ một đời 
người - dù là đời một người thông minh tuyệt trần - là có được những kiến 
thức quảng bác, những tư tưởng thâm trầm đủ để phán đoán đúng những 
truyền thống có từ mấy thế kỷ.” 

Những “tập tục ,qui ước, tín ngưỡng” mà Wñll Durant nhắc tới chính là 
những điển chương cũ do Mạnh Tử trích dẫn Kinh Thi trong đoạn văn này. 
Những điển chương đó cũng như cái qui, cái củ... sáu luật âm thanh; chúng 
vẫn cần thiết cho người đời sau mãi mãi. Cho nên không thể cậy vào trí khôn 
thô thiển nhất thời của một vài người nông nổi mà cuồng ngôn, vọng động, 
phế bỏ những điển chương cũ của cổ nhân. Nếu phế bỏ đi, người ta rất dễ sai 
lầm, quên sót. 

Vì thế, Mạnh Tử cho rằng một bậc trí (khôn ngoan, sáng suốt) phải biết 
nương vào đạo lý của các tiên vương. Nền đạo lý ấy chủ trương rằng bậc nhân 
1 Will Durant, Bài học của lịch sử, bản dịch của Nguyễn Hiến Lê và Trần Lương Ngọc, NXB Lá Bối, 


trang 183. 
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mới xứng đáng ở địa vị cao; các lãnh tụ ở ngôi chí tôn phải là người nhân đức. 
Những kẻ bất nhân mà ngồi ở địa vị lãnh đạo chỉ làm hư hỏng xã hội, bởi vì 
họ gieo rắc những thói hư, tật xấu cho mọi người. Dù họ có khéo léo bưng bít, 
tin tức về những tật xấu đó vẫn bị rò rỉ ra. Nếu bậc trên mà không lấy các 
chuẩn mực đạo lý cổ truyền để xét nét ý tưởng và cân nhắc hành vi của mình; 
những người dưới sẽ bắt chước mà không chịu giữ gìn khuôn phép. 

Trong một triều đình mà vua và các đại thần không còn tin vào đạo lý, 
các quan lại ở khắp địa phương châu quận không còn tin vào pháp độ xã hội; 
trong dân chúng, người quân tử lại làm điều bất nghĩa, kẻ tiểu nhân thì trộm 
cướp, giết người... đất nước ấy chắc chắn phải mất. Nếu còn tồn tại được ngày 
tháng nào, chỉ là điều may mắn nhất thời thôi! 

Xưa nay, người ta thường nghĩ đơn sơ rằng muốn cho đất nước thịnh vượng 
trường tồn, cần phải duy trì một nền quốc phòng vững mạnh bao gồm thành 
quách, chiến lũy chắc chắn, binh khí dư dật; và phải có sự phát triển kinh tế 
đổi dào, đất đai mở mang. Tuy nhiên điều cốt lõi không phải ở đấy. Điều cốt 
lõi nằm ở chỗ: giới lãnh đạo phải giữ lễ, tức là sống trong đạo đức và xử tốt 
với dân; mọi người dân phải chịu khó học tập đức hạnh để cư xử tốt với nhau. 
Khi người trên giữ lễ, người dưới chăm chỉ học tập đức hạnh, sẽ không có hiện 
tượng dân chúng khởi loạn, bạo nghịch, xuống đường chống phá chính quyền, 
đạp tung xích xiểng... Được như vậy, đất nước sẽ thái bình, thịnh vượng, 
trường tổn. 

Vũ trụ vạn vật luôn biến dịch, cho nên vận nước có lúc thịnh, lúc suy. Nói 
về vận nước vào lúc suy, Kinh Thi nói là: “Trời đương nhốn nháo” (Thiên chi 
phương quệ). Đó là chỉ cho đất nước đang ở trong tình trạng không gian, thời 
gian (trời) có sự biến động khác thường (nhốn nháo). Thích ứng với tình thế 
này, mọi người từ cấp lãnh đạo tới dân chúng phải ra sức chăm chỉ hành động 
tốt. Nếu như thế, sự thái bình thịnh vượng chỉ chao đảo chút ít rồi lại có thể 
kéo dài; sự nhốn nháo xao động có thể được thu ngắn. Đó là ý nghĩa lời dặn 
dò của Thanh Giang sứ giả (Thần Kim Qu)) trao cho Thục An Dương Vương 
ngày xưa: “Quốc tộ tu đoản, xã tắc an nguy, thiên chi vận. Nhân nhiên năng 
tu đức, khả dĩ diên chỉ.” (Nền móng quốc gia dài hay ngắn, đất nước bình yên 
hay nguy vong, đó là vận mệnh của Trời. Nếu người nỗ lực tu đức, có thể kéo 
dài được.) 

Nếu cấp lãnh đạo lười nhác chậm chạp trong điều nghĩa, không giữ lễ phép 
trong nếp sống và trong cách cư xử với dân, không thiết tha gì tới điển chương 
đạo lý thánh hiền, thì sự nguy vong của đất nước sẽ đến trong sớm tối. 
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Người ta lại thường có quan niệm rằng: cung kính là khúm núm, hạ mình, 


tự cho mình là thấp bé nhỏ mọn, sẵn sàng cúi đầu, khom lưng; người trên 


phán bảo sao thì nghe làm theo vậy và tận tụy chấp hành. Có biết đâu rằng 


nghĩa tích cực của cung là nhắc nhở người trên, góp ý cho người trên giải 
quyết những điều khó; nghĩa tích cực của kính là bày tỏ điều thiện cho người 
trên thấy và can ngăn người trên không làm những điều tà khuất. Người nào 


có ý tưởng tiêu cực, thái độ thờ ơ, xác quyết rằng cấp lãnh đạo của ta kém cỏi, 


chẳng có khả năng làm điều thiện, người đó đã làm hại cấp lãnh đạo và gián 


tiếp làm hại đất nước. 


2. 


?zẴi?nH: W#. 2N2+£ử,.Ý^ÀÁ: Al* #Ù,. 
%8. äÃ8ii: %&W%E. ÄBil,. -#3W xá 6 
ứn Lá. TS Ê£* 5v f8: XI 8W: 
ZM &,> ĐịvÀ¿¿ Ã¡&¿E.. RA K,# 3. 

34Lƒ7W: “il—, ĐftffmtC4. ” ÃXRj*› 
mỊ # ‡XB]1-. ®‡+#› 8Ì # #6B]ñ|›: #> HH “w” 

: “J§”` , 3# 7ƒ Xi: 11 RñEfLÙ,. 

2 : “#t Đệ Ti , z8 j2> + ° : wt> š, ° 

Mạnh Tủ viết: “Qui củ, phương viên chỉ chí dã. Thánh nhân, nhân luân 
chi chí dã. Dục vi quân, tận quân đạo; dục vi thần, tận thần đạo, nhị giả: 
glai pháp Nghiêu Thuấn nhi dĩ hỹ. Bất dĩ Thuấn chi sở dĩ sự Nghiêu sự 
quân, bất kính kỳ quân giả dã. Bất dĩ Nghiêu chỉ sở dĩ trị dân trị dân, 
tặc kỳ dân giả dã. 

“Khổng Tủ viết: Đạo nhị: nhân dữ bất nhân nhỉ dĩ hỹ.` Bạo kỳ dân 
thậm, tắc thân thí, quốc vong; bất thậm, tắc thân nguy, quốc tước; danh 
chi viết D, Lệ, tuy hiếu tử, từ tôn, bách thế bất năng cải dã. 


Thi vân: “Ân giám bất viễn: tại Hạ hậu chỉ thế.” Thử chỉ vị dã.” 


Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Cái qui (khuôn tròn), cái củ (khuôn vuông) là tiêu chí của 
đồ tròn, đồ vuông. Thánh nhân là tiêu chí của luân lý làm người. Muốn 
làm vua cho trọn đạo vua, muốn làm bề tôi cho trọn đạo bề tôi thì có hai 
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mẫu mực: đều phải bắt chưóc vua Nghiêu, vua Thuấn mà thôi. Không 
theo chỗ vua Thuấn phụng sự vua Nghiêu mà phụng sự vua, đó là không 
kính vua của mình. Không theo chỗ vua Nghiêu cai trị dân mà cai trị 
dân, đó là làm hại dân mình. 

“Khổng Tử nói: Đạo phân biệt hai thứ: nhân và bất nhân mà thôi.` Tàn 
bạo với dân quá mức thì thân mình bị giết, đất nước bị tiêu vong; nếu 
không quá mức thì thân mình bị nguy hiểm, đất nước bị suy kiệt; tên 
được gọi là “U, Lệ? tuy có con hiếu, cháu hiền, một trăm đời sau cũng 
không thể đổi được tên ấy. 


“Kinh Thi rằng: 'Cái gương của nhà Ấn không xa, Ở tại đời vua nhà Hạ 
đó.ˆ Câu ấy nói lên như vậy.” 


` » 
BINH GIAI: 

Người thợ mộc làm các đồ tròn, đồ vuông thì phải dùng tới khuôn tròn là 
cái qui, dùng tới khuôn vuông là cái củ. Không có qui củ, không thể làm nên 
đồ tròn, đồ vuông. 

Con người sống trong xã hội, muốn tạo nên mối tương giao tốt để cho gia 
đình yên vui, đất nước ổn định, phải nhắm tới mẫu mực luân lý làm người 
(nhân luân) tiêu biểu, đó là thánh nhân. Thánh nhân là những người đã cảm 
nghiệm được Thiên ý, Thiên luật để cô đúc thành nhân luân. Nhân luân cũng 
như cái qui, cái củ để cho mọi người theo đó mà sinh hoạt tốt lành. Có năm 
mối nhân luân (ngũ luân hoặc ngũ điển) chính là: quân thần, phụ tử, phu 
phụ, huynh đệ hay trưởng ấu và bằng hữu. 

1. Quân thần: đạo nghĩa giữa vua và bề tôi. Vua có nhân đức, bề tôi trung 

thành (quân nhân, thần trung). 


2. Phụ tử: đạo nghĩa giữa cha mẹ và con cái. Cha mẹ nhân từ, con cái hiếu 
thảo (phụ từ, tử hiếu). 

3. Phu phụ: đạo nghĩa giữa chồng vợ. Chồng tử tế, vợ nghe theo (phu nghĩa, 
phụ thính). 

4. Huynh đệ: đạo nghĩa giữa anh em. Anh tốt lành, em tôn trọng (huynh 
lương, đệ đỗ. Trưởng ấu: đạo nghĩa giữa người lớn kẻ nhỏ. Người lớn 
ban ơn, kẻ nhỏ vâng theo (trưởng huệ, ấu thuận). 

5. Bằng hữu: đạo nghĩa giữa bạn bè. Bạn bè giao thiệp với nhau phải giữ 
niềm tin (bằng hữu thủ tín). 
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Tất cả mọi người đều giữ theo nhân luân, xã hội sẽ ổn định, gia đình yên 
vui, đất nước thái bình, thịnh vượng. 

Vào thời Xuân Thu, Chiến Quốc ở Trung Hoa, các Nho gia đã cho rằng 
vua Nghiêu vua Thuấn là hai mẫu mực hoàn hảo về nhân luân; cho nên mọi 
người cần phải bắt chước vua Nghiêu, vua Thuấn mà sinh hoạt. 

AI phụng sự vua, phải lấy tiêu chí ở vua Thuấn phụng sự vua Nghiêu. 
Bề tôi nào phụng sự vua mình mà không theo khuôn mẫu vua Thuấn, đó là 
không tôn kính vua. Vậy vua Thuấn đã phụng sự vua Nghiêu như thế nào? 

Kinh Thư cho biết: khi lên tuổi thọ 86, vua Nghiêu nghe tiếng ông Thuấn 
có tài đức, bèn vời vào triều và trao quốc chính. Vua Nghiêu thử tài ông 
Thuấn 3 năm rồi mới chính thức trao vương vị. Từ đó, vua Thuấn chăm chỉ 
thi hành phận sự: điều khiển trăm quan cai trị đất nước, duy trì đạo lý trong 
dân, tiếp đãi các nước chư hầu... Mọi việc đều trôi chảy, mọi người đều hoà 
mục. Mặc dù thành công trong việc trị nước, được trăm quan tuân phục, dân 
chúng yêu mến và chư hầu kính nể, vua Thuấn vẫn một mực chịu sự giám 
sát của vua Nghiêu trong 28 năm, vẫn tự coi mình là thần tử của vua Nghiêu, 
không hề có ý chuyên quyền, soán nghịch. Sau khi vua Nghiêu thăng hà, vua 
Thuấn cáo ở miếu thờ Đức Văn Tổ, rồi mới chính thức lên ngôi vua. 

Như vậy, phụng sự vua phải lấy mẫu mực ở vua Thuấn; còn cai trị dân 
phải lấy mẫu mực ở vua Nghiêu, vì vua Nghiêu đã cai trị dân đạt kết quả 
tốt và đã chỉ dẫn cho vua Thuấn phép cai trị ấy. Ông vua nào cai trị dân mà 
không theo mẫu mực ở vua Nghiêu, đó là làm hại dân mình. Vậy vua Nghiêu 
đã cai trị dân như thế nào? 

Kinh Thư cho biết: Vua Nghiêu có đức tính khiêm cung, kính cẩn, ý tứ sâu 
xa, tạo được nhiều ân trạch cho dân chúng khắp nơi. Ngài sống giản dị, ôn 
hoà, không ép uổng dân chúng phải miễn cưỡng chấp hành ý riêng của mình, 
khéo thuận theo lẽ tự nhiên mà cai trị dân. Ngài “hay tỏ đức tốt để thân với 
người trong họ chín đời. Các người trong họ chín đời hoà mục rồi, ngài tỏ đức 
tốt cho cả trăm họ. Trăm họ sáng tỏ rồi, ngài hoà hợp cả đến muôn nước chư 
hầu. Bấy giờ nhân dân trong thiên hạ đều hoà vui, bỏ điều ác mà làm điều 
thiện.” 

Ngoài ra, để giúp dân chúng biết sinh hoạt ứng hợp với thời, vua Nghiêu 
đã sai Hy Bá và Hoà Bá kính cần theo dõi Thiên luật, xem xét độ số mặt trời, 
mặt trăng, các tỉnh tú, làm ra lịch pháp, ấn định một năm có bốn mùa bao 
gồm 366 ngày, dạy dân gieo gặt tùy theo ngày tháng. Ngài còn sai Hy Trọng 
xác định các việc làm về mùa xuân; sai Hy Thúc xác định các việc làm về mùa 


1 Kinh Thư, Nghiêu Điển, tiết II, Thẩm Quỳnh dịch. 
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hạ; sai Hoà Trọng sắp đặt các việc nên làm về mùa thu; sai Hoà Thúc xét mọi 
việc có nên thay đổi về mùa đông. Vua Nghiêu lại thường xuyên hỏi các quan 
để biết ai có tài đức về chuyên môn nào, rồi cắt cử họ vào công việc chuyên 
môn ấy. Nhờ vậy, mọi sinh hoạt trong nước được tốt đẹp, đất nước được thịnh 
vượng, thái bình; đến nỗi, tục truyền rằng thời đó không có giặc giã, trộm 
cướp, của rơi ngoài đường không có a1 nhặt (Đạo bất thập dì). 

Khổng Tử cho rằng đạo Trời phân biệt ra: nhân và bất nhân. Ông vua nào 
bất nhân, tàn bạo quá mức thì sẽ bị giết và đất nước, triều đình bị rơi vào tay 
người khác. Nếu ông vua nào không quá tàn bạo thì sinh mạng cũng bị nguy 
khốn; đất nước sẽ bị hao tốn tài nguyên, hoặc mất một phần lãnh thổ. Cảnh 
tượng vua bị giết, nước bị mất đầy rẫy trong thời Xuân Thu, Chiến Quốc. 
Bằng chứng là vào đầu thời Xuân Thu, Trung Hoa có hơn 100 nước chư hầu; 
sang thời Chiến Quốc chỉ còn lại 7 nước. Chấm dứt thời Chiến Quốc, lục địa 
Trung Hoa nằm gọn trong tay Tần Thủy Hoàng. 

Vua nào bị dân chúng gán tên cho là “vua U, vua Lệ” thì thật là một điều 
nhục nhã cho dòng tộc và con cháu. U là danh hiệu của Chu U Vương, vua 
thứ 19 đời nhà Chu, ở ngôi những năm từ 781 - 771 trước Công Nguyên. Ông 
vua này say mê Bao Tự, bỏ bê triều chính, bị rợ Khuyển Nhung đánh giết 
và mất Tây Đô. Lệ là danh hiệu của Chu Lệ Vương, vua thứ 10 đời nhà Chu, 
trước U Vương, ở ngôi những năm từ 878 - 841 trước Công Nguyên. Vì trụy 
lạc và khắc bạc, ông bị rợ Tây Nhung đánh, phải bỏ ngôi chạy qua đất Trệ. 
Tuy U có nghĩa là “kín đáo; sâu xa”, nhưng cũng có nghĩa là “tối tăm”; Lệ có 
nghĩa là “cố gắng”; nhưng cũng có nghĩa là “bạo ngược, dữ tợn”. Nói đến U 
Vương, Lệ Vương, người ta chỉ nghĩ đến những nghĩa xấu là “tối tăm, bạo 
ngược, dữ tợn”. Vì thế, sau này, vua nào bị dân chúng gọi tên là U Vương, Lệ 
Vương, thì đó là những xú danh; cho dù về sau con cháu có hiếu thảo, hiền 
ngoan một trăm đời cũng không thể tẩy xoá được danh hiệu xấu xa đó. 

Kinh Thi nói: “Cái gương của nhà Ân không x3, tức là chỉ vào đời vua 
Kiệt cuối nhà Hạ. Vua Kiệt say mê nàng Muội Hỷ, bỏ bê chính sự, khiến dân 
chúng lầm than; cuối cùng bị mất nước vào tay vua Thành Thang. Thế mà 
vua Trụ nhà Ân không biết soi tấm gương đó, lại say mê nàng Đát Kỷ và sát 
hại công thần, đến nỗi bị Chu Vũ Vương tiêu diệt. Câu Kinh Thi đó nói lên ý 
tưởng mà Mạnh Tử đã trình bày kỹ lưỡng ở trên. 


5. 
??Ằ -†ƒH: =†t27jXTF#⁄+-. Ứ&xX TF#,^ 


4+. BìzØt\f.#+ 3# P.44. 
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*xZ+ , 1š ® ñ : + /ƑˆÄ®+› X“i£wW it. 2 
#UuT-ñn #Š ®{~› X6 tu /©ì HN . 

Mạnh Tử viết: “lam đại chỉ đắc thiên hạ dã đĩ nhân; kỳ thất thiên hạ dã 
dĩ bất nhân. Quốc chi sở dĩ phế hưng tồn vong giả diệc nhiên. 





\Á 


“Thiên tử bất nhân, bất bảo tứ hải; chư hầu bất nhân, bất bảo xã tắc; 
khanh, đại phu bất nhân, bất bảo tông miếu; sĩ, thứ nhân bất nhân, bất 
bảo tứ thể. Kim ố tử vong, nhỉ nhạo bất nhân, thị do ố túy nhi cưỡng 
tửu!” 

Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Ba triều đại được thiên hạ nhờ làm điều nhân; mất thiên 
hạ vì làm điều bất nhân. Các nước chư hầu sỏ dĩ mất đi hay hưng thịnh, 
tôn tại hay tiêu vong cũng vì thế: 


“Thiên tử mà bất nhân, không gìn giữ được bốn biển; vua chư hầu mà 
bất nhân, không gìn giữ được đất nước; các quan khanh, đại phu mà bất 
nhân, không gìn giữ được miếu thờ tổ tiên; kẻ sĩ, dân thường mà bất 
nhân, không gìn giữ được tấm thân mình. Nay có người ghét sự chết 
chóc, tiêu vong mà lại ưa thích điều bất nhân, thì cũng như kẻ ghét say 
rượu mà cứ cố tình uống rượu!” 


BÌNH GIẢI: 


Ba triều đại nhờ làm điều nhân mà được thiên hạ là: nhà Hạ của vua Vũ, 
nhà Thương của vua Thành Thang, nhà Chu của Văn Vương, Vũ Vương. Vì 
làm điều bất nhân, vua Kiệt làm mất nhà Hạ, vua Trụ làm mất nhà Thương 
Ân, vua Lệ Vương và U Vương làm nhà Chu suy sụp và cuối cùng bị mất vào 
tay nhà Tần dưới đời Chu Noãn Vương. Đại tướng Doanh Cù của nhà Tần 
đã phá hủy tông miếu nhà Chu, chở các tế khí và chín cái đỉnh đem về Hàm 
Dương. 

Cũng thế, điều nhân có khả năng duy trì sự hưng thịnh trường tổn; điều 
bất nhân đã làm tiêu vong các nước chư hầu. Điều bất nhân trong đó có xảo 
quyệt và tàn bạo có thể chỉnh phục được các nước chư hầu, gồm thâu thiên 
hạ, thống nhất các quốc gia như nhà Tần đã làm; nhưng điều bất nhân không 
thể đem hạnh phúc đến cho dân chúng, không thể duy trì sự hưng thịnh lâu 
dài. Bất nhân sẽ đưa đến khốn khổ, rối loạn và suy vong trong khoảng một 
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thời gian ngắn. Bằng chứng là với thủ đoạn xảo quyệt và tàn bạo của Vệ 
Ưồng, Lý Tư, Bạch Khởi v.v... nước Tần đã xoá sổ nhà Chu và Lục hùng thời 
Chiến Quốc (Tề, Sở, Yên, Triệu, Nguy, Hàn) nhưng chỉ tồn tại hơn 10 năm là 
sụp đổ! Dưới sự cai trị hà khắc bất nhân của nhà Tần, dân chúng nhiều khi 
không dám thở mạnh, nói tol 

Các vị thiên tử nhà Hạ, nhà Thương Ân, nhà Chu như Kiệt, Trụ, D, Lệ... 
vì bất nhân mà không gìn giữ được đất nước rộng lớn (bốn biển). Các vua chư 
hầu thời Xuân Thu, Chiến Quốc vì bất nhân mà không gìn giữ được cương 
thổ. Các quan khanh, đại phu ở các nước ấy vì bất nhân mà không gìn giữ 
được miếu thờ tổ tiên, lăng mộ, có khi còn tuyệt tộc; con số ấy nhiều vô kể. 
Những kẻ sĩ, dân thường vì bất nhân mà bị giết, bị chặt chân, chặt tay... do 
án xử ở công môn hay bị chết đường, chết chợ do oán thù, không thể tính hết 
được. 

Ai cũng ghét cái chết bất ưng (bất đắc kỳ tử), ghét sự tiêu vong, suy mạt, 
thân tàn ma dại; thế mà vẫn ưa thích điều bất nhân, muốn thành công trên 
sự đau khổ của người khác. Đó là một nghịch lý, mâu thuẫn lớn lao! Bởi vì cái 
chết bất ưng, đau thương và sự tiêu vong gắn liền với những điều bất nhân. 
Sự liên kết ấy cũng tương tự như sự liên kết giữa say rượu và uống rượu. 
Nhiều người vẫn tự hào khôn ngoan nhưng lại mắc vào nghịch lý mâu thuẫn 
là ghét say rượu mà lại ham uống rượu! 


4. 
m”1JH: XÁA ®ð› KP: 6A ®*“: K5: 
1 AÁ®%› Äñ*XL. 117 ®fiñ› W6 Rjiit.. 
#ttmx%X Ti£2.. 
d†^: “®*&WHúẩữớ?, HRổiãá. ” 
Mạnh Tử viết: “Ái nhân bất thân, phản kỳ nhân. Trị nhân bất trị, phản 
kỳ trí. Lễ nhân bất đáp, phản kỳ kính. Hành hữu bất đắc giả, giai phản 
cầu chư kỷ. Kỳ thân chính nhi thiên hạ quy chi. 
“Thi vân: “Vĩnh ngôn phối mệnh, tự cầu đa phước.” 

Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Yêu người, mà mình chẳng được thân yêu, phải xét lại 

lòng nhân của mình. Cai trị người, mà sự cai trị không nên, phải xét lại 

sự sáng suốt của mình. Giữ lễ với người, mà người không đáp lại, phải 
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xét lại sự kính trọng của mình. Hành động mà chẳng đạt, đều phải quay 
lại tìm nguyên nhân ở mình. Thân mình ngay thẳng thì mọi người sẽ 
quay về với mình. 


“Kinh Thi rằng: 'Lời nói luôn luôn xứng hợp với Mệnh, đó là tự tìm được 
nhiều điều tốt lành.” 


BÌNH GIẢI: 


Mình yêu người mà không tạo được sự gần gũi, cảm thông với người; người 
ta cũng không thân yêu lại mình; giữa mình và người vẫn có sự xa cách, nghi 
ky nào đó; như thế, phải xét lại lòng nhân của mình khi giao tiếp với người. 
Có thể tại mình yêu người theo cách chủ quan của mình, đem cái quan điểm 
riêng của mình áp đặt cho người. Có thể tại mình quá tự hào, kiêu hãnh, coi 
nhẹ người, đặt người ở giá trị thấp hơn mình, phải cầu cạnh mình. Có thể 
tại mình yêu người vì muốn mưu lợi cho mình, mong lợi dụng người về một 
phương diện nào đó... Thật là có nhiều lý do khiến người ta không thân yêu, 
gần gũi mình. Chúng ta phải xét lại xem lòng nhân của mình vướng mắc vào 
lý do nào để tìm cách gỡ bỏ. Tình yêu tốt đẹp nhất đối với tha nhân là tự xoá 
mình đi, chỉ hướng về người với một tình thân vô vị lợi. Đối với Khổng Tử, 
lòng nhân lý tưởng này chỉ mới thể hiện được trong tuổi già khi ngài dứt được 
bốn điều: “vô ý, vô tất, vô cố, vô ngã” (không ý riêng, không cho là hoàn tất, 
không cố chấp, không có mình). 

Cai trị người mà người không chịu chấp nhận sự cai trị của mình; hơn nữa, 
người chẳng nhờ sự cai trị của mình mà nên tốt, lại còn chống lại mình; như 
thế phải xét lại sự sáng suốt của mình. Có lẽ mình chưa sáng suốt đủ để thấu 
tỏ tâm lý, nguyện vọng của người mà có một phương pháp cai trị thích hợp. 

Giữ lễ tức là bày tỏ thái độ kính trọng lịch sự, nhún nhường đối với người, 
mà người làm ngơ, lạnh nhạt không đáp lễ; như thế, phải xét lại xem mình có 
thực lòng kính trọng người chăng, và xét xem sự kính trọng ấy có biểu lộ tốt 
đẹp với tất cả thành khẩn chăng; lại còn xét xem sự biểu lộ ấy có phù hợp với 
phong tục, tập quán của người chăng. 

Mỗi khi hành động bất cứ một công việc gì mà không thành tựu, cần phải 
quay lại tìm nguyên nhân ở mình: nguyên nhân bên ngoài, nguyên nhân 
bên trong. Có nhiều nguyên nhân khách quan bên ngoài làm cho mình thất 
bại: không gian, thời gian không thuận tiện, khí hậu, thời tiết v.v...; cũng có 
những nguyên nhân chủ quan bên trong: vụng về, hấp tấp, thiếu chuyên 
nhất v.v... Phân tích kỹ để tìm ra nguyên nhân thất bại, sau đó sửa sai và nỗ 
lực tiến hành tốt, mới có thể đạt kết quả. 
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Trong gia đình, người cha ngay thẳng, trung thực, thành khẩn thì mọi 
người trong nhà đều vui vẻ tuân phục. 

Trong nước, bậc lãnh đạo ngay thẳng, trong sạch, chân thành, luôn luôn 
hết lòng vì dân, vì nước thì dân chúng khắp nơi sẽ hướng về và sẵn sàng tuân 
phục mệnh lệnh. 

Kinh Thi khuyên rằng: “Lời nói luôn luôn xứng hợp với Mệnh.” Mệnh đây 
là Thiên mệnh, cái tính ban sơ tốt lành của Trời đặt trong lòng người (Trung 
Dung: Thiên mệnh chỉ vị tính - X *> 3Ä}. Mệnh trời gọi là tính.) Lời nói 
của mình trước sau đều tốt lành theo £hiên lý, thể hiện tính ban sơ chân 
chất, không dối trá mưu hại người; đó là tự tìm cho mình nhiều điều tốt lành 
(phúc), bởi vì có Trời hiện diện trong tâm tư mình. 


b 
#i?n: XñkFš,. ƒH “KTB#”. KXTzX 
#B, M2 ⁄©##› #>X##. 
Mạnh Tử viết: “Nhân hữu hằng ngôn giai viết: “Thiên hạ quốc gia.` Thiên 
hạ chỉ bản tại quốc; quốc chi bản tại gia; gia chỉ bản tại thân.” 

Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Người ta thường có lời nói rằng: “Thiên hạ quốc gia. Gốc 
của thiên hạ Ở tại nước; gốc của nước ở tại nhà; gốc của nhà ở tại thân 
mình.” 


BÌNH GIẢI: 


Vào thời Mạnh Tử, người ta thường có một câu nói ở cửa miệng: “Thiên hạ 
quốc gia.” Câu đó có nghĩa là sinh mệnh của mọi người (thiên hạ) gắn liền với 
nước, với nhà (gia đình). Bốn chữ “Thiên hạ quốc gia” tuy ngắn gọn nhưng 
bao hàm ba tầng ý nghĩa: 

1. Gốc của thiên hạ ở tại nước: 

Khi nhiều người qui tụ với nhau thành một xã hội, sinh hoạt với nhau theo 
chung một thể chế trong một cương thổ; cương thổ đó gọi là nước. Nước là gốc 
của mọi người trong xã hội đó. Nước có thái bình, thịnh vượng thì sinh mệnh 
mọi người mới được bảo đảm hạnh phúc. Nước loạn lạc, nghèo nàn thì mọi 
người sẽ vất vả, lầm than. Nước bị xâm lược, chiếm đoạt, mọi người sẽ mất 
chủ quyền, mất tự do, phải chịu kiếp nô lệ; sinh mệnh có thể bị nguy khốn. Vì 
vậy, nước là gốc của thiên hạ. Nước đã là gốc thì mọi người như những cành, 
lá, hoa, quả trên một thân cây. Gốc có lớn lao, bền vững, cành lá mới sum suê, 
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hoa quả mới tốt đẹp được. Người ta phải vun trồng gốc cây cho bền chặt như 
thế nào thì mọi người trong nước phải cố gắng xây dựng, giữ gìn nước cho ổn 
định, giàu mạnh như vậy. 

2. Gốc của nước ở tại nhà: 

Nước là tổng hợp của nhiều nhà (gia đình). Nhà có an vui, phong túc thì 
nước mới thịnh trị. Vì vậy, phải làm sao cho mọi thành viên trong nhà, bao 
gồm ông bà, cha mẹ, vợ con, anh em được nhân từ, hiếu thảo, hoà thuận thì 
nhà mới an vui, phong túc được. Mọi nhà đều ổn định tốt đẹp thì xã hội sẽ 
không rối loạn; do đó, nước mới bền vững. Bởi thế, nhà là gốc của nước. 

3. Gốc của nhà ở tại thân mình: 

Nhà (gia đình) gồm có các thành viên: ông bà, cha mẹ, vợ chồng, con cái, 
anh em. Mãi thành viên là một thân. Nếu mỗi thân đều khỏe mạnh, cư xử tốt 
với nhau, đều thi hành trọn vẹn bổn phận của mình thì nhà sẽ là một tổ hợp 
lý tưởng. Vì thế thân của mỗi người là gốc của nhà. Nếu ông bà nêu gương tốt 
cho con cháu, cha mẹ yêu thương con cái, vợ chồng vui vẻ hợp tác với nhau, 
anh em tương trợ lẫn nhau, con cháu hiếu thảo với ông bà, cha mẹ; đó là một 
nhà hạnh phúc. 

Sách Đại Học có ghi lời của Khổng Tử: “Dục trị kỳ quốc giả, tiên tề kỳ gia. 
Dục tê kỳ gia giả, tiên tu kỳ thân - #¿¿‡+Bl#7. &#t#.#.. &#£# #3, 
Z4Jã+3*#*L Ý .” Muốn trị nước, trước phải điều chỉnh nhà mình. Muốn điều 
chỉnh nhà mình, trước phải sửa thân mình.” (Đại Học, phần Kinh). Câu này 
chứng tỏ: thân là gốc của nhà, nhà là gốc của nước. 

Khổng Tử lại nói thêm: “Quốc trị nhi hậu thiên hạ bình - ] 3ê ñn 14 X "F 
+ . Nước được sửa trị rồi sau thiên hạ mới bình.” Câu này chứng tỏ: nước 
là gốc của thiên hạ. 

Những lời của Mạnh Tử ở đây xuất phát từ truyền thống Nho giáo đã được 
minh định trong sách Đại Học. 


6. 

h7 H: WÐðtU#šÖ: ®Sff2tFE#.bE#+/Ø1š› 
—B]#> : —Bl>/#f3Í›: KXTãz.. #??£4/@ÄxX, 
zñ -ƒ- VN ;ÿ . 
Mạnh Tử viết: “Vi chính bất nan, bất đắc tội ư cự thất. Cự thất chỉ sở mộ, 
nhất quốc mộ chi. Nhất quốc chi sở mộ, thiên hạ mộ chỉ. Cố bái nhiên 
đức giáo, dật hồ tứ hải.” 

725 


TỨ THƯ BÌNH GIẢI 








Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Làm chính trị không khó, đó là đừng mắc lỗi với các gia 
tộc lớn. Các gia tộc lớn quý mến mình, cả nước sẽ quý mến. Cả nước quý 
mến mình, thiên hạ sẽ quý mến. Bấy giờ đức hạnh và sự giáo hoá của 
mình sầm sập tràn lan bốn biển.” 


BÌNH GIẢI: 


Trong đoạn này, Mạnh Tử muốn nói rằng việc làm chính trị, trước hết phải 
khiến cho mọi người mến phục. Khi đã được mến phục rồi, tự nhiên mọi việc 
sau đó sẽ diễn tiến dễ dàng. 

Thời Xuân Thu Chiến Quốc là thời phong kiến. Các vua nước chư hầu 
được nhà Chu phong cho tước công và đời đời con cháu được một cương thổ để 
kiến lập sự nghiệp. Hầu hết họ là dòng dõi con cháu nhà Chu hoặc dòng đõi 
các thần tử đã có công giúp Vũ Vương đánh vua Trụ. Ví dụ, Lễ Bình Công là 
dòng dõi của Chu Công; Tề Hoàn Công là dòng dõi của Thái Công Khương Tử 
Nha v.v... Các vua chư hầu mang tước công lại phong tước cho một số quan 
khanh, hoặc đại phu có công với mình. Các quan khanh, đại phu cũng được 
ban cho một lãnh thổ nhỏ gọi là thực ấp để thu thuế của dân trong ấp đó. 
Thời Khổng Tử, nước Lỗ có ba họ là: Quý Tôn, Mạnh Tôn, Thúc Tôn. Họ có 
ấp riêng, có quan lại, binh đội và vũ khí. Họ Quý Tôn có ấp Phí, thường được 
nhắc tới trong sách Luận Ngữ. Những đại gia đó được Mạnh Tử gọi ở đây là 
“cự thất”, tức là gia tộc lớn, có thần thế trong một nước chư hầu. Những gia 
tộc này được truyền tử lưu tôn, cho nên thế lực của họ rất mạnh, có khi lấn 
áp cả vua và có thể cướp ngôi vua. 

Vì vậy, muốn giúp vua cai trị đất nước, kẻ sĩ phải là một quân tử có tài đức, 
phải khéo léo làm sao không “mắc lỗi” (bất đắc tội) với các gia tộc lớn. Ở đây, 
không mắc lỗi có nghĩa là không gây thù chuốc oán với các gia tộc lớn. Muốn 
thế, bậc quân tử cầm quyền phải thật trung chính, khôn ngoan, khiêm tốn để 
có thể chinh phục được sự quý mến của họ. Khi các gia tộc lớn đã ái mộ, kính 
phục rồi, cả nước bao gồm quan lại các cấp sẽ mến phục theo; kế đến toàn thể 
thiên hạ cũng mến phục nữa. Đến lúc sự mến phục đã trở thành một phong 
trào, bấy giờ đức hạnh của người làm chính trị sẽ được mọi người nol theo, 
mệnh lệnh sẽ được chấp hành và những lời giáo hoá trở nên có sức mạnh lớn 
lao như mưa lũ sâm sập lan tràn khắp nơi. 
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Mạnh Tủ viết: “Thiên hạ hữu đạo, tiểu đức dịch đại đức, tiểu hiền dịch 


đại hiển. Thiên hạ vô đạo, tiểu dịch đại, nhược dịch cường. Tư nhị giả 
thiên dã. Thuận thiên giả tôn, nghịch thiên giả vong. 

“Tề Cảnh Công viết: ý bất năng lệnh, hựu bất thụ mệnh, thị tuyệt vật 
dã! Thế xuất, nhi nứ ư Ngô. 

“Kim dã, tiểu quốc sư đại quốc, nhi sỉ thụ mệnh yên. Thị do đệ tử nhỉ 
sỉ thụ mệnh ư tiên sư dã. Như sỉ chỉ, mạc nhược sư Văn Vương. Sư Văn 
Vương, đại quốc ngũ niên, tiểu quốc thất niên, tất vi chính ư thiên hạ 
hỹ. 

“Thi vân: “Thương chỉ tôn tử, kỳ lệ bất ức; Thượng Đế ký Mệnh, hầu vu 
Chu phục. Hầu phục vu Chu, Thiên Mệnh mỹ thường. Ấn sĩ phu mẫn, 
quán tương vu kinh." 
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“Khổng Tử viết: 'Nhân, bất khả vi chúng dã. Phù, quốc quân hiếu nhân, 
thiên hạ vô địch. ˆ 


“Kim dã, dục vô địch ư thiên hạ, nhĩ bất dĩ nhân, thị do chấp nhiệt nhi 
bất dĩ trạc dã. 
“Thi vân: “Thùy năng chấp nhiệt, thệ bất dĩ trạc?” 

Dịch nghĩa: 
Mạnh Tử nói: “Thiên hạ có đạo, kẻ ít đức phục tòng người nhiều đức, bậc 
hiền nhỏ phục tòng bậc đại hiền. Thiên hạ không có đạo, kẻ phận nhỏ 
hầu hạ người quyền thế, kẻ yếu hèn hầu hạ người dũng mãnh. Hai hiện 
tượng đó là lẽ Trời vậy. Thuận theo lẽ Trời thì còn; ngược với lẽ Trời thì 
mất. 
“Tê Cảnh Công nói: Đã không thể ra lệnh được, lại không chịu nhận 
mệnh lệnh, đành đoạn tuyệt với người thân vậy! Bèn ứa nước mắt bước 
ra mà gả con gái cho nước Ngô. 
“Ngày nay, nước nhỏ bắt chước nước lón mà thấy xấu hổ phải nhận 
mệnh lệnh. Thế là giống như học trò mà thấy xấu hổ phải nhận mệnh 
lệnh ở thầy. Nếu như thấy xấu hổ chẳng bằng bắt chưóc Văn Vương. Bắt 
chước Văn Vương thì nước lớn mất năm năm, nước nhỏ mất bảy năm, ắt 
sẽ thi hành chính trị cho thiên hạ được. 
“Kinh Thi rằng: 'Con cháu nhà Thương, phỏng chừng đến ngoài chục 
vạn; Thượng Đế đã ra mệnh lệnh, nên phải hướng về nhà Chu mà thần 
phục. Thần phục hướng về nhà Chu, vì mệnh Trời không ở mãi. Các 
quan lón trí thức nhà Ấn đã sáng suốt lanh lẹ đến kinh đô (nhà Chu) để 
dâng rượu trợ tế“? 
“Khổng Tử nói: Đức nhân, chẳng thể làm gì được mặc dù đông người. 
Này, ông vua một nước mà yêu thích đức nhân, thiên hạ không địch nổi. 
“Ngày nay, muốn vô địch trong thiên hạ mà không lấy đức nhân cũng 
như cầm đồ nóng mà chẳng xối nước. 


“Kinh Thi rằng: 'Có ai cầm đồ nóng mà chẳng xối nước?” 
BINH GIAI: 


“Thiên hạ có đạơ” nghĩa là khi đạo lý được triển khai khắp thiên hạ, mọi 
người từ vua tới dân đều sống theo đạo lý; bấy giờ đất nước ắt thái bình thịnh 
trị. Trong tình trạng ấy, kẻ ít đức vui vẻ phục tùng người nhiều đức, bậc hiền 
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nhỏ phục tùng bậc đại hiền. Tức là dân chúng, những người chưa trọn vẹn 
hiền đức thuận tình vâng theo mệnh lệnh của vua quan, những người nhiều 
đức hạnh hơn mình. 

“Thiên hạ không có đạơ” nghĩa là khi đạo lý bị bỏ quên, mọi người từ vua 
tới dân không sống trong đạo lý; bấy giờ đất nước ắt loạn lạc. Trong tình 
trạng ấy, dân chúng có thân phận nhỏ hèn đành phải hầu hạ những người 
quyền thế, tức là vua quan, những người có vũ khí, binh lực trong tay. 

Hai hiện tượng đó là lẽ Trời trong thiên nhiên, không thể khác được. Thế 
giới của loài thực vật, động vật cũng theo lẽ ấy. Cây nhỏ nương bóng cây lớn, 
dây leo yếu mềm bám vào cây lớn để tổn tại. Thú nhỏ nương cậy hoặc tránh 
né thú lớn mới có thể giữ được mạng sống. Người khôn ngoan, biết sống thì 
phải thuận theo lẽ tự nhiên ấy mới tự bảo tồn. Nếu ai dám đương đầu với thế 
lực lớn mạnh hơn, tức là trái lẽ Trời, ắt bị tiêu diệt. 

Trường hợp của Tề Cảnh Công cũng thế. Cảnh Công không đủ sức ra lệnh 
cho nước Ngô, lại không muốn nhận lệnh của nước Ngô, đành phải dứt bỏ 
tình thân mà đem con gái gả cho vua nước Ngô. 

Mạnh Tử nhận thấy rằng: Thời ấy, có nước nhỏ bắt buộc phải nhận mệnh 
lệnh của nước lớn mà thấy xấu hổ; điều đó có khác gì học trò mà thấy xấu hổ 
khi phải nhận mệnh lệnh của thầy. Thấp nhỏ, yếu kém thì phải phục tùng 
thế lực lớn mạnh; đó là lẽ tự nhiên, can chi phải xấu hổ? Nếu ai đó có lòng tự 
trọng cao, có khí phách hơn người, cảm thấy xấu hổ thực, hãy nên có chí bắt 
chước cách xử thế của Văn Vương thuở xưa. Cuối đời Thương Ân, vua Trụ 
có quyền lực hùng mạnh đã bắt giam Văn Vương tại ngục Dữu Lý ở kinh đô 
Triều Ca. Văn Vương thấy xấu hổ, nhưng đã nuốt hận nép mình, giả ngây 
giả dại, chịu nép mình trong ngục, không chống cự. Trong khi đó, con là Vũ 
Vương thi hành nhân đức, vỗ yên dân chúng tại quê nhà; các nước chư hầu 
đều mến phục. Sau 7 năm, mãn hạn tù, Văn Vương đã trao cho con quyền tụ 
họp binh đội chư hầu, kéo về thanh toán vua Trụ và chế độ tàn bạo của nhà 
Ân chỉ bằng một trận oanh liệt tại Mục Dã. 

Đối với nước lớn, nhiều nhân lực tài lực, chỉ cần năm năm; đối với nước 
nhỏ, thì cần tới bảy năm; một ông vua có thể thu phục cả thiên hạ bằng nền 
chính trị vương đạo với đức nhân chủ trì. 

Kinh Thi cho biết: Sau khi vua Trụ bị diệt, con cháu nhà Thương còn đông 
đúc lắm, có tới cả chục vạn người. Nhưng họ biết rằng Thượng Đế đã chuyển 
mệnh từ nhà Thương sang nhà Chu; cho nên họ không dám cưỡng lại, mà 
phải hướng về thần phục nhà Chu. Bởi vì, mệnh Trời không ở hẳn với một 
người nào hay một triều đại nào; ai có nhân đức thì mệnh Trời hướng về đấy. 
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Do đó, các quan lớn trí thức nhà Thương Ân đã sáng suốt lanh lẹ đến kinh đô 
nhà Chu dâng rượu trợ tế để nhận mệnh lệnh mới. 

Căn cứ vào lịch sử các triều đại đã qua, Khổng Tử cho rằng đức nhân có 
thể khiến người ta trở thành vô địch trong thiên hạ. Kẻ loạn nghịch có đông 
đúc bao nhiêu cũng phải khuất phục đức nhân. Ông vua trong một nước mà 
yêu thích đức nhân sẽ trở thành thiên hạ vô địch. 

Mạnh Tử nhận thấy thời Chiến Quốc có nhiều vua muốn trở thành thiên 
hạ vô địch nhưng lại không muốn thi hành đức nhân. Điều ấy cũng nghịch 
lý như người cầm đồ nóng trong tay mà chẳng xối nước. Cai trị một khối dân 
đông đúc cũng như cầm đồ nóng trong tay. Cầm đồ nóng trong tay mà không 
xối nước, tay sẽ bị phỏng. Nếu không dùng đức nhân cai trị, không thể ổn 
định được dân chúng. Vận dụng đức nhân mà cai trị dân cũng tương tự dùng 
nước xối vào đồ nóng vậy. 


8. 


\ 


#?hi7H: #3: 7JT#äšát? X6, 
+ 2+-#.. Xemr] rẽ , "xa 

7ñ iŠ -ƒ 3 H : ik# ki , "y4 @: 3E 
Kê cà m4. `... 
¡8 MJï@4, MjXJ X4. HjUzd,. 

XÁM, KHA đà: %Z› 9, mii{A 
+: B]x+HX. miáú A4XZ ‹ 

kW#H: “X‡tf. 3já°"Jiÿ: HIEP,. Tnj;£” „ 
h2; ‹ 


Mạnh Tủ viết: “Bất nhân giả, khả dư ngôn tai? An kỳ nguy, nhi lợi kỳ 
tai; lạc kỳ sở đĩ vong giả. Bất nhân, nhi khả dữ ngôn, tắc hà vong quốc, 
bại gia chỉ hữu? 
“Hữu nhụ tử ca viết: “Thương lang chi thủy thanh hề, khả dĩ trạc ngã 
anh. Thương lang chi thủy trọc hề, khả dĩ trạc ngã túc.ˆ Khổng Tử viết: 
“Tiểu tử thính chi. Thanh, tư trạc anh; trọc, tư trạc túc hỹ. Tự thủ chỉ 
dã.ˆ 
“Phù, nhân tất tự vũ, nhiên hậu nhân vũ chỉ; gia tất tự hủy, nhi hậu 
nhân hủy chi; quốc tất tự phạt, nhi hậu nhân phạt chỉ. 
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“Thái Giáp viết: “Thiên tác nghiệt, do khả vi; tự tác nghiệt, bất khả 
hoạt. Thử chỉ vị dã. ” 
Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Có thể nói chuyện với kẻ bất nhân chăng? Nguy khốn mà 
lấy làm yên ổn, tai họa mà lấy làm lợi lộc, họ vui trong chỗ làm cho họ 
diệt vong. Kẻ bất nhân mà có thể nói chuyện được với họ, sao có việc mất 
nước, hỏng nhà? 


“Đã có đứa trẻ hát rằng: “Nước sông Thương lang trong hề, có thể dùng 
để giặt giải mũ của ta. Nước sông Thương lang đục hề, có thể dùng để 
rửa bàn chân của ta.` Khổng Tử nói: 'Các học trò hãy nghe lấy. Trong, 
thì giặt giải mũ; đục, thì rửa bàn chân vậy. Tự mình hãy chọn lấy cách 
ứng xử.” 

“Này, người ta tự khinh khi mình, rồi sau người khác mới khinh khi; nhà 
mình tự hủy hoại mình, rồi sau người khác mới hủy hoại; nước mình tự 
đánh mình, rồi sau người khác mới đánh tới. 

“Thiên Thái Giáp nói: “Trời ra tai vạ. còn có thể tránh; tự mình gây ra 
tai vạ, không thể sống nổi. Câu đó nói lên như vậy.” 


BÌNH GIẢI: 


Ở đây Mạnh Tử có ý muốn nói: kẻ bất nhân có chịu nghe lời khuyên bảo 
phải trái hay không? Ông cho rằng không thể nói chuyện phải trái với kẻ bất 
nhân được. Bởi vì họ ở trong chỗ nguy khốn mà cứ cho là yên ổn, sống trong 
tai họa đang ập đến mà cứ cho là lợi lộc. Ví dụ, không thiếu gì kẻ trộm cướp 
đang bị chính quyền rình bắt nhưng vẫn sống phây phây trên của cải mình 
kiếm được và vẫn mưu toan thực hiện một cuộc trộm cướp khác. Có ông vua 
sắp bị mất ngai vàng nhưng vẫn phè phõỡn ăn chơi trụy lạc cùng những kẻ 
thân tín, nịnh bợ. Có người gia trưởng bị vợ con chán ghét, gia đình sắp tan 
vỡ nhưng vẫn say sưa trong men rượu hay trong chiếu bạc... Họ vui vẻ cuồng 
nhiệt trong nguy cơ diệt vong mà họ không để ý đến. Nếu những kẻ bất nhân 
mà sẵn sàng tiếp thu lời nói của tôi hiền, vợ ngoan, con khôn, bạn tốt thì đâu 
xảy ra chuyện nước mất, nhà tan rẫy đầy trong lịch sử. 

Có một câu đồng dao cổ thường được trẻ con Trung Hoa hát mà Mạnh Tử 
nhắc tới ở đây. Tương truyền, câu ấy sau này lại được một cụ già câu cá bên 
bờ sông Mịch La, nước Sở, hát cho Khuất Nguyên nghe. Đó là : 


“Sông Thương nước chảy trong veo, 
Thì ta đem giặt cái lèo mũ ta. 
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Sông Thương nước đục lờ lò, 
Thì ta lội xuống để mà rửa chân.” 

Đây là một lời minh triết cổ, không biết xuất hiện từ bao giờ mà cả Khổng 
Tủ, Mạnh Tử đều được nghe; đến Khuất Nguyên cuối thời Chiến Quốc cũng 
được nghe nữa. 

Nghe trẻ con hát câu ấy, Khổng Tử đã nhắc nhở với các học trò: Nước trong 
thì đem giặt giải mũ, nước đục thì để rửa chân. Người quân tử phải biết tùy 
thời cơ, tùy hoàn cảnh mà chọn lấy một cách ứng xử cho thích hợp. 

Nước trong chỉ thời thái bình, thiên hạ có đạo; bấy giờ người quân tử nên 
đem tài sức ra thi thố với đời. Nước đục biểu thị thời loạn lạc, thiên hạ vô đạo; 
bấy giờ người quân tử nên đặt danh lợi xuống dưới gót chân mà tìm đường 
ẩn lánh. 

Đối với một ông vua bất nhân, không biết nghe lời nói phải thì triều đình 
của ông ấy chỉ là một vũng nước đục; người quân tử không thể tâu bày lẽ 
khôn ngoan ở đấy mà nên lánh xa để tránh tai vạ. 

Mạnh Tử nhận xét thêm rằng: Người ngoài chỉ khinh khi mình khi mình 
đã tự khinh khi, không biết tự trọng, ra tay làm những việc hèn hạ, mất nhân 
phẩm. Người ngoài chỉ có thể xen vào hủy hoại gia đình mình khi gia đình 
mình thiếu sự gắn bó yêu thương giữa vợ chồng con cái. Tương tự như vậy, 
ngoại bang chỉ đem quân đánh phá một nước khi nước ấy sinh sự chia rẽ, các 
thế lực, đẳng phái trong nước đánh phá lẫn nhau. 

Những sự thực này đã có từ lâu trong lịch sử loài người; cho nên thiên 
Thái Giáp trong Kinh Thư mới có câu rằng: “Trời ra tai vạ, còn có thể tránh; 
tự mình gây ra tai vạ, không thể sống nổi.” Gieo nhân nào, gặt quả nấy, đó là 
qui luật của Trời. Tuy nhiên, Trời ra nhân tai vạ, người ta có thể nhìn nhân 
ấy, đoán ra hậu quả và còn có thể tránh né. Người ta đã từng tránh né được 
bão lũ, động đất... nhưng nếu tự mình đã tạo nhân tai vạ, đã làm những 
việc thất nhân ác đức thì hậu quả tai ương sẽ ập đến, khiến mình phải chết. 
Tương tự như thế, khi mình không biết dưỡng sinh, để cho bệnh tật có cơ hội 
hoành hành tàn phá thân thể mình thì khó bề cứu vãn. 
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Mạnh Tử viết: “Kiệt, Trụ chỉ thất thiên hạ dã, thất kỳ dân dã; thất kỳ 
dân giả, thất kỳ tâm dã. Đắc thiên hạ hữu đạo: đắc kỳ dân, tư đắc thiên 
hạ hÿ. Đắc kỳ dân hữu đạo: đắc kỳ tâm, tư đắc dân hỹ. Đắc kỳ tâm hữu 
đạo: sở dục, dữ chỉ tụ chĩ; sở ố, vật thi nhĩ dã. 

“Dân chi qui nhân dã, do thủy chi tựu hạ, thú chi tấu khoáng dã. Cố vị 
uyên khu ngư giả, thát dã; vị tòng khu tước giả, chiên dã; vị Thang, Vũ 
khu dân giả, Kiệt dữ Trụ dã. Kim thiên hạ chỉ quân hữu hiếu nhân giả, 
tắc chư hầu giai vị chỉ khu hỹ. Tuy dục vô vương, bất khả đắc dĩ. 

“Kim chi dục vương giả, do thất niên chi bệnh, cầu tam niên chi ngải dã. 
Cấu vi bất súc, chung thân bất đắc. Cẩu bất chí ư nhân, chung thân ưu 
nhục, dĩ hãm ư tử vong. 


“Thi vân: “Kỳ hà năng thục? Tái tư cập nịch.; Thử chỉ vị dã!” 
Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Kiệt, Trụ mất thiên hạ, bởi vì mất dân; mất dân, bởi vì 
mất lòng dân. Được thiên hạ, có đường lối: được dân thì được thiên hạ. 
Được dân, có đường lối: được lòng dân thì được dân. Được lòng dân, có 
đường lốt: điều dân muốn, hãy làm cho đầy đủ; điều dân ghét, đừng đem 
đến cho họ. 


“Dân theo về bậc nhân giống như nước chảy tới chỗ thấp, như thú chạy 
về đồng hoang. Cho nên, cá chạy xuống đầm sâu là do con rái cá; chim 
sẻ bay vào rừng rậm là do con chim cắt; dân chạy theo vua Thang, vua 
Vũ là do Kiệt, Trụ. Nay, vua trong thiên hạ, nếu có người thích điều 
nhân thì các vua chư hầu đều chạy theo cả. Tuy muốn không nên nghiệp 
vương, cũng không thể được. 
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“Nay muốn nên nghiệp vương, giống như người mắc bệnh bảy năm, phải 
tìm loại ngải cứu ba năm. Ví bằng chẳng nuôi ngải ấy, suốt đời chẳng 
thành được. Ví bằng không có chí hướng về nhân, suốt đời sẽ bị ưu sầu, 
nhục nhã, bị hãm vào cảnh chết chóc diệt vong. 


“Kinh Thị rằng: 'Có thể làm được chăng điều tốt lành? Thôi thời đều 
phải sa vào chìm đắm.” Câu đó nói lên như vậy.” 


BÌNH GIẢI: 


Mạnh Tử cho rằng vua Kiệt nhà Hạ, vua Trụ nhà Ân đánh mất thiên hạ 
(mất địa vị thiên tử cai trị khắp cả lục địa Trung Hoa), bởi vì đã đánh mất 
dân chúng. Sở dĩ mất dân, bởi vì lòng dân không còn hướng về các ông ấy nữa. 
Do đó, điều kiện tiên quyết để lãnh đạo thiên hạ là được dân chúng ủng hộ. 
Muốn dân chúng ủng hộ thì phải chỉnh phục lòng dân. Muốn chinh phục lòng 
dân, hãy đáp ứng những điều dân muốn và bãi bỏ, chỉnh sửa những điều dân 
ghét. 

Dân muốn ăn no, mặc ấm, thì đừng bóc lột dân bằng sưu cao thuế nặng 
và hãy giúp dân phát triển kinh tế. Dân muốn sống đời tự do, thì đừng đặt ra 
hình pháp nặng nề, cùàm kẹp. Dân muốn ổn định thái bình thì hãy giáo dục 
dân và đừng nêu gương xấu cho dân bắt chước. Dân ghét tham nhũng thì tổ 
chức guồng máy cai trị trong sạch, thi hành nền dân chủ pháp trị đúng đắn, 
chọn người tài đức ra giúp nước. Dân ghét những thủ tục hành chính rườm 
rà, phiền tối thì hãy cải cách cho thông thoáng, giản dị. 

Dân chúng có kẻ xấu, người tốt, nhưng tất cả đều ưa thích bậc nhân. 
Người nhân đức ở ngôi vị cai trị sẽ được dân qui phục hết lòng như nước chảy 
về chỗ thấp, như thú chạy về đồng hoang vậy. Đức nhân có sức hút diệu kỳ, 
không ai cản nổi, như nam châm hút sắt; bởi vì đức nhân thuộc về đạo Trời. 
Sở dĩ, lũ cá phải kéo nhau lặn xuống đầm sâu trốn tránh là vì sợ bị rái cá nhai 
nuốt. Bầy chim sẻ phải rủ nhau bay vào rừng rậm ẩn lánh vì sợ bị chim cắt 
dữ dằn mổ thịt. Tương tự như vậy, dân chúng cuối đời Hạ, đời Ân ùa nhau 
chạy theo Thành Thang, Vũ Vương vì chính sách ác nghiệt tàn bạo của vua 
Kiệt, vua Trụ bủa vây. 

Vào thời Chiến Quốc, dân chúng lầm than đã lâu, nếu trong thiên hạ có 
ông vua nào nhân đức, chắc chắn toàn dân sẽ hướng về và các vua chư hầu 
cũng hưởng ứng. Lúc đó, ông vua ấy muốn từ chối nghiệp vương cũng không 
được. 

Trong tình thế thời ấy, thiên hạ khổ sở như bị bệnh hoạn lâu năm (7 năm), 
nên cần phải có loại ngải cứu thật già (3 năm) để cứu chữa. Ngải cứu già 
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dùng để chữa bệnh lâu năm cũng giống như đức nhân dùng để cứu dân chúng 
khỏi lầm than và cứu đất nước khỏi diệt vong vậy. Ông vua nào không có chí 
hướng về điều nhân, mà cứ sống tàn bạo, trụy lạc, suốt đời sẽ lo lắng vì sợ bị 
ám sát; và cuối cùng sẽ bị chết trong ưu sầu, khủng hoảng. 

Kinh Thi có ghi lại một lời than thở của dân chúng thời xa xưa rằng: nhà 
cầm quyền chẳng làm được điều gì tốt lành sao? Thế thì dân ắt phải sa vào 
cảnh chìm đắm mà thôi. Câu ấy đã xác chứng cho những lời của Mạnh Tử là 
đúng. 


10. 


sƒH: Hš3› ®?"J#⁄4šu,: HW23› TTT#t 
7 3t,. š3F2ÈX. ii hầu: ## it ##£e® 
š›: z #e,.. 

4: Ä*> 4»: É. A> r7?âu,. l4 % m "b 
#., @fð#&m £W, &ảä\ ! 


Mạnh Tử viết: “Tự bạo giả, bất khả dữ hữu ngôn dã. Tự khí giả bất khả 
dữ hữu vi dã. Ngôn phi lễ nghĩa, vị chỉ tự bạo dã. Ngô thân bất năng cư 
nhân, do nghĩa, vị chì tự khí dã. 


Ị 


“Nhân, nhân chi an trạch dã. Nghĩa, nhân chi chính lộ dã. Khoáng an 
trạch nhi phất cư, xả chính lộ nhi bất do, ai tai !” 

Dịch nghĩa: 
Mạnh Tử nói: “Rẻ tự hại mình, không thể cùng nói với họ được. Rẻ tự 
phế bỏ mình, không thể cùng làm việc với họ được. Lời nói chẳng hợp lễ 
nghĩa thì gọi là tự hại mình. Tự nhận thân mình không thể ở trong đức 
nhân, noi theo đức nghĩa thì gọi là tự phế bỏ mình. 
“Đức nhân là nhà ở yên ổn của con người. Đức nghĩa là con đường chân 
chính của con người. Bỏ trống nhà yên ổn mà chẳng ở, buông bỏ con 
đường chân chính mà chẳng noi theo, đáng thương thay!” 


BÌNH GIẢI: 


Mạnh Tử cho rằng: Người có lời nói chẳng hợp lễ nghĩa, gọi là kẻ tự hại 
mình. Lời nói chẳng hợp lễ thì mất lòng người trên, buồn lòng người dưới; lời 
nói không hợp nghĩa gây xích mích với mọi người xung quanh, không thiết 
lập được mối giao hảo với a1; khiến cha mẹ, anh em, bè bạn... phải xa lánh. 
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Như thế, chính là người đó tự cô lập, tự hại mình, khiến cho không ai muốn 
giúp đỡ mình. Người đó không biết lẽ phải trái, cho nên không thể cùng nói 
chuyện với họ được. 

Lại có người tự nhận mình không thể ở trong đức nhân, noi theo đức 
nghĩa. Người nào không ở trong đức nhân tức là người bất nhân; người không 
noi theo đức nghĩa tức là người bất nghĩa. Người đã bất nhân, bất nghĩa thì 
không có sự ác độc nào mà họ không dám làm, không có lời dối trá nào mà 
họ không dám nói, không có mưu mẹo xảo quyệt nào mà họ không dám dùng 
đến. Một người như thế thì nguy hiểm biết chừng nào! Ai ở gần họ được xem 
như nằm bên hang cọp. Vì vậy, người ấy xem như đã tự phế bỏ mình, bởi vì 
không còn aI dám làm việc chung với họ nữa. 

Đức nhân là đạo Trời, là cơ sở tốt lành cho con người sinh hoạt, trên có trời 
che, dưới có đất chở. Trần Cao Vân đã từng nói trong bài thơ Vịnh Tam Tài: 
“Trời che, đất chở, ta thong thả.” Con người chỉ có thể được “thong thả” khi 
biết tiếp nhận linh khí của Trời và sinh khí của đất, tức là biết sống trong đức 
nhân, biết giao hoà với tha nhân. 

Chữ nhân (4ˆ) bao gồm bộ nhân ( { ) chỉ con người; chữ nhị (—) chỉ linh 
khí của trời và linh khí của đất; đồng thời chữ nhị (—) cũng chỉ việc ta phải 
chấp nhận tha nhân là một thực thể bình đẳng với ta, có giá trị như ta. Do đó, 
đức nhân là nhà ở yên ổn cho con người trong mọi không gian và thời gian. 

Đức nghĩa là con đường chân chính, là đại đạo dẫn dắt con người tìm hạnh 
phúc. 

Chữ nghĩa (Ất) bao gồm chữ dương (Ä#-) nằm trên biểu thị bầy dê hiển hoà 
và chữ ngã (3X) bên dưới chỉ cá nhân ta. Đức nghĩa là cách cư xử hiền hoà của 
ta trong một cộng đồng như: gia đình, làng xóm, đất nước, nhân loại. Ö đâu, 
con người cũng phải nhường nhịn nhau, không xâu xé tranh giành nhau như 
loài lang sói. Nếu người nào cư xử theo kiểu “người là chó sói của người” thì 
đúng là kẻ bất nghĩa. Người nào sống bất nhân, tức là bỏ trống ngôi nhà yên 
ổn của mình mà không ở, lại đến ở chỗ gian nguy, hung hiểm; người nào cư 
xử bất nghĩa tức là buông bỏ con đường chân chính của mình mà chẳng đi, lại 
đi theo con đường cong queo lắt léo. Như vậy, sớm muộn gì tai họa ắt sẽ xảy 
đến cho người ấy, đáng thương biết bao! 


11. 
7H: i#, f#gRšt: #ÿ›: mRàššÊ. 
ÄA&ðt#-ðl› K‡XLK› mX FƑ‹ 


Mạnh Tử viết: “Đạo tại nhĩ, nhi cầu chư viễn; sự tại dị, nhi cầu chư nan. 
Nhân nhân thân kỳ thân, trưởng kỳ trưởng, nhi thiên hạ bình.” 
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Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Đạo ở bên ngươi, mà tìm ở xa; việc ở chỗ dễ dàng, mà tìm 
ỏ chỗ khó khăn. Người người hãy thân yêu người thân của mình, hãy tôn 
trọng bậc trên của mình, thiên hạ sẽ bình yên.” 


BÌNH GIẢI: 


Thiên hạ thái bình, mọi người thân yêu nhau là một cảnh tượng quý nhất, 
đẹp nhất ở trần gian. Bởi vì bao lâu nay thiên hạ loạn lạc, mọi người ghen 
ghét hận thù, chiếm đoạt, xâu xé lẫn nhau; cho nên người ta mới nảy ra ý 
muốn đi tìm đạo. Đi tìm đạo tức là đi tìm một chân lý, một phương thế giải 
quyết cảnh loạn lạc đau khổ ở trần gian. Cũng vì tìm đạo mà nhiều người 
phải bỏ nhà đi lên núi cao, vào rừng sâu xa xôi, lại còn phải dùng những 
phương pháp tu luyện khổ hạnh, hết sức khó khăn để mong đạt được chân lý. 

Về vấn đề này, Mạnh Tử đại diện cho phái Nho gia chính thống đã minh 
xác: “Đạo ở bên ngươi, mà tìm ở xa; việc ở chỗ dễ dàng, mà tìm ở chỗ khó 
khăn.” 

Câu trên có thể được tách ra để tìm hiểu như sau: 

Đạo ở bên ngươi mà tìm ỏ xa: 

Nếu hiểu đạo là chân lý tối thượng, thì đạo ấy vốn ở trong đáy lòng mỗi 
người; thật là gần gũi. Các hiển triết, các giáo chủ cao siêu nhất của nhân loại 
đều xác nhận như vậy. Đừng phóng ngoại cầu vật nữa, hãy trỏ về nội tâm của 
mình, sẽ tìm thấy đạo. 

Nếu hiểu đạo là đạo đức (những hành vi tốt lành), thì đạo vốn ở sát bên 
con người, kề cận mỗi người. Nói lời chân thật tử tế, săn sóc cha mẹ, vợ dại, 
con thơ... bắt tay làm việc thiện giúp tha nhân: dắt người già, nâng kẻ yếu... 
tức là thi hành những hành vị đạo đức. 

Cả hai cách hiểu về chữ đạo ở trên đều cho biết “đạo ở bên ngươ?, đi xa 
mà tìm đạo là sai hướng. 

Việc ở chỗ dễ dàng, mà tìm ở chỗ khó khăn: 

Việc làm cho thiên hạ thái bình, đất nước ổn định, gia đình an vui, người 
người hạnh phúc rõ ràng là những việc không khó trong thực chất. Sách Đại 
học có nói tới 4 bước tiến tới thiên hạ thái bình là: £u thân, tể gia, trị quốc, 
bình thiên hạ - 1# Ÿ› Ä##› :¿¿B8|;, -ƑXTT. 

Muốn cho thiên hạ thái bình (bình thiên hạ), phải cai trị đất nước cho tốt. 
Muốn cai trị đất nước tốt (trị quốc), trước đó phải sắp xếp gia đình cho được 
an vui. Muốn sắp xếp gia đình được an vui (£ề gia), trước đó phải tu sửa, hoàn 
thiện bản thân mình (tu thân). 
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Tu thân nghĩa là không nghĩ, không nói và không làm điều sai trái. Tất cả 
những điều ấy đều dễ dàng, đâu phải khó khăn nguy hiểm như việc lên rừng 
săn thú dữ, xuống biển tìm ngọc trai. Thế mà biết bao người đã bỏ những việc 
dễ dàng đó, không bao giờ làm, chỉ đi tìm những việc khó khăn như muốn làm 
những anh hùng hào kiệt, xả thân vì tổ quốc. Thực ra đất nước đã loạn lạc, 
đã bị xâm lăng rồi mới cần đến anh hùng hào kiệt. Nếu nước thái bình, đâu 
cần anh hùng hào kiệt làm chi! Xưa nay, người ta bỏ việc dễ đi tìm việc khó, 
đó là đã bỏ gốc tìm ngọn vậy! 

Sau khi nói ngắn gọn về lý thuyết, Mạnh Tử chỉ ra phương pháp thực 
hành: Muốn cho đạo được triển khai để có thiên hạ thái bình, chỉ cần người 
người hãy thân yêu người thân của mình. Người thân của mình là ông bà, 
cha mẹ, vợ chồng, con cái, anh em, bạn bè. Thân yêu người thân của mình rồi 
thân yêu láng giềng, làng xóm, đồng bào; sau đó nữa thì tiến đến thân yêu 
ngoại kiều, nhân loại. 

Ngoài ra, người người lại tôn trọng những bậc trên của mình, từ nhà đến 
nước. Như thế, cả gia đình lẫn xã hội đều có trật tự trong yêu thương quý 
trọng. Người dưới kính trọng người trên thì đáp lại, người trên cũng quý mến 
người dưới. Những việc dễ dàng đó mà thực hiện được thì thiên hạ sẽ bình 
yên; đạo sẽ hiển hiện sáng láng như mặt trời soi sáng ban ngày, như mặt 
trăng soi sáng ban đêm. Trần gian sẽ có hạnh phúc. 


12. 
#bi”H: #É Fiim ®1#*.L› R.£?Jffứnz&¿d,. Jš 
2+ 7i, ®išZ+Ä,; ?biU#~V_ L@.. lš2©Ä 1H, 
s#ữn bll, thiš#Xtố44&. #UHiš, 6Ÿ Xi: 
lụ*i£&. %# Hi, SM-Pš. ®äAkE#4. 
XÃ. KzidU,. S?i\Ÿ. Ai. #ð\ớn 
®##. kz>Z. X3. k#ñitÐ#.. 


Mạnh Tủ viết: “Cư hạ vị nhi bất hoạch ư thượng dân bất khả đắc nhi trị 
dã. Hoạch ư thượng hữu đạo: bất tín ư hữu, phất hoạch ư thượng hỹ. Tín 
ư hữu hữu đạo: sự thân phất duyệt, phất tín ư hữu hỹ. Duyệt thân hữu 
đạo: phản thân bất thành, bất duyệt ư thân hỹ. Thành thân hữu đạo: 
bất minh hồ thiện, bất thành kỳ thân hỹ. 


Thị cố thành giả, Thiên chỉ đạo dã. Tư thành giả, nhân chỉ đạo dã. Chí 
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thành nhi bất động giả, vị chỉ hữu dã. Bất thành vị hữu năng động giả 
dã.” 
Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Ở địa vị dưới mà không được sự tín nhiệm của người 
trên, dân không thể được trị an. Được sự tín nhiệm của người trên, có 
đường lối: không được niềm tin ở bạn, không được người trên tín nhiệm. 
Được niềm tin ở bạn có đường lối: phụng dưỡng mà cha mẹ chẳng vui 
lòng, chẳng được niềm tin ở bạn. Làm vui lòng cha mẹ có đường lối: xét 
lại mình mà không chân thành, không làm vul lòng cha mẹ được. Chân 
thành ở mình có đường lối: không làm sáng tỏ điều thiện, không chân 
thành ở mình được. 


“Vậy nên chân thành là đạo của Trời. Suy nghĩ nên chân thành là đạo 
của người. Chân thành hết mức mà không cảm động được người, chưa 
hề có. Không chân thành chưa có khả năng cảm động được người.” 


BÌNH GIẢI: 


Làm một viên quan ở địa vị dưới mà không được vua hay quan ở bậc trên 
tín nhiệm, sẽ không được hỗ trợ tích cực; vì thế không thể có đủ điều kiện 
thuận lợi để cai trị dân được. 

Muốn được người trên tín nhiệm, viên quan đó phải được niềm tin ở bạn. 
Người nào được nhiều bạn bè tin tưởng, người ấy tự chứng tỏ mình là người 
có đức hạnh. Do đó, người trên sẽ tín nhiệm mà ủy thác cho những chức vụ 
quan trọng và hỗ trợ trong công việc. 

Muốn được niềm tin ở bạn, người ấy phải hiếu thảo với cha mẹ, phụng 
dưỡng sao cho cha mẹ được vui lòng. Làm vuI lòng cha mẹ, thì những bạn bè 
sẽ tin tưởng rằng người ấy có đức hạnh, không phản bội bạn bè. Do đó, bạn bè 
sẽ đặt niềm tin vào người ấy và hết lòng ủng hộ; người ấy sẽ không bị cô lập. 

Muốn làm vui lòng cha mẹ, người ấy phải chân thành trong sự phụng 
dưỡng, phải tận tụy cư xử mà không lạt lẽo, giả dối. Thấy người ấy là người 
con ngoan hiền, cha mẹ mới vui lòng. 

Muốn trở nên một người chân thành, người ấy phải làm sáng tỏ điều thiện 
trong mọi lời nói, cử chỉ và hành vi. Người nào không nói năng, hành động 
đầy thiện chí, không thể trở nên chân thành được. 

Chân thành là nền tảng của đạo làm người, bởi vì chân thành là đạo của 
Trời. Sự chân thành của Trời biểu hiện trong các qui luật thiên nhiên bao 
gồm cả các lãnh vực vật lý, hoá học, sinh học. Qui luật đó biểu hiện rõ rệt 
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trong bốn mùa: xuân, hạ, thu, đông. Vì có các qui luật thiên nhiên không sai 
suyển mà vạn vật mới phát triển điều hoà trải qua muôn triệu năm. Khổâng 
Tử đã viết Kinh Xuân Thu, lấy hai mùa phù hợp với công việc g1eo gặt của con 
người là mùa xuân và mùa thu đặt tên cho sách, cốt ý mong muốn mọi người, 
từ vua, quan, đến dân, biết sinh hoạt phù hợp với đạo Trời. Do đó, để trở nên 
một con người lý tưởng phải suy xét mà cải thiện chính mình theo mẫu mực 
chân thành của đạo Trời. Trở nên chân thành chính là đạo của con người vậy. 

Một khi đã chân thành hết mức, người ấy sẽ tự tỏa ra một huyền lực có 
thể cảm động được lòng người, khiến cho mọi người xung quanh sẽ theo mình, 
sẵn sàng đáp ứng lời kêu gọi của mình và bắt chước mình. Kẻ nào không chân 
thành sẽ không có khả năng đánh động được lòng người, không có khả năng 
lôi kéo được người tùng phục mình. Có khả năng khiến người ta tùng phục 
mới có thể cai trị dân tốt, khiến cho xã hội ổn định, thái bình. 


15. 

+%JjH: i##‡t2}. EtL$#237X, REÌX£4£E8, 
H: “#fffƒ È ! #Bl#iaqšš#⁄#.” kA# 
#j: # #4; HMÌx #1Eft, H: “ã## Ƒ#& ! 
#ldwg{i- ý ŠÉŠ# 3. ” 

—-*È3⁄., XT>xk*%⁄tmif>., #X T+äl2x 
,.&XTv4xl#>., #75äÊ? 
3147 11x #+> ác #.› ck®#£xN, ¿z4 XÃ T4. 


Mạnh Tử viết: “Bá Di ty Trụ, cư Bắc Hải chỉ tân. Văn Văn Vương tác, 
hưng viết: 'Hạp qui hồ lai? Ngô văn Tây Bá thiện dưỡng lão giả. Thái 
Công ty Trụ, cư Đông Hải chỉ tân. Văn Văn Vương tác, hưng viết: 'Hạp 
qui hồ lai? Ngô văn Tây Bá thiện dưỡng lão giả. 

“Nhị lão giả, thiên hạ chỉ đại lão đã, nhỉ qui chỉ, thị thiên bạ chỉ phụ qui 
chỉ dã. Thiên hạ chi phụ qui chi, kỳ tử yên vãng? 

“Chư hầu hữu hành Văn Vương chi chính giả, thất niên chỉ nội tất vi 
chính ư thiên hạ hỹ.” 


Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Bá Di lánh Trụ, sống ở bãi Bắc Hải. Nghe tin Văn Vương 
dấy lên, ông đứng dậy nói: Sao chẳng đến mà qui phục? Th nghe nói Tây 
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Bá khéo nuôi người già.` Thái Công lánh Trụ, sống ở bãi Đông Hải. Nghe 
tin Văn Vương dấy lên, ông đứng dậy nói: Sao chẳng đến mà qui phục? 
Th nghe nói Tây Bá khéo nuôi người già. 

“Hai ông già đó là những ông già phi thường mà qui phục, thế là bậc cha 
của thiên hạ đã qui phục rồi. Bậc cha của thiên hạ đã qui phục, con cái 
họ sao bỏ đi được? 

“Nếu các vua chư hầu mà thi hành nền chính trị của Văn Vương, chỉ 
trong vòng bảy năm ắt thực hành được nền chính trị đó cho thiên hạ.” 


BÌNH GIẢI: 


Thái Công, tức là Khương Thượng, tự Tử Nha, người đời thường gọi là Lã 
Vọng. Thái Công là tước do Chu Vũ Vương phong cho và ban cho nước Tề làm 
lãnh địa sau khi giúp Vũ Vương phạt Trụ. Cả Bá Di và Thái Công là hai lão 
hiển tài cuối đời Thương Ân. Vì vua Trụ tàn bạo, hai ông phải ẩn lánh nơi 
thôn dã. Bá Di sống bên bãi Bắc Hải; Khương Thượng sống bên bãi Đông Hải. 
Đến khi nghe tin Văn Vương đã ra khỏi ngục Dữu Lý, trở về Tây Kỳ khởi 
nghiệp, cả hai ông đều đến qui phục. 

Dưới thời vua Trụ, Văn Vương (Cơ Xương) mới được phong tước bá. Quê 
hương ở đất Tây Kỳ, nên ông được gọi là Tây Bá. Sau này, Vũ Vương dựng 
nghiệp nhà Chu, mới thụy phong cho cha là Tây Bá lên tước hiệu Văn Vương. 

Lý do mà cả Bá Di lẫn Khương Thái Công đều muốn qui phục Văn Vương 
là Văn Vương (Tây Bá) khéo nuôi người già. Sở dĩ hai ông này chú ý tới đức 
“khéo nuôi người già” của Văn Vương vì hai ông đều là người già. Tương 
truyền, khi rời bến sông Vị ra giúp Văn Vương, Khương Thái Công đã tới tuổi 
80. Tuy nhiên, đã có đức “khéo nuôi người già”, Văn Vương còn có nhiều đức 
hạnh khác nữa, khiến cả già lẫn trẻ ở đất Tây Kỳ đều mến phục. Văn Vương 
đã thi hành một nền chính trị vương đạo, đề cao đức nhân, phát huy đức 
nghĩa, lưu tâm đến hạnh phúc của dân. 

Bá Di và Khương Thái Công là hai ông già tài đức phi thường mà cả thiên 
hạ thời ấy đều biết tiếng. Hai ông ấy ngang hàng với các bậc cha bác của dân 
chúng, thì cũng như cha bác của thiên hạ. Nay cha bác thiên hạ đã qui phục 
Văn Vương, lẽ nào hàng con cháu trong thiên hạ có thể bỏ Văn Vương mà 
chẳng quay về tùng phục? 

Lý luận như vậy, Mạnh Tử cho rằng nếu một vị chư hầu nào thời đó mà 
bắt chước Văn Vương thi hành chính sách nhân trị, thì chỉ trong vòng bảy 
năm, tất cả thiên hạ đều qui phục vị vua đó; và nền chính trị nhân đạo sẽ 
được thực thi trong thiên hạ. 
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14. 


hoi H: ý WÊX$: &ñ/(2 XS: m8N 
t1 H .35L7Ÿ7H: “#3È@&@+%› ;! ŸÝ7S ãtmnX 
*, 7J.. 

Wutlì>› #8 ®iT1Eftrrnw2› W42‡*:iLŸ7 #3,› 
DL2X 6> jã 42 l#HhuVÀ#XY, CÁ ã Sƒ ; #3 VÀ ĐX, 
#4 AÁ 83a, JUĐï2RE+3b mm, 3È X8 #+2U . 
l4 sÊ fÄ 4 IR.L7|› tÈ3#1&4k3 › E2 › 1E La, 
vn TU ng 

Mạnh Tử viết: “Cầu dã vi Quý thị tế, vô năng cải ư kỳ đức, nhỉ phú túc 
bội tha nhật. Khổng Tủ viết: Cầu phi ngã đồ dã. Tiểu tử minh cổ nhỉ 
công chi, khả dã." 

“Do thử quan chi, quân tử bất hành nhân chính, nhi phú chi, giai khí 
ư Khổng Tử giả dã; huống ư vị chỉ cường chiến? Tranh địa dĩ chiến, sát 


nhân doanh dã. Tranh thành dĩ chiến, sát nhân doanh thành. Thử sỏ vị 
suất thổ địa nhi thực nhân nhục. Tội bất dung ư tử. 


“Cố thiện chiến giả phục thượng hình, liên chư hầu giả thứ chỉ; tịch thảo 
lai, nhiệm thổ địa giả thứ chi.” 


Dịch nghĩa: 
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Mạnh Tử nói: “Ông Cầu làm gia thần của họ Quý, đã không sửa được 
tính nết của chủ, lại còn thu thêm thóc lúa hơn ngày trước. Khổng Tử 
bảo: 'Cầu chẳng phải đệ tử ta nữa. Các trò hãy đánh trống (hùa nhau) 
mà công kích hắn, có thể được đấy. 


“Do đó thì thấy, người quân tử không thi hành chính trị nhân đạo, lại 
còn làm giàu thêm, đều bị Khổâng Tử coi như bỏ; huống chỉ dùng sức 
mạnh đánh chiếm? Lấy việc chiến đấu mà tranh đất thì giết người đầy 
đồng. Lấy việc chiến đấu mà tranh thành thì giết người đầy thành. Điều 
đó gọi là để cho đất đai ăn thịt người. Cho tới chết, tội không dung tha 
được. 

“Cho nên kẻ chiến đấu giỏi phải chịu hình phạt nặng; kẻ liên kết các chư 
hầu là hạng thứ; kẻ mỏ mang ruộng vườn, chiếm lấy đất đai là hạng thứ 
nữa.” 


MẠNH TỬ 





BÌNH GIẢI: 


Mạnh Tử chủ trương cai trị dân là mưu cầu hạnh phúc cho dân. Nếu người 
cai trị nào mà chỉ lo thu gom của cải dân chúng để làm giàu cho cấp trên và 
cho mình, người đó thật đáng phế bỏ. Ông nêu ra trường hợp Nhiễm Cầu. 
Nhiễm Cầu là môn đệ Khổng Tử, được họ Quý Tôn dùng làm quan tể, tức làm 
gia thần, để cai trị ấp Phí. 

Quý Tôn Phì là một đại phu lấn áp vua Lỗ, chuyên quyền, biển lận; thế 
mà Nhiễm Cầu đã không khuyên chủ sửa được tính nết, lại còn bội thu thóc 
lúa của dân, làm giàu thêm cho chủ. Như thế, đâu phải đạo lý của người quân 
tử? Ngày xưa, Khổng Tử đã từ bỏ và hô hào các môn đệ chống lại Nhiễm Cầu. 
Nay Mạnh Tử nhắc lại lời Khổng Tử để minh xác quan điểm của mình. 

Thu vét của cải dân chúng đã đáng tội rồi, lại còn có những nhà cai trị 
dùng sức mạnh quân sự đi cướp đất, cướp thành của người, khiến cho vô số 
dân vô tội phải chết oan, xác nằm đầy đồng, thân phơi chiến lũy. Tội đó to lớn 
biết bao nhiêu! Những nhà cai trị ấy dù có bị giết chết, tội cũng chưa đáng 
được dung tha. 

Vì thế, kẻ chiến đấu giỏi mà không vì chính nghĩa bảo vệ tổ quốc, đáng xử 
tội nặng nhất; kẻ liên kết các chư hầu để xâm lấn nước người đáng xử tội vào 
hàng thứ hai; kẻ dùng binh lực mở mang ruộng vườn, cướp đất đai của dân 
chúng, đáng xử tội vào hàng thứ ba. 

Tóm lại, Mạnh Tử chủ trương phản chiến, kết án những kẻ hiếu chiến, 
xâm lược, chiếm đoạt là trọng phạm. Người quân tử cai trị dân theo đường lối 
nhân chính, không bao giờ dùng binh lực bắt nạt dân, xâm lược nước người. 


1ã. 
hb ^H: #Ÿ#Añ›:› XE2RW†T› H7 ®ñb1Ê£* 
#⁄* . MJ!h £, RÌn‡-ƒ #4: HP AE, R|RỆ-ƒ t 
lu J4: ĐUOKHỸT:› A7? 
Mạnh Tử viết: “Tồn hồ nhân giả, mạc lương ư mâu tử. Mâu tử bất năng 
yếm kỳ ác. Hung trung chính tắc mâu tử liệu yên; hung trung bất chính 
tắc mâu tử mạo yên. Thính kỳ ngôn dã, quan kỳ mâu tử, nhân yên sưu 
tai?” 

Dịch nghĩa: 


Mạnh Tủ nói: “Tôn tại trong con người, chẳng có gì ngay lành cho bằng 
con ngươi. Con ngươi không thể che lấp điều xấu của người ta. Trong 
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lòng ngay thẳng thì con ngươi sáng sủa; trong lòng không ngay thẳng 
thì con người lờ đờ. Nghe lời nói của người, nhìn con ngươi của người, 
người ta giấu diếm sao được?” 


BÌNH GIẢI: 


Trong đoạn này, Mạnh Tử đưa ra một kinh nghiệm để nhận xét tâm tính 
con người. Theo ông, trong các bộ phận tổn tại nơi con người; chỉ duy nhất 
có con ngươi trong mắt là ngay lành, trung thực. Con ngươi không biết dối 
trá, không biết che giấu điều xấu của người ta. Mạnh Tử nêu ra một câu có 
tính qui luật: “Trong lòng ngay thẳng, con ngươi sáng sủôa; trong lòng không 
ngay thẳng, con ngươi lờ đờ.” 

Mạnh Tử dùng chữ “liệư” (R#); bản Mạnh tử Hán văn chúng tôi đang dùng 
(Trí Dương Xuất bản xã - 2002) chú thích là “minh” (8Ï); chúng ta dịch là 
“sáng sủa”. Tuy nhiên, trên thực tế, để thể hiện lòng ngay thẳng trung thực, 
con ngươi chẳng những sáng sủa mà còn đứng yên; nếu con ngươi di động 
luôn luôn thì hẳn phải là biểu hiện của lòng dạ đảo điên, không trung thực. 

Mạnh Tử lại dùng chữ “mạo” (R); bản Mạnh tử Hán văn (Trí Dương Xuất 
bản xã - 2009) chú thích là “mông mông mục bất minh mạo - % % R #4” 
(dáng vẻ của con mắt không sáng mà tối mờ mờ); chúng ta dịch là “lờ đờ”. 
Trên thực tế, “lờ đờ” không phải là mắt kém, mắt loà, mà “lờ đờ” chỉ sự di 
động nhè nhẹ, chậm chạp của con ngươi. Nếu người nào nói năng trơn tru, 
liến thoắng mà có con ngươi “lờ đờ” thì ắt là trong lòng có âm mưu dối trá xảo 
quyệt, hoặc tà tâm. 

Vì vậy, Mạnh Tử nhắc nhở: nghe lời nói của người, phải nhìn con ngươi của 
người để xét xem lời nói đó có thành thật hay không. Nếu thành thật thì đáng 
tin; nếu dối trá thì cần phải cảnh giác đề phòng, kẻo bị lừa. 


16. 
S7: RỆ 1Á: ĐÃ KẾ. ÊA 28: 
}È #4 ẨIB §. XÃ1 %IÃẠ41k? X4á 3 vỊ vÀ l7 Xấu %5 
? 


Mạnh Tử viết: “Cung giả bất vũ nhân; kiệm giả bất đoạt nhân. Vũ đoạt 
nhân chỉ quân, duy khủng bất thuận yên. Ô đắc vi cung kiệm? Cung 
kiệm khởi khả dĩ thanh âm tiếu mạo vi tai?” 
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Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Người cung kính không khinh bỉ người; người tiết kiệm 
không chiếm lấy của người. Ông vua khinh bỉ và chiếm lấy của người 
chỉ sợ người ta không thuận theo mình thôi. Sao được gọi là cung kiệm? 
Cung kiệm há có thể là giọng nói điệu cười mà nên ữ?” 


BÌNH GIẢI: 


Người ta thường có thói quen hiểu rằng: cung kính là thái độ khiêm hạ tôn 
kính bậc trên; tiết kiệm là sự căn cơ, thận trọng trong việc chi tiêu, không 
hoang phí tiền bạc. Ỏ đây, Mạnh Tử cho cung kính và tiết kiệm một nghĩa 
rộng đặc biệt. 

Cung kính là không khinh bỉ người, tôn trọng người không phân biệt trên 
dưới, sang hèn. Vì đã là người thì tự thân con người có giá trị đáng tôn trọng, 
không kể đó là người trên hay kẻ dưới. 

Tiết kiệm là không chiếm lấy của người. Tiết kiệm ở đây mang ý nghĩa đạo 
đức về sự công bằng. Người ta không chiếm đoạt của mình, thì mình cũng 
không chiếm đoạt của người khác. 

Như thế, cung kiệm hiểu theo nghĩa thông thường là nghĩa tiêu cực, cung 
kiệm theo cách hiểu của Mạnh Tử là nghĩa tích cực. 

Ông vua nào có thái độ khinh bỉ người và có tham vọng chiếm đoạt thì sợ 
người ta cũng khinh bỉ mình và chiếm đoạt của mình. Tâm lý phổ thông của 
con người là luôn lấy mình làm thước đo người khác. Do đó, ông vua ấy chỉ sợ 
người ta không thuận theo mình và tìm cách phản bội mình, chống phá mình. 
Một người như thế sao đáng gọi là có đức cung kiệm? Cung kiệm không phải 
là đáng điệu bề ngoài với những lời lẽ nhũn nhặn hay điệu cười kiểu cách hoà 
nhã. Cung kiệm phải là thái độ chân thành tôn trọng người khác cả về thân 
xác lẫn tài sản của họ. 


17, 
‡T7XH: 5 x‡l#t#ðL,. đt? 
®i?Hd: #,. 
H: 34ÿZn|‡¿> v\#-?? 
H: 4đ ®l. XốlIJÈl,. 3Ø xi# ZXðUL, T,. 
1t Mã 2> vÀ #37; lếà,. 
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H: X Fïid,. 2i; 144đ, lv. 72 
#xXT#i 

Thuần Vu Khôn viết: “Nam nữ thụ thụ bất thân, lễ dư?” 

Mạnh Tử viết: “Lễ dã” 

Viết: “lẩu nịch, tắc viên chỉ dĩ thủ hồ?” 

Viết: “Tẩu nịch bất viên, thị sài lang dã. Nam nữ thụ thụ bất thân, lễ dã. 
Tẩu nịch, viên chi đĩ thủ giả, quyền dã.” 

Viết: “Kim thiên hạ nịch hỹ; phu tử bất viên, hà dã?” 








Viết: “Thiên hạ nịch, viên chỉ dĩ đạo; tẩu nịch, viên chỉ dĩ thủ. Tử dục 
thủ viên thiên hạ hồ?” 

Dịch nghĩa: 
Thuần Vu Khôn hỏi: “Trai gái trao và nhận của nhau không được gần 
gũi, đó là lễ ư? 
Mạnh Tử đáp: “Lễ vậy.” 
Hỏi: “Chị dâu bị chìm, thì dùng tay kéo lên chăng?” 
Đáp: “Chị dâu bị chìm mà không kéo lên, đó là loài chó sói. Trai gá! trao 
và nhận của nhau không được gần gũi, đó là lễ. Chị dâu bị chìm, dùng 
tay kéo lên, đó là linh động vậy.” 
Hỏi: “Nay thiên hạ bị chìm đắm, thầy không kéo lên, sao vậy?” 
Đáp: “Thiên hạ bị chìm đắm, phải dùng đạo mà kéo lên; chị dâu bị chìm, 
dùng tay kéo lên. Ông muốn dùng tay mà kéo thiên hạ chăng?” 


BÌNH GIẢI: 


Lễ là những quy tắc hướng dẫn người ta sống tốt đẹp, tránh những nguy 
hại đáng tiếc, để tạo nên sự ổn định trong xã hội. Xã hội ổn định thì cá nhân 
mới hạnh phúc. Vì thế, người nam và người nữ khi giao thiệp với nhau cần 
phải có sự phân biệt để tránh những sự lộn xộn không tốt đẹp có thể xảy ra. 
Lễ giáo ngày xưa dạy rằng: Mỗi khi người nam và người nữ, không ở trong 
quan hệ vợ chồng, trao (thụ - 4Š) hay nhận (thụ - #Š) bất cứ vật gì, đều không 
được gần gũi thân mật (bất thân - Z=ñ). 

Thuần Vu Khôn, một nhà biện thuyết nước Tề nêu ra liên tiếp mấy câu hỏi 
xem Mạnh Tử giải quyết ra sao. 
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Nếu “nam nữ thụ thụ bất thân” là hợp lễ, người ta phải xử lý ra sao, khi có 
người chị dâu bị chìm dưới nước? Đưa tay ra cứu chị dâu thì vi phạm lễ giáo, 
thế mà giữ lễ giáo thì chị dâu sẽ chìm; không lẽ để chị dâu chết đuối? 

Mạnh Tử trả lời dứt khoát: “Chị dâu bị chìm mà không kéo lên, đó là loài 
chó sói.” Dĩ nhiên, đã kéo lên thì phải dùng tay rồi; đó là sự linh động trong 
cách xử trí. Linh động tức là quyền. Quyền chỉ được vận dụng trong lúc biến, 
tức là lúc không bình thường. Trong lúc bình thường thì phải chấp kinh. 
Chấp kinh là giữ lời dạy của thánh hiền; đó là giữ lễ. 

Đồng quan điểm đó, thi hào Nguyễn Du đã viết trong truyện Kiều: 


“Có khi biến, có khi thường; 
Có quyền, nào phải một đường chấp kinh.” 


Chấp kinh ởi với khi thường: tòng quyền đi với khi biến. Khi thường phải 
giữ lời kinh “nam nữ thụ thụ bất thân”; khi biến phải tòng quyền, linh động 
hành xử, không cần giữ lời kinh nữa. 

Đó là đạo lý của những người thông đạt xưa nay, không phóng túng mà 
cũng không câu nệ. Vì vậy, Khổng Tử đã dùng mấy chữ “vô khả, vô bất khả” 
(không nói là nên, không nói là không nên) để nói lên cách ứng xử của ngài 
trong đời. Đó cũng là ý nghĩa của bốn chữ “quân tử thời trung” của Khổng Tủ. 
Quân tử thời trung nghĩa là người quân tử phải biết thích ứng với thời (thời 
thế, thời tiết) nhưng không lệch lạc, lúc nào cũng giữ tâm trong sáng theo 
chính đạo (trung). 


Sau khi nghe Mạnh Tử giải thích về cách linh động giữ lễ, Thuần Vu Khôn 
trổ tài biện thuyết của mình, nhằm đưa Mạnh Tử vào chỗ bế tắc. Ông ta đã 
chuyển nghĩa chữ “nƒch” là chìm trong nước sang nghĩa chìm đắm trong đau 
khổ lầm than. Chữ “nịch” trên có nghĩa đen, chữ “nịch” dưới có nghĩa bóng. 
Đó là một mẹo của thuật ngụy biện. Ông ta có ý muốn nói: chị dâu bị chìm thì 
phải kéo lên; nếu ai không kéo là loài chó sói. Nay thiên hạ bị chìm đắm; nếu 
thầy không kéo lên, thầy cũng là loài chó sói vậy. 

Thuần Vu Khôn đã dùng đòn “Gậy ông đập lưng ông” đối với Mạnh Tử . 

Mạnh Tử điểm nhiên trả lời: “Thiên hạ bị chìm đắm, phải dùng đạo mà 
kéo lên.” Dùng đạo mà kéo lên tức là lấy đạo lý, bao gồm các đức: nhân, nghĩa, 
lễ, trí, tín, trung, hiếu, từ, huệ, thuận, kiệm... mà dạy thiên hạ. Từ vua quan 
cho đến dân thường, nếu ai ai cũng giữ đạo thì xã hội hết bị chìm đấm trong 
đau khổ, lầm than. Thiên hạ có bị chìm đắm trong ao, hồ, sông, biển... đâu 
mà dùng tay kéo lên?! 
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18. 


234 11H: EŸ*‡%LŸ7. TTử,? 
f?Ằƒ-H: 3⁄4 #iđ7.. 4W ⁄»VA E; VÀ EF{: 2 
X34: v1, BH R4. “X Ÿ##LÑy\ E; 
*Xx7X⁄kH#®£~*,. ” R|£4\7?8nR§.. 4Ý 8 5 RỊ 
&Â&. ti m}3› Ÿ7%xRXñ 6: ñR| 
BÊ , 8 8 ®S##Xã5 ° 
Công Tôn Sửu viết: “Quân tử chi bất giáo tử, hà dã?” 
Mạnh Tủ viết: “Thế bất hành dã. Giáo giả, tất dĩ chính. Dĩ chính bất 
hành, kế chi dĩ nộ. Kế chỉ dĩ nộ, tắc phản di hỹ. “Phu tử giáo ngã dĩ 
chính; phu tử vị xuất ư chính dã! Tắc thị phụ tử tương di dã. Phụ tử 
tương di tắc ác hỹ. Cổ giả dịch tử nhi giáo chỉ. Phụ tử chỉ gian, bất trách 
thiện. Trách thiện, tắc ly. Ly tắc bất tường mạc đại yên.” 

Dịch nghĩa: 
Công Tôn Sửu nói: “Người quân tử không dạy con, tại sao vậy?” 
Mạnh Tử đáp: “Tình thế chẳng thi hành được. Đã dạy, ắt phải lấy lẽ 
ngay thẳng. Lấy lẽ ngay thẳng mà (con) chẳng thi hành, sẽ sinh ra giận 
dữ. Sinh ra giận dữ thì trở lại (con) bị thương tổn. (Bèn nói): 'Cha dạy 
con theo lẽ ngay thẳng; thế mà cha chưa được ngay thẳng! Thế là cha 
con đều bị thương tổn cả. Cha con đều bị thương tổn, đó là điều xấu vậy. 
Người xưa đã đổi con mà dạy. Cha con cách nhau ra thì không trách móc 
nhau về điều thiện nữa. Trách móc nhau về điều thiện dẫn đến chia lìa. 
Chia lìa thì chẳng có điều chẳng lành nào lón cho bằng.” 


BÌNH GIẢI: 


Ngày xưa, ở Trung Hoa, người quân tử thường không trực tiếp dạy con về 
chữ nghĩa, văn hoá như các môn: lễ, nhạc, xạ, ngự, thư, số... Việc giảng dạy 
được trao cho thầy bên ngoài; ở nhà, cha chỉ dạy bảo thêm. 

Công Tôn Sửu đem vấn đề này ra hỏi Mạnh Tử xem lý do tại sao. Mạnh 
Tử đã giải thích như sau: tình thế tương quan giữa cha con không thuận cho 
việc giảng dạy. Đã dạy, thì phải đưa ra một mẫu mực lý tưởng, tức là dạy theo 
lẽ ngay thẳng. Khi thấy con không đáp ứng được lẽ ngay thẳng, không theo 
được mẫu mực lý tưởng, người cha thường nổi giận, mắng mỏ, la rầy con. Bị 
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mắng mỏ, la rầy, người con bị tổn thương lòng tự ái; có khi mở miệng lẩm 
bẩm: “Cha dạy con theo lẽ ngay thẳng, thế mà cha chưa được ngay thẳng” 
(như mẫu mực cha đưa ra). Bấy giờ, người cha cũng bị tổn thương lòng tự ái; 
từ đó có thể nảy sinh ra sự xô xát giữa cha con. Tình cha con bị tổn thương, 
đó là một điều xấu, điều đáng tiếc trong gia đình. Điều đáng tiếc ấy nếu cứ 
liên tiếp xảy ra, chắc chắn sẽ dẫn đến sự chia lìa giữa cha con. Vì thế, người 
xưa đã khôn ngoan khi chủ trương đổi con cho nhau mà dạy. Mình làm thầy 
dạy con người, người làm thầy dạy con mình. Giữa cha và con có sự gián cách, 
cha con không bắt bẻ nhau về điều thiện, mới tránh được chia lìa, mới giữ 
được trọn vẹn tình cha con. Nếu cha con phải lìa nhau, đó là điều chẳng lành 
lớn nhất. 


19. 


?”ƒH: #šätšXk? #ðšk .¿. fštŠ5k? TÝ#ð% 
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-j š #M. 7ì H: 3#f4, si Đi#t: BỊ 
4‡.; 2H “#4” .WW®%. ÝWaLŠŠÝ › sẻ 2T 8 
Ñ: 3Œ. S1: M H4, H “ĐT”, 
4ãÄttù,. uØfš Xu. lý 7, BỊ» zc¿k 
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Mạnh Tử viết: “Sự thục vi đại? Sự thân vi đại. Thủ thục vi đại? Thủ thân 
vi đại. Bất thất kỳ thân, nhi năng sự kỳ thân giả, ngô văn chi hỹ. Thất 
kỳ thân, nhi năng sự kỳ thân giả, ngô vị chỉ văn dã. Thục bất vi sự? Sự 
thân, sự chi bản dã. Thục bất vi thủ? Thủ thân, thủ chi bản dã. 


Tăng Tử dưỡng Tăng Tích, tất hữu tửu, nhục. Tương triệt, tất thỉnh sở 
dư. Vấn hữu dư, tất viết hữu. Tăng Tích tử, Tăng Nguyên dưỡng Tăng 
Tủử, tất hữu tửu, nhục. Tương triệt, bất thỉnh sở dư. Vấn hữu dư, viết vô 
hỹ. Tương dĩ phục tiến dã. Thử sở vị dưỡng khẩu thể giả dã. Nhược Tăng 
Tủ, tắc khả vị dưỡng chí dã. Sự thân nhược Tăng Tử giả, khả dã.” 
Dịch nghĩa: 
Mạnh Tử nói: “Việc phụng sự nào là lớn? Phụng sự cha mẹ là lón. Việc 
giữ gìn nào là lớn? Giữ gìn thân mình là lón. Không đánh mất thân 
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mình, mới có thể phụng sự cha mẹ mình được, ta đã nghe như vậy. Đánh 
mất thân mình, mà có thể phụng sự cha mẹ mình, ta chưa từng nghe 
nói. Việc nào chẳng phải là việc phụng sự? Phụng sự cha mẹ là việc 
phụng sự gốc. Cái nào chẳng phải là cái cần giữ gìn? Giữ gìn thân mình 
là giữ gìn cái gốc vậy. 

“Ông Tăng Tử nuôi ông Tăng Tích, đã từng có rượu, thịt. Khi sắp dẹp 
bữa, thì hỏi về chỗ còn thừa. (Cha) hỏi có thừa chăng, thì nói có. Ông 
Tăng Tích mất, ông Tăng Nguyên nuôi ông Tăng Tử, đã từng có rượu, 
thịt. Khi sắp dẹp bữa, không hề hỏi về chỗ còn thừa. (Cha) hỏi có thừa 
chăng, thì nói không còn. Muốn sẽ lại dâng lên nữa. Phụng sự như thế 
gọi là nuôi cái miệng mà thôi. Như ông Tăng Tử mới có thể gọi là nuôi 
cái chí hướng của cha. Phụng sự cha mẹ như ông Tăng Tử mới xứng 
đáng vậy.” 


BÌNH GIẢI: 


Trên đời, có nhiều việc phụng sự. Trước khi nói đến phụng sự tha nhân, 
phụng sự tổ quốc, phụng sự nhân loại, con người có bổn phận phụng dưỡng 
cha mẹ mình. Đó là việc phụng sự lớn và gần gũi hơn cả. Chưa từng có ai bỏ 
bê cha mẹ mình mà có thể phụng sự tha nhân tốt được. 

Làm người thì phải biết giữ gìn nhiều thứ, nhưng quan trọng hơn hết là 
phải biết giữ gìn thân mình. Sinh hoạt cẩu thả để thân mình bị bệnh hoạn, 
bị tai nạn, bị tử vong sớm, khiến cho cha mẹ buồn lòng và không thể phụng 
dưỡng cha mẹ được; đó là điều đáng trách. Vì vậy, phụng sự cha mẹ là gốc của 
các việc phụng sự khác; và giữ gìn thân mình cho khỏe mạnh vẹn toàn là gốc 
của các việc gìn giữ khác. Không giữ gìn thân mình mà để cho tổn hại thì lấy 
gì giữ gìn những cái khác? 

Ngày xưa, ông Tăng Tử (tên là Sâm) nuôi cha là ông Tăng Tích (tên là 
Điểm) rất chu đáo; bữa ăn thường có rượu, thịt. Mỗi khi dẹp mâm, ông Tăng 
Tử hay hỏi cha về chỗ đồ ăn còn thừa, xem ý cha muốn xử lý thế nào. Cha bảo 
đem cho người láng giềng thì ông Tăng Tử đem cho ngay. 

Sau khi ông Tăng Tích qua đời, ông Tăng Tử đã già yếu, cũng được con là 
ông Tăng Nguyên nuôi tử tế; bữa ăn cũng có rượu và thịt. Nhưng khi dẹp bữa, 
ông Tăng Nguyên không hề hỏi cha về cách xử lý đồ ăn còn thừa. Cha có hỏi 
về đồ ăn còn thừa trong nhà bếp, thì ông Tăng Nguyên trả lời là không còn. 
Ý ông Tăng Nguyên muốn dành đồ ăn còn thừa đó để dọn lại trong bữa ăn 
sau cho cha (tương đĩ phục tiến dã). Đó là ông Tăng Nguyên có tính tiết kiệm, 
nhưng đã không làm vui lòng cha. 
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Phụng dưỡng cha như kiểu ông Tăng Nguyên chỉ là nuôi cái miệng của 
cha thôi. Phụng dưỡng cha như ông Tăng Tử mới là nuôi cái chí hướng của 
cha, phổ biến đức nhân của cha đối với bà con láng giềng. Phụng sự cha mẹ 
như ông Tăng Tử mới thật là đúng đạo phụng dưỡng, nghĩa là làm cho cha 
mẹ thật vui lòng. 

Ông Tăng Tử là môn đệ thứ hai của Khổng Tử, đứng sau Nhan Hồi; cho 
nên ông đã thấm nhuần sâu sắc đức nhân, đức hiếu chân chính của Khổng 
giáo vậy. 


20. 


mg EM ý XS 8tiä tụ, #k TS É #R BỊ] 4h, › † k4 #5 
§k4#£ 8:32 3E. 8# 2+. 8BăX3# ®š. 8r# 
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Mạnh Tử viết: “Nhân bất túc dữ trích dã, chính bất túc dữ gián dã. Duy 
đại nhân vi năng cách quân tâm chi phi. Quân nhân, mạc bất nhân. 
Quân nghĩa, mạc bất nghĩa. Quân chính, mạc bất chính. Nhất chính 
quân nhi quốc định hỹ.” 


Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Không cần chỉ trích người, không cần chia rẽ việc chính 
trị. Chỉ riêng bậc đại nhân là có thể chính được lòng sai trái của vua. 
Vua có nhân, chẳng có ai bất nhân. Vua có nghĩa, chẳng có ai bất nghĩa. 
Vua ngay thẳng, chẳng có ai không ngay thẳng. Một ông vua ngay thẳng 
thì nước được ổn định.” 


BÌNH GIẢI: 


Mạnh Tử cho rằng bí quyết của người tham gia chính trị là không cần chỉ 
trích những bạn đồng sự với mình và cũng không nên gây chia rẽ trong việc 
chính trị. Chỉ trích và gây chia rẽ chỉ tạo nên những sự xích mích, những sự 
ghen ghét khiến cho bộ máy công quyền bị suy yếu, có hại cho việc trị an. 

Đối với vua, chỉ riêng bậc đại nhân tức là người có địa vị, có đức hạnh, có 
uy tín lớn trong triều đình mới có thể góp ý với vua để điều chỉnh những tư 
tưởng sai lầm của vua. Nếu ai tự cảm thấy mình không phải bậc đại nhân 
khiến vua và các quan phải kính nể, thì đừng bao giờ cất tiếng phê phán, 
chỉnh lý vua. Trước tình thế không còn chịu đựng được, cách hay nhất là cáo 
thối. 
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Vua là nhân vật quan trọng nhất trong guồng máy cai trị. Vua có nhân, 
có nghĩa, có chính trực thì trong triều đình đầy rẫy nhân, nghĩa, chính trực. 
Chẳng có ai dám có hành vi bất nhân, bất nghĩa, bất chính. Trăm phần trăm 
các quan sẽ bắt chước thi hành nhân, nghĩa, chính trực. Những người dưới 
bắt chước người trên; các quan bắt chước vua là qui luật tự nhiên. 

Chẳng những bắt chước những điều nhân nghĩa, chính trực, người ta còn 
bắt chước vua trong những cách sống rất tầm thường. Vào khoảng giữa triều 
đại nhà Thanh ở Trung Hoa, có một vị vua tiết kiệm hết mức; ông thường mặc 
long bào vá khi thiết triều. Thế là các quan đua nhau mặc quần áo vá, còn vá 
chằm vá đụp hơn vua nữa. Trong hậu cung, các cung tần mỹ nữ, thái giám 
đều bắt chước theo như vậy. Đó là một bằng chứng cho thấy rằng những hành 
vi của vua, dù tốt dù xấu, đều được mọi người rập khuôn. 

Cho nên, nếu đất nước có được một vị vua sống trong chính đạo, chắc chắn 
cả nước sẽ được ổn định, dân chúng được hạnh phúc. 

21. 


??H: 1ñ®#>z: ñqñR+x0. 
Mạnh Tử viết: “Hữu bất ngu chi dự; hữu cầu toàn chỉ hủy.” 
Dịch nghĩa: 
Mạnh Tử nói: “Có người chẳng biết lo liệu mà được khen; có người tìm 
sự hoàn toàn mà bị chế nhạo.” 
` „ 
BINH GIAI: 
“Người chẳng biết lo liệu mà được khen” có thể nằm trong hai trường hợp 
Sau: 
1. Vì người ấy được sủng ái. 
2. Vì người ấy gặp thời. 
Được sủng ái hay gặp thời thì “làm chơi ăn thật, chẳng vất vả chút nào 
mà vẫn được khen ngợi hay được thành công. 
“Người tìm sự hoàn toàn mà bị chế nhạở” có thể nằm trong hai trường hợp: 
1. Vì người ấy bị ghét bỏ. 
2. Vì người ấy không gặp thời. 
Người bị ghét bỏ thì cố gắng đến đâu cũng vẫn bị chế nhạo, chê bai. Người 
không gặp thời thì dù hết sức cố gắng tìm sự hoàn toàn cũng vẫn thất bại. 
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Với những điều bất như ý đó thường xảy ra trong đời, cho nên có biết bao 
anh hùng, hào kiệt phải bó tay thở dài, than vắn. Do đó, cổ nhân đã không 
biết nói sao hơn là tự an ủ1: “Mưu sự tại nhân, thành sự tại thiên” (Mưu tính 
việc ở người, thành việc ở Trời). Bên Tây phương người ta cũng nói: “Lhomme 
propose, Dieu dispose” (Người trù liệu, Trời quyết định). 

Có vô số nguyên nhân dẫn đến thành công, cũng như có vô số nguyên 
nhân dẫn đến thất bại, mà con người khôn ngoan nhất trên trần gian cũng 
không thể phân tích cho thấu đáo vô số nguyên nhân ấy. 

Cuối cùng, người ta chỉ còn biết an ủi nhau: “Không nên lấy sự thành bại 
mà luận anh hùng.” Chỉ nên luận một người về tài đức và thiện chí của người 
ấy mà thôi. 


22. 


#zSiiH: X2 Z2 *#*äš¿. &ÄT4. 
Mạnh Tử viết: “Nhân chỉ dị kỳ ngôn, vô trách nhĩ hỹ.” 
Dịch nghĩa: 
Mạnh Tử nói: “Người ta nói điều gàn dỏ, vì không có người trách móc 
họ.” 


BÌNH GIẢI: 


Những người hay nói điều gàn đở, ngang bướng, trái với đạo lý, làm mất 
lòng người khác, hầu hết là những người ít học. Nếu những người đó lại 
thành công trong đời, có địa vị, quyền bính, tài sản... họ càng ăn nói ngang 
ngược lố lăng, bất chấp mọi người. Những người ít học, không được cha mẹ, 
thầy, bạn trách móc, nhắc lỗi, sửa sai cho; vì thế họ luôn luôn lấy mình làm 
phải, làm khuôn mẫu cho người khác. Trái lại, những người học nhiều, càng 
đọc sách nhiều, càng thấy sự bất toàn của mình, cho nên càng dè dặt lời nói. 


23. 

mfmƒH: XZ#*› #3ƒ7%A^AÚ1. 

Mạnh Tử viết: “Nhân chi hoạn, tại hiếu vi nhân sư.” 
Dịch nghĩa: 


Mạnh Tủ nói: “Mối tai hại của người ta ở chỗ thích làm thầy người khác.” 
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BÌNH GIẢI: 


Thích làm thầy dạy dỗ, chỉ bảo người khác là khuynh hướng chung của 
mọi người. Để có thể làm thầy người khác, người ta phải học hỏi, tu tập, súc 


tích nhiều kinh nghiệm lắm; đâu có dễ! 


Tuy nhiên, không ít người chẳng mất công học tập, chẳng tu sửa bản thân, 


mà cứ ham làm thầy thiên hạ. Làm thầy thiên hạ mà nói sai, làm đở, bị người 
ta chế giễu thì nhục nhã biết bao! Làm thầy thiên hạ đôi khi còn rước tai họa 
vào thân; nhất là làm thầy về những việc có liên hệ tới chính trị vào thời loạn 


lạc thì nguy hiểm như ôm hổ mà ngủ. 


24. 
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in #3 : 

Nhạc Chính Tử tùng ư Tử Ngao chi Tể. Nhạc Chính Tử kiến Mạnh Tử. 
Mạnh Tủ viết: “Tử diệc lai kiến ngã hồ?” 


= 


Tết: “liên sinh hà vi xuất thử ngôn đã?” 


< 


tết: “Tử lai kỷ nhật hỹ?” 


_ 


Tết: “Tích giả.” 


¬ 


ết: “Tích giả, tắc ngã xuất thử ngôn dã, bất diệc nghĩ hồ?” 


¬ 


ốt: “Xá quán vị định.” 


¬ 


ết: “Tử văn chi dã, xá quán định, nhiên hậu cầu kiến trưởng giả hồ?” 


¬ 


ết: “Khắc hữu tội.” 


MẠNH TỬ 





Dịch nghĩa: 
Nhạc Chính Tử theo Tử Ngao đến nước Tề. Nhạc Chính Tử ra mắt Mạnh 
Tử. Mạnh Tử nói: “Ngươi cũng đến thăm ta ư?” 
Hỏi: “Sao thầy nói ra lời ấy?” 
Đáp: “Ngươi đến bao nhiêu ngày rồi?” 
Trả lời: “Trước đây.” 
Hỏi: “Trước đây, thì ta nói như thế, cũng chẳng phải ư? 
Đáp: “Nhà trọ chưa ổn định.” 
Hỏi: “Ngươi có nghe rằng nhà trọ ổn định rồi, sau đó mới tìm thăm bề 
trên ư?” 
Đáp: “Khắc này có lỗi.” 
BÌNH GIẢI: 


Nhạc Chính Tử, tên là Khắc, môn đệ của Mạnh Tử, đang làm quan tại 
triều đình nước Lỗ. Tử Ngao tức là Vương Hoan, một quan đại phu của nước 
Tề, được vua sủng ái. Có lẽ, Tử Ngao đại diện vua Tề đi sứ sang nước Lỗ; lúc 
trỏ về Tề, mời Nhạc Chính Tử đi theo. 

Sau khi đến nước Tề một thời gian, Nhạc Chính Tử mới tìm đến thăm thầy 
là Mạnh Tử; bấy giờ đang làm khách khanh của vua Tề. Thấy Nhạc Chính 
Tử đến muộn màng, Mạnh Tử hỏi có ý trách: “Ngươi cũng đến thăm ta ư?” 

Sở dĩ, Mạnh Tử trách móc như vậy, bởi vì Nhạc Chính Tử đã không giữ lễ 
đối với thầy. Ngoại trừ công vụ khẩn cấp, khi đến khu vực thầy ở, học trò phải 
đến vấn an thầy ngay để nghe thầy chỉ bảo thêm. 

Nay Nhạc Chính Tử lấy có phải lo ổn định chỗ ở mà chậm trễ đến thăm 
thầy là không hợp lễ, là trái đạo cư xử của học trò đối với thầy. 

Nghe Mạnh Tử trách, Nhạc Chính Tử mới hiểu ra và sẵn sàng nhận lỗi. 


2ã. 
s?ƒ SH ĐI ƒƑH: ƒZ#62#*È #4 ®› /@&kÂ4Ryjt,. ẤY 
®S&:-j # 2 iắ mí vÀ®8v8 +, 


Mạnh Tử vị Nhạc Chính Tử viết: “Tử chỉ tùng ư Tử Ngao lai, đồ bô xuyết 
dã. Ngã bất ý tử học cổ chỉ đạo, nhi đĩ bô xuyết dã.” 
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Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử bảo Nhạc Chính Tử rằng: “Ngươi theo Tử Ngao đến đây, chỉ 
là tham lam ăn uống. Ta không ngờ ngươi học đạo của cổ nhân mà lại 
tham lam ăn uống.” 


BÌNH GIẢI: 


Có lẽ Mạnh Tử biết Nhạc Chính theo Tử Ngao đến nước Tề không phải 
thay vua nước Lỗ đến bàn việc nước với vua Tề. Vả lại, Mạnh Tử cũng biết 
Tử Ngao, tức Vương Hoan là một sủng thần chỉ nhờ nịnh hót mà được vua 
nước Tề trao cho chức quan khanh. Như thế, Tử Ngao chỉ là kẻ tiểu nhân chứ 
chẳng phải bậc quân tử. Do đó, Mạnh Tử kết luận Nhạc Chính Tử theo Tử 
Ngao đến nước Tề chỉ vì tham lam ăn uống mà thôi. Học đạo của cổ nhân là 
để giúp vua trị nước, đem lại hạnh phúc cho dân chúng, sao có thể coi miếng 
ăn, miếng uống làm trọng? 


26. 
?hb7jnH: *X#T72<=: #&#%X.#R#ữnm%, xế 
Já+b. 8 Ÿv\ 5 tù... 
Mạnh Tử viết: “Bất hiếu hữu tam, vô hậu vi đại. Thuấn bất cáo nhi thú, 
vị vô hậu dã. Quân tử dĩ vi do cáo dã.” 

Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Có ba điều bất hiếu, không con nối dõi là điều bất hiếu 
lớn. Vua Thuấn không báo cáo (cha mẹ) mà lấy vợ, vì lẽ không con nối 
dõi vậy. Bậc quân tử coi đó cũng như đã báo cáo.” 


BÌNH GIẢI: 
Theo Kinh Lễ, có ba điều bất hiếu đối với cha mẹ là: 
1. Làm chuyện xấu, khiến cha mẹ bị nhục nhã. 
2. Cha mẹ già yếu mà không phụng dưỡng. 
3. Không lấy vợ sinh con nối dõi để cúng tế tổ tiên. 


Theo Kinh Thư, vua Nghiêu lúc về già, nghe tiếng ông Thuấn là người 
hiếu thảo, khôn ngoan, thâm trầm, văn vẻ, sáng suốt, ôn hoà, cung kính và 
thật thà, đang sống tại bến sông Vị, thuộc miền Sơn Tây. Vua Nghiêu bèn sửa 
soạn hành trang và cho đưa hai con gái là Nga Hoàng và Nữ Anh đến làm vợ 
ông Thuấn; sau đó mời về triều đình và trao cho ngôi vua. 
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Theo lẽ thường, người con trai trước khi cưới vợ phải xin phép cha mẹ để 
cha mẹ định liệu cho. Tuy nhiên trong tình cảnh ông Thuấn, cha thì loà, lại 
đần độn, ngoan cố; mẹ kế thì ác độc, ông Thuấn chẳng tiện xin phép. Vì vậy, 
ông Thuấn đã tòng quyền mà vâng lệnh vua Nghiêu, lấy vợ khi chưa xin phép 
cha mẹ. Sở dĩ hành động như thế vì ông Thuấn sợ mắc vào tội vô hậu (không 
con nối dõ¡) là điều bất hiếu lớn. Bậc quân tử về sau này hiểu tình cảnh ông 
Thuấn lúc ấy, đã cho rằng tuy ông Thuấn chưa báo cáo với cha mẹ nhưng 
cũng xem như đã báo cáo. 


27. 


f?ẰƒH: Ez3›: #šlxởử.. Ã*~ TT › 4# 3L 4... 
#>#› #nli -Wkx<st,.. 337 hài 
sc) ¿ 244 2 ># Z4 tự — 3, 242 gì] +2. +nj#„T 
3h,? Xá] C, , BỊ R4e#& >3 #4>, — ° 


Mạnh Tử viết: “Nhân chi thật, sự thân thị dã. Nghĩa chi thật, tùng 

huynh thị dã. Trí chỉ thật, trí tư nhị giả phất khử thị dã. Lễ chỉ thật, 

tiết văn tư nhị giả thị dã. Nhạc chỉ thật, lạc tư nhị giả. Lạc tắc sinh hỹ. 

Sinh tắc ô khả dĩ dã? Ô khả dĩ, tắc bất tri túc chỉ đạo chỉ, thủ chỉ vũ chỉ.” 
Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Cái thực của đức nhân là phụng sự cha mẹ. Cái thực của 
đức nghĩa là vâng theo bậc huynh trưởng. Cái thực của đức trí là biết hai 
điều đó mà chẳng bỏ bê. Cái thực của lễ là sắp đặt và tô điểm hai điều 
đó. Cái thực của nhạc là làm vui hai điều đó. Vui thì nảy nở. Nảy nở thì 
sao có thể thôi được? Sao có thể thôi được thì không biết cả khi (hai điều 
ấy hiện ra ở) chân giẫm, tay quơ.” 


BÌNH GIẢI: 


Nhân, nghĩa, trí, lễ, nhạc là những đức tính hay những cách hành xử căn 
bản của người quân tử trong đạo Nho. Tuy nhiên, có nhiều người chỉ hiểu 
những đức tính hay cách hành xử ấy một cách mông lung, xa rời thực tế. Vì 
thế, cuộc sống trong xã hội cứ bị rối loạn do các thành viên trong gia đình 
đã mất căn bản đạo đức. Vào thời Xuân Thu, Chiến Quốc, người ta vẫn nói 
nhiều tới nhân, nghĩa, trí, lễ, nhạc, thế mà thường xuyên có vô số tệ nạn xảy 
ra giữa những người thân trong gia đình: con chống lại hoặc giết cha, anh em 
giết hại lẫn nhau... 
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Trước tình cảnh đau thương ấy, Mạnh Tử mới nói đến cái thực của đức 
nhân, đức nghĩa, đức trí, cái thực của lễ, nhạc như trong đoạn văn trên đây. 

Theo Mạnh Tử, căn bản của nhân nghĩa trước hết là phụng sự cha mẹ, 
kính trọng vâng phục anh chị; căn bản của trí, lễ, nhạc là hiểu rõ hai bổn 
phận ấy, sắp đặt tô điểm hai điều ấy cho thật tốt đẹp và tạo nên niềm vui hoà 
trong tương giao giữa cha mẹ, con cái và anh em. 

Cách lý giải của Mạnh Tử ở đây có hơi quá đáng. Nếu cứ bám sát một chữ 
một nghĩa hạn hẹp theo lời chỉ dạy ấy, chẳng hoá ra người quân tử trong đạo 
Nho chỉ suốt ngày quanh quần lo phục vụ cha và vâng theo anh thôi sao? Tuy 
nhiên, chúng ta nên hiểu rằng trước tình cảnh người ta phế bỏ cả tình cha 
con, anh em, thì Mạnh Tử nói quá như vậy cốt lấy lại thế quân bình, chẳng 
khác gì thuật uốn cây. Khi thấy cây vẹo quá sang trái, người uốn cây phải uốn 
vặn quá sang bên phải, để một thời gian sau, cây lấy lại quân bình thì vừa. 


28. 
7H: XTklñ5ðŒ.. #X TW l§ñC,› 3M 
Tr3+ut,: l5. Ti ŸÐL: RYJVAÍW^ ¡ 0B 
ủi, "J VÀ}. 
ẤP ấp ĐU^ 1 › g HỆ JÁXÍf# . #fHW JÑñ#ZgK T1: 
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Mạnh Tử viết: “Thiên hạ đại duyệt, nhi tương qui kỷ; thị thiên hạ duyệt 
nhỉ qui kỷ do thảo giói dã, duy Thuấn vi nhiên! Bất đắc hồ thân, bất khả 
dĩ vi nhân; bất thuận hồ thân, bất khả dĩ vi tử! 
Thuấn tận sự thân chi đạo, nhi Cổ Tẩu để dự. Cổ Tẩu để dự, nhi thiên 
hạ hoá. Cổ Tẩu để dự, nhi thiên hạ chỉ vi phụ tử giả định. Thử chi vị đại 
hiếu.” 
Dịch nghĩa: 
Mạnh Tử nói: “Thiên hạ được vui lón mà hướng về mình; nhìn thấy 
thiên hạ vui vẻ mà hướng về mình như rau cỏ, chỉ riêng vua Thuấn làm 
được thôi! Không được lòng cha mẹ, không thể làm người; không thuận 
thảo với cha mẹ, không thể làm con! 
“Vua Thuấn hết lòng trong đạo thờ cha mẹ nên ông Cổ Tẩu đạt được yên 
vui. Ông Cổ Tẩu đạt được yên vui nên thiên hạ được cải hoá. Ông Cổ Tẩu 
756 


MẠNH TỬ 





đạt được yên vui, nên những kẻ làm cha, là con trong thiên hạ được ổn 
định. Như thế gọi là đại hiếu.” 


BÌNH GIẢI: 


Vua Thuấn nhờ khéo cai trị mà mọi người trong thiên hạ điều vui vẻ 
hướng về ông như rau cỏ rạp xuống trước cơn gió lớn. Chỉ riêng vua Thuấn 
mới làm nổi việc đó, bởi vì ông là người rất đạo đức. 

Vua Thuấn quan niệm rằng nếu không làm cho cha mẹ vui lòng thì không 
đáng làm người; không thuận thảo với cha mẹ, không đáng làm con. Kinh 
Thư nói về ông rằng: “Cổ tử, phụ ngoan, mẫu ngân, Tượng ngạo: con một 
người loà, cha ương, mẹ (kế) điêu ngoa, Tượng (con mẹ kế) ngạo ngược” (Kinh 
Thư, Nghiêu điển). Với một gia đình như vậy, vua Thuấn phải nhịn nhục, 
khéo léo lắm mới làm vui lòng cha mẹ và em được. 

Khi vua Thuấn đã làm cha mẹ vui lòng, cả thiên hạ đều theo gương vua 
Thuấn mà được cải hoá. Vì thế, những kẻ làm cha, làm con trong thiên hạ lấy 
gia đình vua Thuấn làm mẫu mực, cho nên được ổn định trong cách ăn nết ở. 


Có hiếu mà ổn định được thiên hạ như vua Thuấn mới đáng gọi là đại hiếu. 
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Ly Lâu, phần sau 


mƒH: 3+2*+3⁄J/5. l2. šX. ##©066l⁄. ĐÃ 
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fi.kir-# Ọ +^2-# ẤP ° zttwWi14# , +44 —*, ° 
Mạnh Tử viết: “Thuấn sinh ư Chư Phùng, thiên ư Phụ Hạ, tốt ư Minh 
Điều, Đông di chỉ nhân dã. Văn Vương sinh ư Kỳ Châu, tốt ư Tất Dĩnh, 
Tây di chỉ nhân dã. Địa chi tương khứ dã, thiên hữu dư lý; thế chỉ tương 
hậu dã, thiên hữu dư tuế. Đắc chí hành hồ trung quốc, nhược hợp phù 
tiết. Tiên thánh, hậu thánh, kỳ quỹ nhất dã.” 

Dịch nghĩa: 
Mạnh Tử nói: “Vua Thuấn sinh ở Chư Phùng, dời đến Phụ Hạ, mất ở 
Minh Điều, là người thuộc miền rợ Đông. Vua Văn Vương sinh ỏ Kỳ 
Châu, mất ở Tất Dĩnh, là người thuộc miền rợ Tây. Từ đất này đến đất 
kia, có trên nghìn dặm; đời nọ sang đời kia, có trên nghìn năm. Đạt được 
chí hướng mà hành động tại Trung quốc, dường như mảnh thẻ tre làm 
tin kết với nhau. Thánh trước, thánh sau, đường lối của hai ngài là một.” 


BÌNH GIẢI: 


Vua Thuấn là người miền rợ Đông; Văn Vương là người miền rợ Tây; cả 
hai đều không phải là những người gốc ở Trung quốc. Ngày xưa, người Trung 
quốc vẫn có thành kiến cho những người ở miền cực bắc, cực nam, cực đông, 
cực tây đều là những giống dân man đi, mọi rợ, kém văn hoá, thiếu lễ nghĩa 
(Bắc địch, Nam man, Đông di, Tây nhung). 

Tuy nhiên, vua Thuấn và Văn Vương mặc dầu sinh ở hai miền đất xa cách 
nhau trên một nghìn dặm, sống ở hai thời đại cách nhau trên một nghìn năm 
(khoảng năm 2206 và năm 1072 trước Công nguyên), đều là những người 
mang tiếng mọi rợ, nhưng lại là hai vị thánh vương của Trung quốc vào thời 
cổ. 
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Đường lối cai trị của hai ngài giống nhau như hai mảnh tre dùng làm tin 
của cùng một phù tiết vậy. Phù tiết là một phiến tre để làm tin. Người xưa 
muốn kết ước với nhau thì viết chữ trên phiến tre ấy rồi chẻ đôi ra thành hai 
mảnh, mỗi bên giữ một mảnh. Một thời gian sau, hai bên xa cách. Khi hai 
người hay hậu duệ của hai người gặp lại nhau, cùng đem hai mảnh tre ghép 
lại, thấy dấu vết In khít; cả hai sẽ cùng nhận ra nhau đã từng kết ước, rồi 
cùng thực hiện điều kết ước. 

Đường lối cai trị của vua Thuấn và Văn Vương ăn khớp với nhau như hai 
mảnh tre của một phù tiết. Đó là đường lối đức trị, lấy nhân nghĩa mà trị 
dân. Đường lối này còn có tên là vương đạo, luôn luôn lấy ý dân làm trọng, 
lấy hạnh phúc của dân làm mục tiêu. Cũng nhờ cách cai trị ấy, đời sau đã tôn 
hai ngài là thánh vương. 


2. 
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ii ÁˆAÁAm3X2 2 t um 3 › .., H7» 
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Tử Sản thính Trịnh quốc chi chính, dĩ kỳ thặng dư tế nhân ư Trăn, Vĩ. 


Mạnh Tủ viết: “Huệ, nhi bất tri vi chính. Tuế, thập nhất nguyệt, đồ 
giang thành; thập nhị nguyệt, dư lương thành. Dân vị bệnh thiệp dã. 
Quân tử bình kỳ chính, hành tịch nhân, khả dã. Yên đắc nhân nhân nhi 
tế chi? Cố vi chính giả, mỗi nhân nhi duyệt chi, nhật diệc bất túc hỹ.” 
Dịch nghĩa: 

Tử Sản coi sóc nền chính trị của nước Trịnh, đã lấy xe cộ của mình giúp 
người ở sông Trăn, sông Vĩ. 
Mạnh Tử nói: “Đó là làm ơn, nhưng không biết làm chính trị. Mỗi năm, 
vào khoảng tháng 11, hãy hoàn thành những cây cầu nhỏ; vào khoảng 
tháng 12, hãy hoàn thành những cây cầu lón. Dân chúng sẽ không bị 
nỗi khổ phải lội sông. Người quân tử cân bằng việc cai trị của mình, 
cần phải khiến người ta biết nhường tránh. Sao lại phải đi giúp đố từng 
người này người kia? Vì thế, nếu làm chính trị cứ làm cho mỗi người 
được vui lòng thì hằng ngày làm cũng chẳng đủ.” 
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BÌNH GIẢI: 


Tử Sản là quan đại phu và cũng là một hiền nhân nước Trịnh, tên gọi 
Công Tôn Kiều. Ông điều khiển nền hành chính nước Trịnh vào thời Xuân 
Thu, được nhiều người ái mộ. Khổng Tử từng khen ngợi Tử Sản là người giữ 
đạo quân tử được bốn điều: giữ mình khiêm cung, phụng sự bậc trên một cách 
kính cẩn, thường làm ơn cho dân, sai khiến dân hợp lẽ. 








Ông làm chính trị vào thời đại trước Mạnh Tử gần 200 năm. Dân nước 
Trịnh quý mến ông vì ông đã lấy xe cộ của mình chở người qua sông Trăn, 
sông VI. 

Ở đây, Mạnh Tử khen Tử Sản có đức huệ, đó là hay làm ơn cho dân, nhưng 
chê Tử Sản chưa thông tỏ phép cai trị. 

Nếu giỏi cai trị, mỗi năm, vào khoảng tháng 11, là mùa gặt, dân chúng 
phải bận rộn việc thu gom thóc lúa, thường xuyên qua lại trên sông, nhà cầm 
quyền hãy làm mới hay tu sửa những cây cầu nhỏ, khiến cho dân chúng có 
thể đi bộ qua lại dễ dàng. Vào khoảng tháng 12, là thời gian cận Tết, dân 
chúng phải chuyên chở hàng hoá buôn bán rộn rịp trên những xe cộ năng nề, 
nhà cầm quyền hãy làm mới hay tu sửa những cây cầu lớn, khiến cho dân có 
thể đem xe ngựa qua lại trên cầu. Làm được như vậy trong khắp nước, dân 
chúng sẽ tránh được nỗi khổ lội sông vất vả. 

Người quân tử trị nước cần phải có biện pháp sao cho toàn dân được hưởng 
chung những tiện nghị, lợi ích cân bằng như nhau và cũng phải biết tạo một 
khoảng cách xa tránh với dân để cho dân khỏi đến quấy rầy phiền rộn mình 
(bình kỳ chính, hành tịch nhân). Nếu lúc nào cũng gần gũi thân mật với dân, 
đem xe nhà đi chở từng người dân qua sông, khiến cho mỗi người dân đều 
được vui lòng thì chở sao cho xuế! Có chở cả ngày như vậy suốt năm cũng 
không đủ thời gian hoàn tất việc giúp đỡ. Nếu cứ tiếp tục làm như thế, người 
cầm quyền lấy thời giờ đâu mà lo nghĩ đến những kế sách lớn cho đất nước?! 


5. 
?Ằf?#7 tờ +LH: #82Z7LE‡+bfX,; BnÌE®®inJf 
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Mạnh Tử cáo Tề Tuyên Vương viết: “Quân chỉ thị thần như thủ túc, tắc 
thần thị quân như phúc tâm. Quân chỉ thị thần như khuyển mã, tắc 
thần thị quân như quốc nhân. Quân chi thị thần như thổ giới, tắc thần 
thị quân như khấu thù.” 


Vương viết: “Lễ, vị cựu quân hữu phục. Hà như, tư khả vị phục hỹ?” 


Viết: “Gián hành, ngôn thính; cao trạch hạ ư dân. Hữu cố nhi khứ, tắc 
quân sử nhân đạo chi xuất cương; hựu tiên ư kỳ sở vãng; khứ tam niên 
bất phản, nhiên hậu thâu kỳ điền lý. Thử chỉ vị tam hữu lễ yên. Như 
thử, tắc vị chi phục hỹ. 


Kim dã, vi thần gián, tắc bất hành; ngôn tắc bất thính; cao trạch bất hạ 
ư dân. Hữu cố nhi khú, tắc quân bác chấp chỉ; hựu cực chỉ ư kỳ sở vãng; 
khú chi nhật, toại thâu kỳ điền lý. Thử chi vị khấu thù. Khấu thù, hà 
phục ch1 hữu?” 

Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói với Tề Tuyên Vương rằng: “Vua mà coi bề tôi như tay chân, 
bề tôi sẽ coi vua như lòng dạ. Vua mà coi bề tôi như chó ngựa, bề tôi sẽ 
coi vua như người dưng. Vua mà coi bề tôi như bùn rác, bề tôi sẽ coi vua 
như cừu địch.” 

Vua nói: “Theo lễ, đối với vua cũ phải để tang. Như thế nào thì đáng phải 
để tang?” 

Đáp: “Can ngăn thì thi hành, nói thì nghe; ân lộc thấm nhuần xuống tới 
dân. Có duyên có mà ra ởi, vua sai người dẫn đưa ra tới bờ cõi; lại giới 
thiệu trước với nơi đến; ra đi ba năm không trở lại, rồi mới thu lấy ruộng 
đất. Thế gọi là ba điều có lễ. Như vậy thì đáng phải để tang. 

“Nay, bề tôi can ngăn thì không thi hành, nói thì không nghe, ân lộc 


thấm nhuần không xuống tới dân. Có duyên có mà ra ởi, vua bắt giữ lại; 
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còn khiến cho cùng cực ở nơi đến; vào ngày ra đi, đã thu hết ruộng đất. 
Thế gọi là cừu địch. Đã là cừu địch, sao còn phải để tang?” 


BÌNH GIẢI: 


Giữa vua và bề tôi có một tương quan hai chiều cân xứng với nhau. Nếu 
vua quý mến bề tôi, bề tôi sẽ tôn trọng đáp lại. Nếu vua khinh rẻ bề tôi, bề 
tôi sẽ co1 vua như người dưng, nước lã. Nếu vua miệt thị bề tôi, bề tôi sẽ col 
vua như kẻ thù. 

Xưa kia, Kinh Lễ có cho biết: nếu vua cũ của mình từ trần, bề tôi dù đang 
phục vụ ở nước khác cũng phải để tang ba tháng. 

Để tang là tạ lại mối ân tình cũ giữa vua và bề tôi. Ân tình của vua đối với 
bề tôi tức là vua có lễ với bề tôi. Ba điều lễ đó là: 

- Bề tôi can ngăn vua, vua sửa đổi; bề tôi nói phải, vua nghe theo. Vì vậy, 

ân huệ của vua mới thấm nhuần xuống tới dân chúng. 

- Bất đắc dĩ bề tôi có duyên cớ phải đến nước khác, vua sai người dẫn đưa 
đến biên giới; trước đó lại còn tìm cách tiến cử với nước người để cho bề 
tôi được trợ giúp nơi đất khách. 

- Bau ba năm mà bề tôi không trở về, vua mới cho thu lấy ruộng đất cũ đã 
từng cấp cho ngày trước. 

Nếu vua có ba điều lễ đó, khi ngài mất đi, dĩ nhiên bề tôi dù ở bao xa cũng 

phải nhớ mà chịu tang. 

Trái lại, vua chẳng giữ lễ với bề tôi: 

- Bề tôi can ngăn, vua không chịu sửa lỗi; bề tôi nói phải, vua không thèm 
nghe. Do đó, chẳng có ân huệ nào của vua thấm nhuần xuống tới dân 
chúng. 

- Có việc cần phải ra đi, vua sai người bắt giữ lại; nếu đi thoát được, sẽ bị 
vua tìm cách gièềm pha với nước người để cho bề tôi lâm cảnh khốn cùng. 

- Vừa ra khỏi nhà, vua đã tịch thu hết ruộng đất gia sản. 


Nếu vua thất lễ với bề tôi như vậy, bề tôi sẽ coi vua như kẻ thù. Ai lại chịu 
tang kẻ thù bao giờ? Người ta còn ăn mừng nữa đấy chứ! 


4. 
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Mạnh Tử viết: “Vô tội nhi sát sĩ, tắc đại phu khả dĩ khú; vô tội nhi lục 
dân, tắc sĩ khả dĩ tỉ.” 
Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Không có tội mà giết người trí thức, thì quan đại phu có 
thể ra đi; không có tội mà phanh xác dân chúng, thì người trí thức có 
thể rời bỏ.” 


BÌNH GIẢI: 


Những người trí thức trong nước được coi như bộ não của toàn dân. Đất 
nước càng có nhiều trí thức càng có điều kiện để tiến bộ. Nếu người trí thức 
không có tội gì rõ rệt, không vi phạm an ninh quốc gia, có chăng chỉ là vài lời 
nhận xét phê phán, biểu lộ sự ưu tư trước thời cuộc; thế mà nhà cầm quyền 
nỡ đem ra giết; đó là chính sách tàn bạo, chuyên chế. Trước tình hình ấy, các 
quan đại phu trong triều nên bỏ nước mà ra đi, không nên cộng tác với vua 
và chính quyền ấy nữa. 

Dân chúng là những người ít học, thiếu hiểu biết, nhưng lại là một đại 
bộ phận xây dựng hạ tầng cơ sở kinh tế cho một nước. Nếu dân không có tội, 
không phạm hình luật nặng nề, đôi khi bị vu oan mà không được xét xử công 
minh, lại bị nhà cầm quyền giết chóc một cách tàn nhẫn; đó là chính sách đàn 
áp, coi dân như kẻ thù. Trước tình hình ấy, những người trí thức không nên 
lưu lại, mà nên bỏ nước ra đi để tỏ bày sự chống đối của mình. Một khi các 
quan đại phu, các nhà trí thức ùn ùn kéo nhau bỏ đi; đó là những phần tử ưu 
tú nhất đã biểu lộ thái độ bằng đôi chân vậy. 

Đất nước mà mất những phần tử ưu tú, sớm muộn cũng suy tàn; chính 
quyền cai trị không bị ai đánh cũng tự sụp đổi 


5. 
h7: #Eš#+©: #8áă#*š.. 
Mạnh Tử viết: “Quân nhân, mạc bất nhân. Quân nghĩa, mạc bất nghĩa.” 
Dịch nghĩa: 
Mạnh Tử nói: “Vua có nhân, chẳng có ai bất nhân. Vua có nghĩa, chẳng 
có ai bất nghĩa.” 


BÌNH GIẢI: 


Trong chương Ly Lâu thượng, tiết 20, đã có câu này. Vua mà có lòng nhân, 
chẳng có vị quan nào bất nhân. Vua mà cư xử có tình nghĩa, chẳng có vị quan 
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nào cư xử bất nghĩa. Có ai bất nhân, bất nghĩa trong triều, tức khắc người ấy 
tự sửa; nếu không sửa được, chắc chắn người ấy sẽ bị đào thải nhanh chóng. 
Dĩ nhiên, với một triều đình bao gồm vua và các quan đều sống nhân nghĩa, 
thì đức nhân nghĩa sẽ tràn lan khắp nước, cảm hoá được tất cả mọi người. 


6. 

®ÝƒH: 3itÈ+?#. lÈếẶ>ZÃ: kÃAÙÄ. 

Mạnh Tử viết: “Phi lễ chỉ lễ, phi nghĩa chỉ nghĩa, đại nhân phất vi.” 
Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Điều lễ mà chẳng phải lễ, điều nghĩa mà chẳng phải 
nghĩa, bậc đại nhân không làm.” 


` ° 
BINH GIAI: 

Khổng Tử viết trong Kinh Dịch: “Gia hội túc dĩ hợp lễ, lợi vật túc dĩ hoà 
nghĩa: gom góp mọi điều tốt đẹp đủ để cho hợp với lễ, làm lợi ích cho mọi vật 
đủ để điều hoà điều nghĩa.” (Quẻ Càn, Văn ngôn). 

Lễ là khuôn phép, mẫu mực, nghi thức cần thiết tạo thành các thuần 
phong mỹ tục để tiết chế, điều hoà tình cảm, cử chỉ, hành vi con người. Tĩnh 
thần của lễ là sự tốt đẹp hoà á1; nếu thi hành điều lễ mà chỉ chú trọng hình 
thức, không tiểm tàng tinh thần lễ thì chẳng phải lễ đích thực. 

Nghĩa là cách cư xử đem lợi ích cho người. Nếu thi hành điều nghĩa mà 
làm cho người phiền lòng, thì chẳng phải nghĩa đích thực. Lễ nghĩa không 
phát huy được sự tốt đẹp, không khiến cho người được thỏa lòng, thì đó chỉ là 
lễ nghĩa giả dối. Bậc đại nhân là những người tiến bước trong đạo quân tử, 
hiền thánh, không bao giờ làm những điều lễ nghĩa giả dối như vậy. 


LỆ 


? ƒH: fuuấ 4#, đt 23: A4184 
ZL%,. 3n? †: 4,ÃZ1› RWẰZH>~8 
+› #Rl?ñE#+3} ‹ 

Mạnh Tử viết: “Trung dã dưỡng bất trung, tài dã dưỡng bất tài; cố nhân 


lạc hữu hiền phụ huynh dã. Như trung dã khí bất trung, tài dã khí bất 
tài, tắc hiển bất tiếu chỉ tương khứ, kỳ gian bất năng dĩ thốn!” 
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Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Người trung dạy dỗ kẻ bất trung, người tài dạy dỗ kẻ bất 
tài; cho nên người ta vui vẻ mà có cha anh hiền. Nếu như người trung 
bỏ kẻ bất trung, người tài bỏ kẻ bất tài, thì sự xa cách nhau giữa người 
hiển kẻ ngu chỉ là khoảng cách không bằng một tấc!” 


BÌNH GIẢI: 


Trung là không thiên lệch khỏi đạo Trời. Người trung sống trong chính 
đạo, cho nên có nhiều đức hạnh tốt. Tà¡ là khả năng thực hiện được những 
công việc khó. Người tài có thể điều khiển guồng máy cai trị và có thể đảm 
đương các ngành chuyên môn. 

Người ta chẳng có ai không được dạy dỗ, huấn luyện mà trở thành người 
trung, người tài. Vì vậy, người trung có bổn phận dạy dỗ kẻ bất trung, người 
tài có bổn phận dạy dỗ kẻ bất tài. Người vừa có đức trung vừa có tài năng 
được gọi là người hiền. Trong gia đình, cha anh là bậc hiền thì có bổn phận 
dạy dỗ con em trở nên có đức, có tài như mình. Cha anh có thi hành bổn phận 
dạy dỗ, con em mới vui mừng tự hào có cha anh hiền và tỏ lòng tôn kính, quý 
mến. 

Nếu như người trung, người tài từ bỏ kể bất trung, bất tài, không thi hành 
bổn phận dạy dỗ họ, sao có thể xứng danh bậc hiền? Bậc hiển mà không biết 
thương người, không dạy dỗ nâng đố kẻ kém hơn mình thì có khác gì kẻ dốt 
nát, hư hỏng đâu; nếu có xa cách nhau thì khoảng cách đó không bằng một 
tấc. Bậc hiền mà không được con em tôn kính, quý mến thì cũng đồng hàng 
với con em dốt nát mà thôi! 


8. 
hẲƒH: A45, n{4°JVÀZHš§ o 
Mạnh Tử viết: “Nhân hữu bất vi dã, nhĩ hậu khả dĩ hữu vi.” 
Dịch nghĩa: 
Mạnh Tử nói: “Người ta phải biết có những điều không được làm, rồi sau 
mới biết có những điều được làm.” 
BÌNH GIẢI: 


Những điều không được làm là những điều xấu (ác), có hại cho bản thân 
mình và cho người. Dĩ nhiên người ta phải học cho biết những điều xấu gây 
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ra hậu quả gần và hậu quả xa như thế nào; hoặc phải biết những điều xấu 
nào có hại cho thể chất, những điều nào có hại cho tinh thần. Có những điều 
tưởng chừng vô hại nhất thời nhưng lại tiềm tàng điều hại mai sau. Ví dụ: 
việc uống nhiều rượu có thể gây hại (hậu quả gần) cho gan (thể chất), lại có 
thể làm rối loạn thần kinh (tinh thần) và còn di hại cho con cháu mai sau 
(hậu quả xa)... 

Biết những điều không được làm, rồi sau người ta cần phải biết những 
điều được làm. Những điều được làm là những điều tốt (thiện), có ích cho 
mình và cho người. Người ta cũng cần học cho biết những điều gì có lợi cho 
thể chất, điều gì có lợi cho tỉnh thần, điều nào có lợi cho cả ta lẫn người, điều 
nào đáng làm trước, điều nào đáng làm sau... 

Để trở nên bậc quân tử, người ta cần học cả đời, bởi vì có rất nhiều điều 
đáng học; học cho mình biết sống tốt và sau đó dạy lại cho người. 

9. 

HH: ŠÁ>®Š› 1h 811]? 

Mạnh Tử viết: “Ngôn nhân chi bất thiện, đương như hậu hoạn hà?” 
Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Nói về những điều không tốt của người, sẽ nhận lấy tai 
vạ về sau biết dường nào?” 


BÌNH GIẢI: 


Khi ta nói về những điều không tốt của người, ta sẽ trở thành đối thủ của 
người; dĩ nhiên người sẽ nói xấu lại ta hoặc tìm cách hại ta. Vì thế, vạ miệng 
là điều cần phải đề cao cảnh giác. 


10. 

#? 7ƒ.H: f?É®%tŒ*kä#. 

Mạnh Tử viết: “Trọng Ni bất vi dĩ thậm giả.” 
Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Thầy Trọng Ni không làm gì thái quá.” 


BINH GIAI: 

Thái quá là tình trạng vượt qua lẽ thường. Vượt qua lẽ thường thì không 
hợp với qui luật tự nhiên, không hợp đạo Trời, và trái với tâm lý con người, 
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khiến cho người đời khó lòng hiểu được, theo được. Vả lại, thái quá sẽ có hại. 
Nắng thái quá, mưa thái quá có hại cho mùa màng. Chạy thái quá khiến 
người ta kiệt sức, nằm thái quá khiến người ta yếu đuối, ăn thái quá khiến 
người ta bội thực, bệnh hoạn... 

Đức Khổng Tử là bậc quân tử. Ngài luôn làm gương mẫu cho các đệ tử, nên 
luôn sinh hoạt chừng mực, không làm điều gì thái quá. 


11. 
mm] H : AI ca E“.vÁ- , ‡†£® XÃ › lš Á Đ† 
Mạnh Tử viết: “Đại nhân giả, ngôn bất tất tín, hạnh bất tất quả; duy 
nghĩa sở tại.” 

Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Bậc đại nhân, lời nói không nhất thiết phải giữ niềm 
tin, hành động không nhất thiết phải quả quyết; chỉ chú trọng vào điều 
nghĩa thôi.” 

BÌNH GIẢI: 

Đại nhân là người đã tiến xa trên đạo quân tử. Đối với kẻ tiểu nhân mới 
bắt đầu học đạo, thì được dạy phải giữ niềm tin trong giao thiệp, phải có tính 
quả quyết trong hành động; thấy điều gì đáng làm phải làm ngay. 

Khi đã tiến xa trên đạo quân tử, người ta cần phải biết linh động quyền 
biến tùy cảnh, tùy thời cho hợp điều nghĩa. Điều nghĩa là điều tốt đẹp cho tha 
nhân. Điều nghĩa lại luôn luôn đi với thời, tạo nên thời nghĩa. Thời mà qua 
đi thì nghĩa cũng mất theo. Do đó để đáp ứng với thời nghĩa, đôi khi người 
ta cần phải bỏ qua điều tín và sự quả quyết. Lúc nào cũng khăng khăng giữ 
cho được điều tín và quả quyết làm cho được điều đã dự định mà bỏ qua thời 
nghĩa; đó là người cố chấp. Cố chấp có thể hại nghĩa. Bỏ qua điều tín nhỏ để 
đạt điều nghĩa lớn; không quả quyết hành động theo dự định để duy trì điều 
nghĩa lớn; như thế mới xứng đáng là bậc đại nhân thức thời. 


12. 
t?Ýn: kXÀÁẢ#›: ®Xx‡#ÈtŸ>zxs#ử,. 
Mạnh Tử viết: “Đại nhân giả, bất thất kỳ xích tử chỉ tâm giả dã.” 
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Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Bậc đại nhân là người không đánh mất cái tâm trẻ thơ 


của mình.” 


BÌNH GIẢI: 


“Tâm trẻ thở” theo quan niệm của Mạnh Tử chính là thiên mệnh trong 
sách Trung dung, là minh đức trong sách Đại học. Đó là “tính bản nhiên” 
được Trời phú bẩm cho con người khi mới thành thai. Công giáo gọi là “lĩnh 
hôn”. Ấn giáo gọi là “tự ngã” (atman). Là người, ai cũng có thực thể đó. Tuy 
nhiên, kẻ tiểu nhân thì đánh mất, bậc đại nhân thì giữ được hay tìm lại được. 
Công phu tu tập của con người là tìm lại được cái “tâm trẻ thở” đã bị đánh 
mất vì dục vọng, danh lợi. 


15. 
?hifH: ŠÉ33Ÿ› XẨXMJ#X#. lXøtL 1T ỆÉ®k 
Mạnh Tử viết: “Dưỡng sinh giả, bất túc dĩ đương đại sự; duy tống tử, khả 
dĩ đương đại sự.” 

Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Nuôi sống chưa đủ thành được việc lón; phải tiễn đưa khi 
chết nữa, mới thành được việc lồn.” 


BÌNH GIẢI: 


Ö đây, việc lớn (đại sự) là đạo hiếu đối với cha mẹ. Ngày xưa, khi Chu Công 
chưa quy định lễ an táng trọng hậu cho cha mẹ, người ta chỉ cho cha mẹ ăn 
uống khi còn sống, còn lúc chết rồi thì chôn cất sơ sài cho xong việc. Làm như 
vậy, con cháu không bày tỏ được sự thương nhớ kính mến đối với cha mẹ, ông 
bà. Sự thương nhớ kính mến đối với những người đã khuất không được vun 
đắp, thì tình cảm giữa những người còn sống với nhau cũng lạt lẽo. Muốn cho 
tình người được đằm thắm vượt thời gian, đạo hiếu phải bao gồm cả việc nuôi 
nấng chu đáo cha mẹ khi còn sống và việc an táng tử tế cha mẹ khi đã chết. 
Thực hiện được cả hai việc đó mới gọi được là đảm đương đại sự (đạo hiếu) 
trong đời. 

Vì người ta đã không hiểu hết ý câu nói của Mạnh Tử; cho nên mới có 
chuyện chẳng buồn nuôi nấng cha mẹ khi còn sống, nhưng lại tổ chức lễ an 
táng thật to để được tiếng là có hiếu! 
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14. 
##†H: #Ýj£tš mí, #&1t H#t>t.. Bờ 
RỊị#> +. #> xnl|>7⁄X;› ##>XJRlft> ¿ z# 
3t. «#8 7? 3# hit. 
Mạnh Tử viết: “Quân tử thâm tháo chỉ dĩ đạo, dục kỳ tự đắc chỉ dã. Tự 
đắc chỉ, tắc cư chỉ an. Cư chi an, tắc tư chỉ thâm. Tư chi thâm, tắc thủ 
chỉ tả hữu phùng kỳ nguyên. Cố quân tử dục kỳ tự đắc chỉ dã.” 

Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Người quân tử đi sâu vào cõi đạo, muốn tự mình đạt được 
đạo. Tự mình đạt được đạo sẽ sống an vui. Sống an vui, sẽ có vốn liếng 
sâu sắc. Có vốn liếng sâu sắc sẽ lấy được ở bên trái bên phải của mình 
mà gặp được cội nguồn. Cho nên người quân tử muốn tự mình đạt được 
đạo. 


BÌNH GIẢI: 


Quân tử là người đang tiến bước trên con đường chân chính, khởi đầu từ 
tiểu nhân lên bậc hiển nhân và thánh nhân. Tiến lên bậc hiền, bậc thánh tức 
là người quân tử đang đi sâu vào cõi đạo. Bao giờ nên thánh ấy là đạt được 
đạo, tức là nắm được chân lý diệu huyền, hay là chân lý diệu huyền bừng 
sáng nơi mình, hiện hữu nơi mình. Như vậy, tự mình đạt được đạo, thấy chân 
lý diệu huyền hiện hữu nơi mình, con người sẽ sống an vui. Sống an vui, con 
người sẽ không còn vong thân, nhưng tự nhận ra nơi mình có một vốn liếng 
sâu sắc đổi dào. 


” 


Người nào đã có vốn liếng sâu sắc dồi dào ấy là có nền tảng chân lý ở mình; 
người ấy thoát khỏi tình trạng phóng ngoại, tha hoá (táng vu vật: chôn vùi 
trong vật); trái lại, người ấy sẽ biết gặt hái quanh mình (bên trái, bên phải) 
những phương tiện thuộc về thế giới hiện tượng để dùng làm hành trang 
cho mình, giúp mình đi hết đường đời, hoàn thành sứ mệnh mà gặp được cội 
nguồn chân lý (phùng kỳ nguyên) ở chung cuộc. Vì thế, người quân tử muốn 
tự mình đạt được đạo, đích thân tiếp cận Chân lý tối cao. 


1ã. 
#ifH: l#m3#ðjb>⁄.. JW AB z4g)4b,. 
Mạnh Tử viết: “Bác học nhi tường thuyết chĩ; tương dĩ phản thuyết ước 
dã.” 
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Dịch nghĩa: 
Mạnh Tử nói: “Học rộng mà giải bày rõ ràng; rồi mới trỏ lại giải bày 
những điều trọng yếu.” 


BÌNH GIẢI: 


Câu trên nói về phương pháp học và phương pháp giảng dạy những điều 
đã học. Trước hết, người ta phải học cho rộng để thu gom các kiến thức; sau 
đó các kiến thức ấy phải được giải thích và hệ thống hoá cho rõ ràng. Thế rồi, 
trong việc giảng dạy cho người khác, người dạy phải biết rút ra những điều 
trọng yếu để truyền đạt, người nghe mới có thể hiểu và nhớ được. 


16. 
?:7jẴH: VI IRÁ#› kHfñIR#3. (LÊ ^› 
3 44 8JRK F . X Fllứfnt› k2 NH0,‹ 
Mạnh Tử viết: “Dĩ thiện phục nhân giả, vị hữu năng phục nhân giả dã. 
Dĩ thiện dưỡng nhân, nhiên hậu năng phục thiên hạ. Thiên hạ bất tâm 
phục nhi vượng giả, vị chỉ hữu dã!” 

Dịch nghĩa: 
Mạnh Tử nói: “em điều thiện chính phục người thì chưa thể chỉnh 
phục người được. Đem điều thiện dưỡng dục người, rồi sau mới có thể 
chình phục thiên hạ. Thiên hạ không tâm phục mà nên thịnh vượng, 
chưa hề có vậy.” 


BÌNH GIẢI: 


Nhà cầm quyền nếu chỉ nêu điều thiện của mình ra mà mong rằng dân 
chúng phải tùng phục mình; điều đó chưa được. Cần phải đem điều thiện 
giáo dưỡng dân chúng, khiến cho người ta quen sống trong điều thiện, bấy 
giờ thiên hạ mới tùng phục mình. Khi cả thiên hạ đều khâm phục nhà cầm 
quyền tận đáy lòng, nhà cầm quyền xướng xuất điều gì, dân chúng nghe 
ngay, thì đất nước mới hưng vượng được. 


17. 
Ằ?bH: S&ÑÄ›:› ®*#. ®X#zÄ›: LẦN NZ. 


Mạnh Tử viết: “Ngôn vô thật, bất tường. Bất tường chỉ thật, tế hiền giả 
đương chiĩ.” 
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Dịch nghĩa: 
Mạnh Tử nói: “Lời nói không thật là điều chẳng lành. Cái thật của điều 
chẳng lành là che lấp lời nói ngay thẳng của bậc tài đức.” 


BÌNH GIẢI: 

Lời nói không thật là lời nói dối, lời nói xấu. Nói dối, nói xấu hẳn là điều 
chẳng lành, ắt sẽ gây hậu quả tai hại. Tuy nhiên, điều tai hại nhất (cái 
thật của điều chẳng lành) là che lấp mất lời nói ngay thẳng của bậc tài đức. 
“Đương” nghĩa là nhận; bậc tài đức (hiền giả) chỉ nhận lời nói ngay thẳng, 
chứ không bao giờ nói không thật. Chỉ có lời nói ngay thẳng mới xây dựng 
được quốc gia. Nay lời nói không thật của bọn gian nịnh đã che lấp lời nói 
ngay thẳng của người tài đức, thì quốc gia không thể phát triển tốt đẹp được. 


18. 
‡Ạ-†H : †P/ xi #47kHq: “*#á! tái!” #gŒt 
2k? 
7H: 6# MÙứ., ®@ZK. flmáii, 2L 
J ÿ# › 1q * Ä 3x , zx Z J8 ° J3» #4 ; +2» «VX 
Rxl%. i:9 á: 8 sb,, JỊ Đứnđ§,. dt 
đỆ Bị 18 kấ ? „ma ° 
Từ Tử viết: “Trọng Ni khí xưng ư thủy viết: “Thủy tai! Thủy tai! Hà thủ 
ư thủy dã?” 
Mạnh Tử viết: “Nguyên tuyển hỗn hỗn, bất xả trú dạ, doanh khoa nhỉ 
hậu tiến, phóng hồ tứ hải. Hữu bản giả như thị. Thị chỉ thủ nhĩ. Cẩu vi 
vô bản, thất bát nguyệt chi gian, vũ tập, câu khối giai doanh. Kỳ hạc dã, 
khả lập nhi đãi dã. Cố thanh văn quá tình, quân tử sỉ chỉ.” 

Dịch nghĩa: 


Từ Tửt nói: “Thầy Trọng Ni luôn luôn đề cao nước rằng: “Nước thay! 
Nước thay! Lấy gì ở nước vậy?” 

Mạnh Tử nói: “Suối nguồn cuồn cuộn, không nghỉ ngày đêm, đầy các 
hầm hố rồi sau tiến lên, phóng ra bốn biển. Có cội nguồn mới như vậy. 
Đó là lấy cái ý ấy. Ví bằng chẳng có cội nguồn, vào khoảng tháng bảy, 


1 Từ Tử, tức Từ Tịch, là một môn đệ hầu cận Mạnh Tử 
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tháng tám, mưa xong, ngòi rãnh đầy cả. Chỉ cần đứng đợi rồi nước cạn 
hết. Cho nên danh tiếng vượt quá sự thực, người quân tử lấy làm xấu 
hổ.” 


BÌNH GIẢI: 


Sở dĩ Khổng Tử ca ngợi nước vì nước có cội nguồn, chảy liên miên bất tận. 
Vì có cội nguồn cung cấp thường xuyên, nước sông, nước suối chảy cuồn cuộn 
không ngừng nghỉ đêm ngày, phóng ra bốn biển mà chẳng cạn. Còn như nước 
mưa vào dịp tháng bảy, tháng tám mỗi năm, tuy gây ra ngập lụt lênh láng 
nhưng chẳng bao lâu cũng rút hết. Lý do là nước mưa không có cội nguồn như 
nước sông, nước suối. 

Con người cũng vậy. Nếu chịu khó học hành tu tập lâu ngày trau giôi tài 
đức, người ta mới có một nguồn tài đức dồi dào để giúp dân, giúp nước không 
cạn. Nếu không có nguồn tài đức, mà được danh tiếng một thời, cái danh 
tiếng ấy chỉ là hư danh mà không có tình thực; chẳng bao lâu, hư danh tan 
đi, sự bất tài vô đức mới lộ ra. Trước tình cảnh ấy, người quân tử lấy làm xấu 
hổ. Vì vậy, người quân tử luôn luôn tu tập để có tài đức đích thực. 


19. 
mhbi-H: A272 X*â#ä› ấn. RKKUk*› 
8? ii. fÈM3XJK1), T24 1Ã: t7: 3È 
ÄT-ã#h,. 
Mạnh Tử viết: “Nhân chi sở dĩ dị ư cầm thú giả, cơ hy. Thứ dân khử chỉ; 
quân tử tôn chi. Thuấn minh ư thứ vật, sát ư nhân luân, do nhân nghĩa 
hành; phi hành nhân nghĩa dã.” 

Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Con người sở dĩ khác với cầm thú, hầu như là ít. Người 
thường bỏ mất, người quân tử giữ gìn. Vua Thuấn làm sáng tỏ mọi sự 
vật, xét rõ về luân ]ý làm người, thi hành nhân nghĩa một cách an vui, 
chẳng phải miễn cưỡng thi hành nhân nghĩa.” 


BÌNH GIẢI: 


Mạnh Tử cho rằng con người khác với cầm thú chỉ ít thôi. Cái điều khác 
nhau đó là nhân nghĩa. Một cách vắn gọn, nhân nghĩa là coi trọng phẩm giá 
người khác, cư xử với người khác tốt đẹp như cư xử với chính mình. Người 
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thường thì bỏ mất nhân nghĩa, người quân tử thì giữ gìn nhân nghĩa. Người 
bỏ mất nhân nghĩa không khác gì cầm thú. 


Ông nêu ra một tấm gương: vua Thuấn làm sáng tỏ mọi việc, mọi vật, xét 
rõ về luân lý làm người, cư xử với mọi người theo đức nhân, đức nghĩa. Ông 
thi hành nhân nghĩa một cách an nhiên, bởi vì ông biết nhân nghĩa gắn liền 
với tính phận con người; ông không phải gắng gượng, miễn cưỡng làm việc 
nhân nghĩa. Miễn cưỡng làm việc nhân nghĩa tức là coi nhân nghĩa ở ngoài 
tính phận con người. 


20. 


h;ƒH: #ãHNWữm3i 6ä . ‡\4f?: Đi á2. 
34 +2ZLK.»! , 34 tắ rñn 4⁄3 N, o 1®. + àwif , R Á= 
SP” 

BÀ 8X <+., 42w. 7ñ â› ftnAg 
+, 4H: #mii?+. vi. 

Mạnh Tử viết: “Vũ ố chỉ tửu, nhi hiếu thiện ngôn. Thang chấp trung, 


lập hiển vô phương. Văn Vương thị dân như thương, vọng đạo nhi vị chỉ 
kiến. Vũ Vương bất tiết nhĩ, bất vong viễn. 


“Chu Công tư kiêm tam vương, dĩ thi tứ sự. Kỳ hữu bất hợp giả, ngưỡng 
nhỉ tư chi, dạ dĩ kế nhật. Hạnh nhi đắc chỉ, tọa dĩ đãi đán.” 


Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Vua Vũ (Hạ) ghét rượu ngon mà ưa thích lời nói phải. Vua 
Thang nắm giữ mực trung, đặt người tài đức không kể địa phương. Vua 
Văn Vương xem dân như người bị thương, hướng về đạo lý coi như chưa 
được thấy. Vua Vũ Vương không khinh dễ người gần, không bỏ quên kẻ 
xa. 

“Ông Chu Công nghĩ ngợi gồm thu cả ba đời vua, thi hành cả bốn công 
việc của các vua ấy. Có điều gì không phù hợp, thì ngửa mặt lên mà 
suy nghĩ, đêm kế tiếp ngày. May mắn mà đạt được thì ngôi chờ cho đến 
sáng.” 


BINH GIAI: 

Tương truyền rằng vua Vũ nhà Hạ nếm rượu ngon của Nghi Địch mà sợ 
có ngày vì rượu mất nước; nên xa lánh, ghét bỏ rượu ngon. Ông chỉ thích 
nghe lời nói phải. Vua Thành Thang nhà Thương thì luôn tránh hai đầu mối 
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cực đoan thái quá và bất cập, chỉ nắm giữ mực trung trong chính sách cai 
trị. Ông cắt đặt người tài đức trong chức vụ lãnh đạo mà không xét tới địa 
phương, gia thế, gốc tích. Chu Văn Vương hết lòng thương dân, xem dân như 
kẻ bị thương cần được săn sóc, cho nên hằng lo lắng cho dân được ấm no, yên 
ổn. Ông luôn luôn hướng về đạo lý, quý trọng đạo lý như chưa được thấy bao 
giờ. Chu Vũ Vương thì chu đáo chiếu cố tới cả người gần lẫn kẻ xa, không bỏ 
sót, khinh dễ a1. 

Ông Chu Công, em ruột của Vũ Vương mới là một nhà chính trị gương 
mẫu lỗi lạc. Ông nghĩ ngợi để tổng hợp tất cả những cái hay trong phép cai trị 
của ba triều đại: Hạ Vũ, Thành Thang, Văn Vương, Vũ Vương và đem ra thực 
hành những công việc trong chính sách của bốn vị vua ấy. Tuy nhiên ông lại 
cân nhắc, thấy điều gì không còn hợp thời thì ra công suy nghĩ, rút ưu khuyết 
điểm, chỉnh sửa các đường lối cai trị cũ, chẳng quản ngại nhọc mệt đêm ngày. 
Khi may mắn đạt được phương thức hành động thích hợp, ông quên cả ngủ, 
ngôi chờ cho tới sáng để đem ra thi hành. 


21. 
f5 ƒH: +32 7klqœmšƒ1›: äfTZ4|f#@†ÍE. 
#+>sá. #Ä+z‡‡#£Ðu. Š> Š#44, —*,. #4 #n|?#t 
3#. #x., #xRl# .3LƒHM: “#ấn|ứ§@§t> 
® 3 
Mạnh Tử viết: “Vương giả chi tích tức, nhi Thi vong. Thi vong, nhiên 
hậu Xuân Thu tác. Tấn chi Thặng, Sở chỉ Đào Ngột, Lỗ chỉ Xuân Thu, 
nhất dã. Kỳ sự, tắc Tề Hoàn, Tấn Văn. Kỳ văn, tắc sử. Khổng Tủ viết: 
'Ky nghĩa, tắc Khâu thiết thủ chỉ hỹ.” 

Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Đấu vết của các bậc vương đã bặt, mà những bài ca dao 
cổ đã mất. Những bài ca dao cổ mất đi, sau đó sách Xuân Thu được viết 
ra. Sách Thặng của nước Tấn, sách Đào Ngột của nước Sở, sách Xuân 
Thu của nước Lỗ là một loại. Những việc trong đó (Xuân Thu) nói về Tề 
Hoàn Công, Tấn Văn Công. Lời văn của sách ấy là lối văn sử. Khổng Tử 
nói: 'Ý nghĩa của sách ấy, thì Khâu này lấy theo ý riêng.” 


BÌNH GIẢI: 


Vào khoảng năm 770 trước Công Nguyên, vua Chu Bình Vương, vì tránh 
người Tây Khương quấy phá, phải dời đô sang Lạc Ấp ở miền Đông, thì nhà 
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Chu suy. Những cách cai trị nhân chính của Văn Vương, Vũ Vương không còn 
được áp dụng; do đó, dấu vết của các bậc vương đã dứt bặt. Trong dân gian, 
những bài ca dao cổ (Thị) nói về đạo lý cũng bị lãng quên (vong). 

Những bài ca dao cổ ấy trước kia có tới 3000 bài. Sau này, Khổng Tử sao 
chép, tuyển chọn được trên 300 bài, tạo thành Kinh Thi, đem giảng dạy cho 
các đệ tử. Bởi vì những bài ca dao cổ bị mất, mất luôn những lời răn dạy 
đạo lý, cho nên Khổng Tử mới viết Kinh Xuân Thu để lập lại giềng mối đạo 
lý trong xã hội. Xuân Thu (mùa xuân và mùa thu) là mùa gieo và mùa gặt, 
chỉ sinh hoạt của con người trong đời. Tương tự như thế, nước Tấn có sách 
Thặng. Sách Thặng như một cỗ xe chuyên chở những chuyện tích từ đời nọ 
sang đời kia. Nước Sở có sách Đào Ngột. Sách Đào Ngột kể về sự bạo tàn, tai 
ngược (như giống ác thú) của các vua đời trước. Cả hai sách ấy cùng với Kinh 
Xuân Thu của nước Lỗ đều là một loại như nhau, nói về những sự việc trong 
các triều đại xưa. 

Kinh Xuân Thu nói về những việc cai trị của các vua trong một gia1 đoạn 
lịch sử Trung Hoa cổ dài gần 300 năm (từ đời Lỗ Ân Công đến đời Lỗ Ai 
Công); trong đó có chép những việc cai trị của hai vị bá chủ đáng lưu ý là: Tề 
Hoàn Công và Tấn Văn Công. Văn của Kinh Xuân Thu là lối văn viết sử biên 
niên, diễn tiến theo thứ tự thời gian từng năm. Còn về ý nghĩa, Khổng Tử đã 
đem quan điểm đạo lý của riêng mình để chọn lựa và phê phán các sự kiện 
diễn ra trong thời đại ấy (thiết thủ). Sự phê phán, khen chê, được đặt kín đáo 
trong từng chữ đặc biệt. Ví dụ: Thiên tử chết được dùng chữ “băng”; vua chư 
hầu chết được dùng chữ “hoăng”; vua cướp ngôi, tiếm vị chết thì chép là “tổ; 
quan liêm chính chết được chép là “£ốf”; quan gian nịnh chết thì chép là “tử. 

Do đó, Khổng Tử đã từng nói: “Tri ngã giả, kỳ duy Xuân Thu hồ? Tội ngã 
giả, kỳ duy Xuân Thu hồ? (Biết ta, chỉ riêng bởi kinh Xuân Thu chăng? Kết 
tội ta, chỉ riêng bởi kinh Xuân Thu chăng?) 


22. 
m”JjẰH: #8Ÿ7+iý: ñbhư mi: 4A * 3: Ztftng 
Đo 
 ⁄# Äu4LŸjk, 24iti N4, . 
Mạnh Tử viết: “Quân tử chỉ trạch, ngũ thế nhỉ trẳm; tiểu nhân chỉ trạch, 


ngũ thế nhi trảm. 
“Dư vị đắc vi Khổng Tử đồ dã; dư tư thục chư nhân dã.” 
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Dịch nghĩa: 
Mạnh Tử nói: “Ân đức của bậc quân tử, năm đời mới dút; ân đức của 
người thường, năm đời mói dút. 
“Ta chưa được làm môn đồ của Khổng Tử: riêng ta được tốt lành nhờ vào 
các vị khác.” 


` ° 
BINH GIAI: 

Ö đây, “quân tử” chỉ nhà cầm quyền có tài đức; “tiểu nhân” chỉ người có tài 
đức nhưng không ở địa vị cầm quyền. Mạnh Tử cho rằng ân đức của hai loại 
người trên đều gây ảnh hưởng tới năm đời, tức năm thế hệ. 

Trong vòng ảnh hưởng của ân đức năm đời, Mạnh Tử xác nhận rằng riêng 
ông cũng được hưởng sự tốt lành do các vị tiền bối truyền lại, mặc dù ông 
chưa được làm môn đồ của Khổng Tử. Ân đức của Khổng Tử đã thấm nhuần 
tới ông qua các vị tiền bối là: Tăng Tử, Tử Tư (Khổng Cấp) và môn đồ của Tử 
Tư. Như thế, đạo lý của Khổng Tử truyền tới Mạnh Tử mới là bốn đời. 


23. 


#-ƒH: TỊuJt3, nJvA##ƒL, JLIýJE. TỊvlÚt, TỊ 
và #& #t“, th $.. nỊvlZU, *JvA##&Zt, 2187. 
Mạnh Tử viết: “Khả dĩ thủ, khả dĩ vô thủ, thủ thương liêm. Khả dĩ dữ, 
khả dĩ vô dữ, dũ thương huệ. Khả dĩ tử, khả dĩ vô tử, tử thương dũng.” 
Dịch nghĩa: 

Mạnh Tử nói: “Có thể lấy, có thể không lấy, lấy thì hại đến đức liêm 
chính. Có thể cho, có thể không cho, cho thì hại đến đức ban ơn. Có thể 
chết, có thể không chết, chết thì hại đến đức mạnh mẽ.” 


Š „ 
BINH GIAI: 

Mạnh Tử nêu ra ba trường hợp có thể xảy đến cho người học đạo quân tử. 

Trường hợp thứ nhất: Giả như có a1 cho ta cái gì. Ban đầu ta định lấy, sau 
đó suy nghĩ lại, ta thấy không nên lấy. Nếu vì tham lam ta lấy cái đó; như thế 
việc lấy này làm hại đến đức liêm chính. Liêm chính là tính trong sạch, ngay 
thẳng. Đức liêm chính cần thiết cho người làm quan. 

Trường hợp thứ hai: Giả như ta định cho al cái gì. Ban đầu ta định cho; 
sau đó, suy nghĩ lại, người ấy không đáng cho. Đem cho sẽ khiến người ấy 
thêm biếng lười, ÿ lại, không chịu phấn đấu. Nghĩ vậy, nhưng rồi ta lại đem 
776 


MẠNH TỬ 





cho. Như vậy, việc cho này làm hại đến đức ban ơn. Ban ơn là một đức tính 
tốt, nhưng chỉ nên ban ơn cho những người nghèo khó, thiếu thốn, cho những 
người lập được công trạng với quốc gia. Lạm dụng sự ban ơn thì hao tốn và 
làm hư hỏng người được ban. 

Trường hợp thứ ba: Giả như ta gặp một cơn nguy biến. Ban đầu ta định 
liều thân chết vì ai đó hay vì điều gì đó; nhưng rồi, kịp nghĩ lại, ai đó không 
đáng cho ta hy sinh, điều gì đó không phải lý tưởng cần được bảo vệ; vì thế 
không nên chết. Tuy thế, sau đó ta lại liều thân chịu chết. Như thế, sự chết 
này làm hại đến đức mạnh mẽ. Đức mạnh mẽ đích thực chỉ chấp nhận chết 
để bảo vệ lý tưởng cao cả. Còn liều thân bỏ phí sự sống là cái dũng mãnh bồng 
bột vô ích của kẻ thất phu. 


24. 
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Bàng Mông học xạ ư Nghệ, tận Nghệ chi đạo. Tư thiên hạ, duy Nghệ vĩ 
dũ kỷ, ư thị sát Nghệ. 

Mạnh Tử viết: “Thị diệc Nghệ hữu tội yên.” 

Công Minh Nghỉ viết: “Nghĩ nhược vô tội yên.” 

Viết: “Bạc hồ vân nhĩ. Ô đắc vô tội! 

“Trịnh nhân sử Tử Trạc Nhụ tử xâm Vệ. Vệ sử Dữu Công Chi Tư truy 
chi. Tử Trạc Nhụ tử viết: ®Ñim nhật ngã tật tác, bất khả dĩ chấp cung; 
ngô tử hỹ phù.ˆ Vấn kỳ bộc viết: “Truy ngã giả, thùy dã? Kỳ bộc viết: 
Dữu Công Chỉ Tư dã.) Viết: “Ngô sinh hỹ.ˆ Kỳ bộc viết: ữu Công Chỉ 
Tư, Vệ chi thiện xạ giả dã. Phu tử viết: Ngô sinh. Hà vị dấ?' Viết: “ữu 
Công Chi Tư học xạ ư Doãn Công Chi Tha. Doãn Công Chi Tha học xạ ư 
ngã. Phù, Doãn Công Chi Tha, đoan nhân dã. Kỳ thủ hữu tất đoan hỹ.' 
“Dữu Công Chi Tư chí, viết: Phu tử hà vi bất chấp cung? 

“Viết: “Kim nhật ngã tật tác, bất khả dĩ chấp cung.” 

“Viết: “Tiểu nhân học xạ ư Doãn Công Chi Tha. Doãn Công Chỉ Tha học 
xạ ư phu tử. Ngã bất nhẫn dĩ phu tử chi đạo phản hại phu tử. Tuy nhiên, 
kim nhật chi sự, quân sự dã. Ngã bất cảm phế.” 

“Trừu thỉ khấu luân, khử kỳ kim, phát thặng thỉ nhi hậu phản.” 


Dịch nghĩa: 
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Bàng Mông học bắn cung với Nghệ, học hết kỹ thuật của Nghệ. Nghĩ 
rằng trong thiên hạ chỉ có Nghệ hơn mình; thế là giết Nghệ. 


Mạnh Tử nói: “Đó là Nghệ cũng có tội.” 
Công Minh Nghĩ nói: “Xem ra vô tội.” 
Mạnh Tử nói: “Nhẹ hơn mà thôi. Vô tội sao được! 


“Người nước Trịnh khiến Tử Trạc Nhụ Tử xâm lấn nưóc Vệ. Nước Vệ 
khiến Dữu Công Chi Tư ra đuổi. Tử Trạc Nhụ Tử nói: 'Hôm nay, ta mắc 
bệnh, không thể cầm cung được; ta chết mất thôi." Bèn hỏi kẻ cầm cương 
rằng: “Đuối ta là ai vậy?” Kẻ cầm cương nói: Dữu Công Chi Tư đó. Tử 
Trạc nói: “la sống rồi.` Kẻ cầm cương nói: Dữu Công Chi Tư là tay bắn 
giỏi của nước Vệ. Ngài nói: Ta sống rồi là nghĩa làm sao? Đáp: 'Dữu 
Công Chi Tư học bắn cung với Doãn Công Chi Tha. Doãn Công Chi Tha 
học bắn cung với ta. Này, Doãn Công Chỉ Tha là người ngay thẳng. Ông 
ấy kén bạn ắt ngay thẳng vậy. 
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“Dữu Công Chỉ Tư tới, nói: “Ngài sao chẳng cầm cung? 
“Đáp: Hôm nay ta mắc bệnh, không thể cầm cung được.” 


“Dữu Công nói: 'Kẻ hèn này học bắn cung với Doãn Công Chi Tha. Doãn 
Công Chi Tha học bắn cung với ngài. Tôi không nố lấy kỹ thuật của ngài 
mà hại trở lại ngài. Tuy nhiên, việc hôm nay là việc của vua. Tôi không 
dám bỏ.” 

“Bèn rút tên ra, gõ vào bánh xe, bỏ mũi kim khí, bắn bốn mũi tên, rồi 
quay ra sau.” 


BÌNH GIẢI: 


Nghệ tức là Hậu Nghệ, vua nước Hữu Cùng, một chư hầu của nhà Hạ, vào 
khoảng thế kỷ thứ 23 trước Công nguyên. Tương truyền, Hậu Nghệ là nhân 
vật thiện xạ đệ nhất thời Thượng Cổ ở Trung Hoa, đã truyền kỹ thuật bắn 
cung cho Bàng Mông. Bàng Mông muốn trở nên vô địch thiên hạ, cho nên đã 
giết Hậu Nghệ. 

Bàn về chuyện này, Mạnh Tử cho rằng Hậu Nghệ cũng có tội; tuy tội Hậu 
Nghệ nhẹ hơn tội của Bàng Mông. Tội của Bàng Mông là tội bất nhân bất 
nghĩa, phản thầy. Còn tội của Hậu Nghệ là tội không đoan chính. Vì sống 
không đoan chính cho nên Hậu Nghệ đã không tìm người đoan chính để 
truyền dạy thuật bắn cung. Tục ngữ gọi là: “Nuôi ong tay áo, nuôi cáo trong 
nhà.” 

Để minh chứng cho Công Minh Nghi về luận điểm của mình, Mạnh Tử 
nêu ra trường hợp của Tử Trạc Nhụ Tử trong thời Xuân Thu. 

Tử Trạc Nhụ Tử dạy thuật bắn cung cho Doãn Công Chi Tha. Doãn Công 
Chi Tha là người đoan chính; do đó biết chọn đệ tử đoan chính là Dữu Công 
Chi Tư mà truyền thuật bắn cung. 

Trên chiến trường tại nước Vệ, Tử Trạc Nhụ Tử gặp Dữu Công Chi Tư là 
kẻ đối đầu với mình. Dữu Công Chi Tư là người đoan chính, cho nên đã không 
nỡ bắn chết Tử Trạc Nhụ Tử trong lúc ông này mắc bệnh, không thể sử dụng 
cung tên được. Mặc dầu Tử Trạc Nhụ Tử không phải là thầy của Dữu Công 
Chi Tư, nhưng ông này vẫn nhớ cái ơn dạy dỗ của Tử Trạc Nhụ Tử gián tiếp 
truyền đến mình. Do đó, Dữu Công Chi Tư chỉ dùng tên không mũi nhọn để 
bắn tượng trưng vào xe của Tử Trạc Nhụ Tử mà thôi. Vì mệnh lệnh vua nước 
Vệ mà Dữu Công Chi Tư phải bắn tên; vì nhớ mình là đồ tôn của Tử Trạc Nhụ 
Tử mà Dữu Công Chi Tư tha chết cho Tử Trạc Nhụ Tử. Đó là cách xử lý vừa 
trọn tình vẹn nghĩa, vừa thi hành bổn phận của người quân tử đoan chính. 
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Kết cuộc, nước Vệ không bị xâm lấn, nước Trịnh rút quân về; hai nước gạt 
được oán thù và giữ được hoà khí vậy. 


25. 
¬- ` 
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Mạnh Tử viết: “Tây tử mông bất khiết, tắc nhân giai yếm ty nhi quá chi. 
“Tuy hữu ác nhân, trai giói, mộc dục, tắc khả dĩ tự Thượng Đế” 

Dịch nghĩa: 
Mạnh Tử nói: “Nàng Tây tử tối tăm nhơ nhuếc thì người ta đều bịt mũi 
mà đi qua. 
“Tuy nhiên có kẻ [dung mạo] xấu xí mà giữ giới chay tịnh, tắm gội, thì 
vẫn tế cúng Thượng Đế được.” 

BÌNH GIẢI: 


Tây tử tức là nàng Tây Thi, người đẹp nhất nước Việt ở thôn Trữ La vào 
thời Xuân Thu. Bấy giờ, nước Việt bị nước Ngô đánh bại, vua Việt là Câu Tiễn 
và Tể tướng Phạm Lãi phải dùng mỹ nhân kế, dâng Tây Thi cho vua Ngô Phù 
Sai. Ngô Phù Sai xây Cô Tô đài cho người đẹp ở và say mê nàng, bỏ bê việc 
triều chính. Sau khi nước Ngô bị phá, tương truyền Tây Thi được Phạm Lãi 
đón đi ngao du Ngũ hồ. Vì vậy, hậu thế đã chê Tây Thi là người tối tăm nhơ 
nhuốc. 

Mạnh Tử là nhà đạo đức nên cũng không chấp nhận chuyện đó; và cho 
rằng người xấu xí mà giữ tâm hồn thanh khiết, thân thể trong sạch vẫn có 
giá trị hơn người đẹp, bởi vì người ấy có thể được Thượng Đế chấp nhận trong 
chức năng tế tự. 


26. 
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Mạnh Tử viết: “Thiên hạ chỉ ngôn tính dã, tắc cố nhỉ dĩ hỹ. Cố giả dĩ lợi 
vi bản. Sở ố ư trí giả, vị kỳ tạc dã. Như trí giả nhược Vũ chỉ hành thủy 
dã, tắc vô ố ư trí hỹ. Vũ chỉ hành thủy dã, hành kỳ sở vô sự dã. Như trí 
giả diệc hành kỳ sở vô sự, tắc trí diệc đại hỹ. 





“Thiên chi cao dã, tính thần chi viễn dã, cẩu cầu kỳ cố, thiên tuế chi 
nhật chí, khả toạ nhi trí dã.” 
Dịch nghĩa: 

Mạnh Tử nói: “Thiên hạ nói về tính, ấy là nói về bản năng vốn có mà 
thôi. Cái bản năng vốn có lấy lợi làm gốc. Chỗ đáng ghét của kẻ trí là sự 
xuyên tạc của họ. Kẻ trí nếu như giống vua Vũ khai thông nước chảy, 
thì đâu có ai ghét kẻ trí. Vua Vũ khai thông nước chảy đã tiến hành một 
cách tự nhiên (vô sự). Giả như kẻ trí cũng tiến hành công việc một cách 
tự nhiên, thì điều trí của họ thật lớn lao. 


“Bầu trời cao cả, các vì sao xa xôi, ví bằng đi tìm nguyên có của trời sao, 
` z* ` ^ -- ^ ` v Z ^? À+* ` AZ Z 
thì cái ngày đông chí của một ngàn năm có thể ngồi mà thấu đáo được.” 


BÌNH GIẢI: 


Theo sách Trung dung, tính là Thiên mệnh; đó là thực thể tỉnh tuyển tiên 
thiên của Trời trao cho con người trong buổi ban sơ. Tính ấy vốn tốt lành. Tuy 
nhiên, cái tính mà thiên hạ hay nói tới, ở đây Mạnh Tử gọi là “cố”, lại là tính 
hậu thiên; đó là bản năng động vật vốn có của con người trong trần gian. Cái 
bản năng vốn có ấy theo thời gian đã bị mù quáng vì điều lợi, và lấy lợi làm 
gốc. Kẻ trí là người khôn ngoan xảo quyệt bị ch1 phối bởi điều lợi cho nên phát 
triển mạnh cái tính hậu thiên hám lợi đó. Vì vậy, họ có thể xuyên tạc sự thật, 
có thể nói những điều không hợp nghĩa lý, nói những lời ngụy biện cốt để thủ 
lợi. Đó là chỗ đáng ghét của kẻ trí. 

Nếu như kẻ trí biết bắt chước ông Vũ ngày xưa khi khai thông cho nước 
chảy thì hay biết mấy; ai có thể ghét sự trí xảo của họ được? Ông Vũ khi còn 
làm quan dưới triều vua Thuấn, đã được cử đi trị thủy, khai kênh, mở rạch 
để cho dân có đất cày cấy, có đường để đi, tránh nạn sình lầy, ngập lụt. Ông 
Vũ đã thuận theo qui luật tự nhiên của nước, xoi đất cho nước chảy từ cao 
xuống thấp, dẫn nước chỗ sình vào vùng khô cạn, hay đưa nước ra sông, ra 
biển. Công việc của ông Vũ thuận theo qui luật tự nhiên cho nên không phải 
tốn công sức nhiều; ngài không vẽ việc (vô sự), do đó không phí sức của dân 
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chúng. Giả như kẻ trí cũng tiến hành công việc một cách tự nhiên như vậy, 
không cưỡng ép, không gò bó, không dối trá, không cản trở để cầu lợi riêng, 
thì điều trí của họ sẽ đưa tới thành quả lớn lao biết bao cho xã hội. Chẳng 
những vận dụng điều trí theo qui luật tự nhiên có thể xây dựng nước nhà, có 
thể tạo nên phúc lợi cho toàn dân, mà còn có thể vận dụng sự khôn ngoan ấy 
để tìm hiểu qui luật huyền vi của vũ trụ. 

Kầa bầu trời kia cao rộng biết bao, các vì sao xa xôi biết bao! Tuy nhiên cả 
cái vũ trụ bao la ấy đều tuân theo qui luật vận hành tự nhiên của Thượng 
Đế. Nếu kẻ trí biết suy tư và sống trong qui luật tự nhiên thì có thể ngồi ngay 
tại nhà mình mà thấu đáo được diễn tiến tuần tiết của thời gian, tiêu biểu 
bằng ngày đông chí vào mỗi năm. Đông chí (ngày ngắn nhất, đêm dài nhất) 
là ngày cuối của thời âm khí cực thịnh bước sang ngày của thời dương khí bắt 
đầu phát triển. Đã biết được qui luật của một năm, người ta có thể biết được 
qui luật chung của cả nghìn năm trong vũ trụ. 
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Công Hàng Tử hữu tử chi tang. Hữu sư vãng điếu. Nhập môn, hữu tiến 
nhi dữ Hữu sư ngôn giả. Hữu tựu Hữu sư chỉ vị, nhi dữ Hữu sư ngôn giả. 
Mạnh Tử bất dữ Hữu sư ngôn. 


TI 


Hữu sư bất duyệt viết: “Chư quân tử giai dữ Hoan ngôn. Mạnh Tử độc 
bất dữ Hoan ngôn. Thị giản Hoan dã.” 
Mạnh Tử văn chi, viết: “Lễ, triều đình bất lịch vị nhi tương dữ ngôn; bất 
du giai nhi tương ấp dã. Ngã dục hành lễ, Tử Ngao dĩ ngã vi giản, bất 
diệc đị hô?” 
Dịch nghĩa: 
Công Hàng Tử có đám tang con. Quan Hữu sư đến viếng tang. Bước vào 
cửa, có một số quan tiến tới nói chuyện với quan Hữu sư. Có những vị 
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quan đến chỗ quan Hữu sư ngồi và nói chuyện với ông. Mạnh Tử chẳng 
nói gì với quan Hữu sư cả. 

Quan Hữu sư không vui, nói: “Các vị quân tử đều nói chuyện với Hoan 
này. Một mình Mạnh Tủ chẳng nói với Hoan. Đó là coi nhẹ Hoan này 
vậy. ” 

Mạnh Tử nghe vậy, nói rằng: “Theo lễ, chốn triều đình, không được vượt 
qua chỗ của mình mà nói chuyện cùng người; không được vượt thứ bậc 
mà đến vái chào người. Tôi muốn thi hành theo lễ, Tử Ngao lại cho rằng 
tôi coi nhẹ, cũng chẳng lạ hay sao?” 


BÌNH GIẢI: 

Công Hàng Tử là quan đại phu nước Tề. Hữu sư là chức quan khanh vào 
hàng thượng phẩm. Trong chuyện này, quan Hữu sư đến viếng tang là quan 
lớn Vương Hoan (Tử Ngao). Thấy có quan lớn đến, các quan khác đua nhau 
ra chào hỏi, biểu lộ sự trọng kính. Chỉ riêng Mạnh Tử ngồi yên tại chỗ mình, 
chẳng hỏi thăm, chuyện trò gì với Vương Hoan cả. 

Sở dĩ Mạnh Tử có thái độ lạnh nhạt như vậy, vì ông biết Vương Hoan là 
hạng tiểu nhân, chẳng có tài đức gì, chỉ giỏi tâng bốc, nịnh hót vua mà được 
chức vị lớn. Mạnh Tử là khách khanh của vua Tề, tiện thì ở, không tiện thì 
đi nước khác, hay trở về cố hương, đâu cần lấy lòng ai! Mạnh Tử đã có thái 
độ này khi cùng đi với Vương Hoan trong phái bộ đến nước Đằng điếu tang. 

Sự thực là như thế, nhưng thấy Vương Hoan trách móc mình, Mạnh Tử 
đã nói tránh đi để giữ phép lịch sự và hoà khí, lấy cớ là cần phải chấp hành 
nghi lễ của triều đình. 
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Mạnh Tử viết: “Quân tử sở dĩ dị ư nhân giả, dĩ kỳ tồn tâm dã. Quân tử 
dĩ nhân tồn tâm, dĩ lễ tồn tâm. Nhân giả ái nhân, hữu lễ giả kính nhân. 
Ái nhân giả, nhân hằng ái chỉ; kính nhân giả, nhân hằng kính chỉ. 
Hữu nhân ư thử, kỳ đãi ngã dĩ hoạnh nghịch, tắc quân tử tất tự phản dã. 
Ngã tất bất nhân dã, tất vô lễ dã. Thử vật hề nghi chí tai! Kỳ tự phản 
nhi nhân hỹ, tự phản nhi hữu lễ h, kỳ hoạnh nghịch do thị dã; quân 
tử tất tự phản dã, ngã tất bất trung. Tự phản nhỉ trung hỹ, kỳ hoạnh 
nghịch do thị dã. Quân tử viết: “Thử diệc võng nhân dã dĩ hÿ! Như thử 
tắc dữ cầm thú hề trạch tai? Ư cầm thú, hựu hà nạn yên?” 

Thị cố quân tử hữu chung thân chỉ ưu, vô nhất triêu chỉ hoạn dã. Nãi 
nhược sở ưu, tắc hữu chỉ. Thuấn, nhân dã, ngã diệc nhân dã. Thuấn vi 
pháp ư thiên hạ khả truyền ư hậu thế. Ngã do vị miễn vi hương nhân 
dã, thị tắc khả ưu dã. Uu chỉ như hà? Như Thuấn nhi dĩ hỹ. Nhược phù 
quân tử sở hoạn, tắc vô hỹ. Phi nhân vô vi dã, phi lễ vô hành dã. Như 
hữu nhất triêu chỉ hoạn, tắc quân tử bất hoạn hỹ.” 


Dịch nghĩa: 
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Mạnh Tử nói: “Quân tử sở dĩ khác người ta là bảo tồn tâm hồn của mình. 
Quân tử lấy điều nhân điều lễ để bảo tôn tâm hồn. Người nhân thì yêu 
người; người có lễ thì kính trọng người. Yêu người thì người hằng yêu lại, 
kính người thì người hằng kính lại. 

“Có người nào ở đây đối đãi với ta ngang ngược, thì làm người quân tử ắt 
phải xét lại mình. Ta chắc bất nhân, vô lễ, mà họ xử đến như thế chăng? 
Tự xét mình mà có nhân, xét mình mà có lễ; nhưng sự ngang ngược của 
họ vẫn còn đó, người quân tử ắt phải xét lại mình nữa, chắc ta chẳng 
hết lòng. Xét lại mà thấy hết lòng, sự ngang ngược của họ vẫn còn. Th là 


MẠNH TỬ 





người quân tử, sẽ nói rằng: 'Ñẻ ấy cũng là con người xằng bậy mà thôi. 
Người như thế cùng với cầm thú đâu có khác biệt? Đối với cầm thú, lại 
phải căn vặn hay sao?” 


“Vậy nên, người quân tử có điều lo nghĩ suốt đời mà không phải sợ sệt 
một buổi nào. Giả như có điều phải lo nghĩ, mối lo nghĩ là: vua Thuấn 
là người, ta cũng là người. Vua Thuấn làm được khuôn phép cho thiên 
hạ, có thể truyền lại cho hậu thế. Còn ta thì chưa thoát khỏi thân phận 
kẻ quê mùa! Đó là điều đáng lo nghĩ vậy. Đã lo nghĩ, phải làm sao? Phải 
như vua Thuấn mà thôi. Còn như chỗ sợ của người quân tử thì không 
có. Chẳng phải điều nhân, không làm; chẳng phải điều lễ, không hành 
động. Như có nỗi lo sợ một buổi, người quân tử không phải sợ vậy.” 


BÌNH GIẢI: 

AI cũng có tâm hồn cả; chỉ có điều khác nhau là: người quân tử biết bảo tồn 
tâm hồn, kẻ tiểu nhân để cho mất. Bảo tổn tâm hồn tức là giữ điều nhân, điều 
lễ. Đánh mất tâm hồn là bất nhân, là vô lễ. Bất nhân, vô lễ thì sánh ngang với 
cầm thú. Đối với kẻ sánh ngang với cầm thú, chỉ có cách tốt hơn hết là lánh 
xa, không có gì đáng phải đặt vấn đề nữa. 

Tuy nhiên, trước khi đánh giá ai là người xằng bậy, sánh ngang với cầm 
thú, người quân tử phải tự xét mình trước, xét đi rồi xét lại. Xét kỹ xem mình 
có lỗi không, rồi mới có thể đánh giá người được. Vì thế cổ nhân nói: “Tiên 
trách kỷ, hậu trách nhân.” (Trước hãy hỏi lỗi mình, sau mới hỏi lỗi người). 

Khi đã thấy mình không lỗi, người quân tử không còn sợ gì nữa. Chỉ có 
điều, người quân tử phải lo nghĩ suốt đời mà thôi: lo làm sao trở nên bậc chí 
thiện để có thể nêu gương mẫu cho đời, để có thể bắt chước vua Thuấn truyền 
bá đạo lý cho hậu thế bằng những hành vi tốt đẹp của mình. 


29. 
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Vũ, Tắc đương bình thế, tam quá kỳ môn, nhi bất nhập; Khổng Tử hiền 
chi. Nhan Tử đương loạn thế, cư ư lậu hạng, nhất đan tự, nhất biểu ẩm, 
nhân bất kham kỳ ưu, Nhan Tử bất cải kỳ lạc; Khổng Tử hiền chỉ. 
Mạnh Tử viết: “Vũ, Tắc, Nhan Hồi đồng đạo. Vũ tư thiên hạ hữu nịch 
giả, do kỷ nịch chỉ dã; Tắc tư thiên hạ hữu cơ giả, do kỷ cơ chỉ dã. 

“Thị đĩ như thị kỳ cấp dã. Vũ, Tắc, Nhan Tủ, dịch địa tắc giai nhiên. 
“Kim hữu đồng thất chi nhân đấu giả, cứu chi; tuy bị phát, anh quan nhỉ 








cứu chi, khả dã. Hương lân hữu đấu giả, bị phát anh quan nhi vãng cứu 
chi, tắc hoặc đã, tuy bế hộ khả dã.” 


Dịch nghĩa: 


Ông Vũ, ông Tắc đương ở thời bình, ba lần qua cửa nhà mà không vào. 
Khổng Tử khen là bậc hiền. Nhan Tử đương ở thời loạn, sống trong ngõ 
hẹp, một giỏ cơm, một bầu nước, người ta không chịu được nỗi lo buồn ấy, 
Nhan Tử thì không đổi niềm vui của mình. Khổng Tử khen là bậc hiền. 
Mạnh Tử nói: “Ông Vũ, ông Tắc, ông Nhan Hồi cùng một đạo lý. Ông Vũ 
nghĩ rằng thiên hạ bị chìm đắm là do mình nhấn chìm. Ông Tác nghĩ 
rằng thiên hạ chịu đói là do mình làm cho đói. Cho nên mới phải vội 
vàng như thế. Ông Vũ, ông Tắc, ông Nhan Tử mà đổi địa vị cho nhau, 
thì đều làm như thế: 

“Nay có những người ở cùng nhà mà đánh nhau, kêu cứu; tuy phải vén 
tóc, buộc mũ mà cứu giúp thì nên làm. Còn hàng xóm mà có đánh nhau, 
vén tóc, buộc mũ mà đi cứu thì hồ đồ vậy. Dù đóng cửa, cũng nên.” 


BÌNH GIẢI: 


Ông Vũ, ông Tắc là hai quan đại thần dưới triều vua Thuấn. Sau khi nắm 
quyền cai trị thay vua Nghiêu, vua Thuấn cử ông Vũ lo việc trị thủy, cử ông 
Tác phụ trách việc canh nông. Cả hai ông đều tận tụy vì dân vì nước, cho nên 
ba lần đi qua cửa nhà mình mà không vào thăm vợ con. Khổng Tử đã từng 
khen ông Vũ và ông Tắc là hai bậc hiền. 

Ở thời Xuân Thu, môn đệ Khổng Tử là Nhan Hồi, thờ ơ với việc chính trị 
nước non, vui vẻ trong cảnh nghèo tại ngõ hẹp. Ông cũng được Khổng Tử 
khen là bậc hiển. 
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Ông Vũ, ông Tắc và ông Nhan Hồi có hai lối hành xử khác nhau. Ông Vũ, 
ông Tắc thì chăm chỉ hoạt động; ông Nhan Hồi thì nhàn nhã thánh thơi. Tuy 
hai lối hành xử đó trái ngược nhau nhưng cùng chung một đạo lý. 

Theo Mạnh Tử, giả như Nhan Hồi sống vào thời thái bình, được vua trọng 
dụng thì ông cũng hành xử như ông Vũ, ông Tắc; giả như ông Vũ, ông Tắc 
sống vào thời Xuân Thu đại loạn, chẳng được vua chúa ngó ngàng tới, hẳn hai 
ông sẽ hành xử như ông Nhan Hồi. 

Tại sao ông Vũ, ông Tắc chăm chỉ hoạt động vì dân vì nước như vậy? Thưa 
rằng hai ông quan niệm trong thời bình mà dân chúng bị chìm đắm trong 
lụt lội, bị đói khổ vì thiếu cơm, đó là nhà cai trị không biết lo cho dân. Nhận 
rõ trách nhiệm của mình đối với dân, cho nên ông Vũ, ông Tắc phải cấp bách 
làm việc để cứu dân khỏi lụt, khỏi đói. 

Còn ông Nhan Hồi chẳng hề bận tâm về việc nước, thảnh thơi sống trong 
cảnh nghèo, bởi vì vua chúa thời Xuân Thu không tha thiết gì đến sự khốn 
khổ của dân, không trọng dụng người hiền, coi người hiền như người ngoài 
cuộc. Đã là người ngoài cuộc thì chuyện nước loạn, dân đói chỉ là chuyện của 
nhà hàng xóm (hương lân); người hiền sao có thể can dự vào được? Giả như 
vua chúa thời Xuân Thu mời Nhan Hồi nhập cuộc; bấy giờ, chuyện nước loạn 
dân đói mới là chuyện nhà của Nhan Hồi. Chắc hẳn vào lúc đó, Nhan Hồi sẽ 
tận tụy hơn ai hết, chẳng thua gì ông Vũ, ông Tắc. 

Xen vào việc của nhà hàng xóm là một việc hồ đồ, dại dột, có khi bị bể đầu, 
sứt tai, thì xen vào việc của vua chúa, khi vua chúa không cần tới mình, cũng 
là một việc hồ đồ, dại dột nốt. Người hiền chẳng bao giờ làm như vậy. 
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Công Đô Tử viết: ““huông Chương, thông quốc giai xưng bất hiếu yên; 
phu tử dữ chi du, hựu tùng nhi lễ mạo chi. Cảm vấn: hà dã?” 

Mạnh Tử viết: “Thế tục sỏ vị bất hiếu giả ngũ: Nọa kỳ tứ chỉ, bất cố phụ 
mẫu chi dưỡng; nhất bất hiếu dã. Bác, dịch, hiếu ẩm tửu, bất cố phụ 
mẫu chi dưỡng; nhị bất hiếu dã. Hiếu hoá tài, tư thê tử, bất cố phụ mẫu 
chi dưỡng; tam bất hiếu dã. Tùng nhĩ mục chi dục, dĩ vi phụ mẫu lục; tứ 
bất hiếu dã. Hiếu dũng, đấu ngận, dĩ nguy phụ mẫu; ngũ bất hiếu dã. 
Chương tử hữu nhất ư thị hồ? 


Phù, Chương tử, tử phụ trách thiện nhi bất tương ngộ dã. Trách thiện, 
bằng hữu chỉ đạo dã; phụ tử trách thiện tặc ân chi đại giả. Phù Chương 
tử, khởi bất dục hữu phu thê, tử mẫu chi thuộc tai? Vị đắc tội ư phụ, bất 
đắc cận, xuất thê, bính tử, chung thân bất dưỡng yên. Kỳ thiết tâm, dĩ 
vi bất nhược thị, thị đắc tội chỉ đại giả. Thị tắc Chương tử dĩ hỹ.” 


Dịch nghĩa: 
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Công Đô Tử nói: “Khuông Chương, cả nước đều cho là bất hiếu, thầy giao 
du với ông ta, lại còn tỏ ra tôn kính nữa. Dám hỏi, vì sao vậy?” 

Mạnh Tử nói: “Những điều mà thói đời gọi là bất hiếu có năm: uể oải tay 
chân, chẳng đối hoài đến nuôi nấng cha mẹ, là một điều bất hiếu. Đánh 
bạc, đánh cờ, ham uống rượu, chẳng đối hoài đến nuôi nấng cha mẹ, là 
hai điều bất hiếu. Ham của cải, riêng lo cho vợ con, chẳng đối hoài đến 
nuôi nấng cha mẹ, là ba điều bất hiếu. Chạy theo sự ham muốn của 
tai mắt, làm cho cha mẹ bị nhục nhã, là bốn điều bất hiếu. Ham dũng 
mãnh, đánh lộn tàn nhẫn, làm nguy đến cha mẹ, là năm điều bất hiếu. 
Chương Tử có mắc một điều nào chăng? 

“Này, Chương Tủ, con trách móc cha về điều thiện mà chẳng hoà hợp 
được. Trách móc nhau về điều thiện là đạo lý của bè bạn. Cha con trách 
thiện nhau là việc hại lón cho ân tình. Này, Chương Tử há không muốn 
có sự thân thuộc giữa chồng vợ, mẹ con sao? Vì mắc lỗi với cha, không 
được gần gũi, nên phải bỏ vợ, đuổi con, suốt đời chẳng cần nuôi nấng. 
Trong lòng ông sắp đặt rằng nếu không làm như vậy, thì mắc lỗi lớn. Đó 
là tình cảnh của Chương Tử phải thế thôi.” 


MẠNH TỬ 
BÌNH GIẢI: 


Khuông Chương là người nước Tề. Ông bị cả nước cho là bất hiếu vì giữa 
ông và thân phụ không có sự hoà hợp gần gũi. Lý do là ông đã dám khuyến 
cáo cha mình về điều thiện. Trong khi mọi người nước Tề xa lánh Khuông 
Chương, thì Mạnh Tử lại thường xuyên giao du và tỏ ra tôn kính ông nữa. 
Tại sao vậy? 





Tại vì Mạnh Tử biết ông là người quân tử. Người quân tử giữ đạo hiếu 
trong điều lễ, nghĩa là yêu kính cha mẹ mình trong đạo lý. Khổng Tử nói: 
“Sự phụ mẫu cơ gián: thờ cha mẹ phải biết can ngăn” (Luận ngữ, Lý nhân). 
Thấy cha mẹ làm điều trái, người con hiếu phải khuyến khích cha mẹ làm 
điều thiện. 

Khuông Chương giữ đạo hiếu của người quân tử, cho nên đã gây nên mối 
bất hoà với cha. Đó là một chuyện hết sức đau lòng chẳng đặng đừng. Vì 
không được gần gũi cha để hầu hạ phụng dưỡng, Khuông Chương đã phải tự 
phạt mình bằng cách xa vợ con, không để cho vợ con phụng dưỡng mình suốt 
đời. 

Thấu hiểu tình cảnh ngang trái ấy của Khuông Chương, Mạnh Tử rất cảm 
phục ông và thường lui tới để an ủi. Trước mắt Mạnh Tử, Khuông Chương 
không phải là người con bất hiếu mà là một bậc quân tử đáng thương, đáng 
kính. 
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Tăng Tử cư Vũ thành, hữu Việt khấu. Hoặc viết: “Khấu chí, hạp khứ 
chư?” 


Viết: “Vô ngụ nhân ư ngã thất, hủy thương kỳ tân mộc.” 


Khấu thối, tắc viết: “Tu ngã tường ốG, ngã tương phản.” Khấu thối. Tăng 
Tử phản. Tả hữu viết: “Đãi tiên sinh như thử kỳ trung, thả kính dã! 
Khấu chí, tắc tiên khú, dĩ vi dân vọng. Khấu thối, tắc phản. Đãi ư bất 
khả!” 


Thẩm Du Hành viết: “Thị phi nhữ sở tri dã. Tích Thẩm Du hữu phụ sô 
chi họa. Tùng tiên sinh giả, thất thập nhân, vị hữu dự yên. Tử Tư cư ư 
Vệ, hữu Tề khấu. Hoặc viết: “Nhấu chí, hạp khứ chư?” 


Tử Tư viết: “Như Cấp khứ, quân thùy dữ thủ?” 


Mạnh Tử viết: “Tăng Tử, Tử Tư đồng đạo. Tăng Tử sư dã, phụ huynh dã. 
Tử Tư thần dã, vi dã. Tăng Tử, Tử Tư dịch địa, tắc giai nhiên.” 


Dịch nghĩa: 
Tăng Tử sống ở Vũ Thành, vào lúc có giặc Việt. Có người nói: “Giặc tới, 
sao chẳng chạy đi?” 


Tăng Tử nói: “Đừng cho người vào Ở trong nhà ta, phá hoại cây có của 
ta.” 


Giặc rút lui, thì ông nhắn: “Hãy sửa sang nhà cửa tường vách, ta sắp 
về.” Giặc lui rồi, Tăng Tử quay về. Những kẻ tả hữu nói với nhau rằng: 
“Đối đãi với thầy như thế này, thật hết lòng, vả lại còn tôn kính! Giặc 
đến thì thầy bỏ đi trước, hẳn làm cho dân bắt chước theo. Giặc lui, lại 
quay về. E rằng như thế chẳng nên!” 


Thẩm Du Hành nói: “Các anh biết thế nào được lẽ phải trái. Xưa kia, 
Thẩm Du có tai họa do bọn gánh cỏ. Đi theo thầy, có tới bảy mươi người, 
mà chẳng có ai can dự. Tử Tư sống ở nước Vệ, vào lúc có giặc Tề. Có 
người nói: 'Giặc tói, sao chẳng chạy đi? Tử Tư nói: Nếu như Cấp này bỏ 
đi, ai càng với vua gìn giữ?” 

Mạnh Tử nói: “Tăng Tử, Tử Tư cùng theo một đạo lý. Tăng Tử là bậc 
thầy, bậc cha anh. Tử Tư là bề tôi, là phận nhỏ mọn. Nếu Tăng Tủ, Tử 
Tư đổi địa vị cho nhau, thì đều xử như thế.” 


BÌNH GIẢI: 


Vũ Thành là một ấp thuộc nước Lỗ; Tăng Tử sống và dạy học tại đấy. Việt 
là một nước mạnh ở bên cạnh nước Ngô, nước Sở, thuộc Hoa Nam. Giặc Việt 
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có lẽ là một bọn giặc cỏ ở vùng nước Việt, chứ không phải đại quân nước Việt. 
Được tin báo có giặc, Tăng Tử ra đi và dặn dò người nhà trông coi nhà cửa, 
vườn tược cẩn thận. 

Khi trở về, thấy nhà cửa của thầy được bảo vệ tử tế, các môn đệ theo hầu 
tả hữu khen ngợi quan cai trị sở tại đã rất chu đáo đối với thầy; đồng thời họ 
có ý chê cách xử lý của thầy trong cơn biến loạn vừa qua. Lý do là Tăng Tử 
không tham gia vào việc chống giặc giữ ấp; nghe tin giặc đến thì chạy ngay, 
nêu gương chẳng hay cho dân bắt chước. 

Bấy giờ, Thẩm Du Hành, một môn đệ của Tăng Tử đã lên tiếng bênh vực 
thầy. Ông cho biết, xưa kia nhà họ Thẩm Du gặp tai họa do bọn gánh cỏ gây 
rối. Tăng Tử ở đấy cùng với bảy mươi đệ tử, mà chẳng ai can dự vào việc dẹp 
loạn. Lý do là thầy trò Tăng Tử không phải gia nhân của họ Thẩm Du, không 
chịu ơn huệ của họ Thẩm Du, nên không có bổn phận phải can thiệp. Còn 
trường hợp của Tử Tư (một cao đệ của Tăng Tử và là cháu nội của Khổng Tử, 
tên là Khổng Cấp) thì khác. Tử Tư làm quan ở nước Vệ, ăn lộc của vua Vệ. 
Vào lúc có giặc Tề xâm lấn, có người bảo Tử Tư chạy, nhưng ông không đi, bởi 
vì ông biết rằng mình có bổn phận ở lại giúp vua Vệ giữ nước. 

Thẩm Du Hành có ý nói rằng, Tăng Tử bỏ ấp Vũ Thành chạy loạn, không 
ở lại tham gia vào việc giữ ấp, không phải là việc đáng trách. Tăng Tử chỉ là 
một ông thầy dạy học, ở phận cha anh (bề trên), không phải là một ông quan 
ăn lộc nước; nên ông không có bổn phận giữ ấp. Tăng Tử chỉ là một khách trọ 
đáng tôn trọng của ấp Vũ Thành mà thôi. 

Bình luận về chuyện này, Mạnh Tử cho rằng tuy xử lý khác nhau nhưng 
Tăng Tử và Tử Tư cùng theo một đạo lý. Tăng Tử là bậc thầy, ở vai cha anh; 
ông không có bổn phận giữ ấp, chống giặc. Tử Tư là một ông quan nước Vệ, 
thân phận nhỏ mọn tùy thuộc vào vua; cho nên ông phải ở lại cùng vua giữ 
nước. 

Nếu như hai người đổi địa vị cho nhau, Tử Tư ở vai thầy, Tăng Tử ở phận 
bề tôi, thì cách xử lý cũng như thế. Nghĩa là Tử Tư sẽ bỏ đi khi giặc tới, còn 
Tăng Tử ở lại giữ nước, giữ ấp. 


32. 
?⁄-†ƒH : #‡#^AIMX-7, &#7⁄222+A^^*? 
#f?ƒH: fJLX2*©A‡4\? # Z?##^ BE]. 
Trừ Tử viết: “Vương sử nhân gián phu tử, quả hữu dĩ dị ư nhân hồ?” 


Mạnh Tử viết: “Hà dĩ dị ư nhân tai? Nghiêu, Thuấn dữ nhân đồng nhĩ.” 
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Dịch nghĩa: 
Trừ Tử nói: “Vua sai người dò xem phu tử quả có gì khác với người ta 
chăng?” 
Mạnh Tử nói: “Nào có gì khác với người ta? Vua Nghiêu, vua Thuấn 
cùng với người ta như nhau cả mà.” 
` k¿ 
BINH GIAI: 


Trừ Tử, một viên quan nước Tề cho Mạnh Tử biết rằng Tề Tuyên Vương 
sai người dò xét xem Mạnh Tử có gì khác với người thường chăng. Có lẽ, vua 
Tề nghĩ rằng bậc hiền như Mạnh Tử phải có một phần cơ thể nào đó khác với 
người thường, cho nên mới tài giỏi, đạo đức như vậy. 

Mạnh Tử cho biết về ông và cả những bậc thánh vương như vua Nghiêu, 
vua Thuấn ngày xưa chẳng có phần cơ thể nào khác thường: tất cả mọi người, 
tài giỏi, ngu dốt, thiện ác đều giống nhau cả. 


Có khác chăng là khác về cá1 tâm. Tâm là phần tỉnh thần chủ trì trong con 
người. Tâm của người thường thì rong ruổi theo dục vọng của thân xác, khiến 
cho người ta làm điều sai trái. Tâm của bậc thánh hiền thì tuân theo chính 
đạo. Vì giữ theo chính đạo cho nên tâm luôn luôn trong sáng; nhờ trong sáng 
mà hiểu thấu mọi vật; do hiểu thấu mọi vật mà trở nên khôn ngoan. Trong 
chính đạo, tâm phát hiện trên cử chỉ hành vi để trở thành những hành động 
thiện hảo. 


33. 
7t ^#ñ—#+—*m & # # › JÄLE Ai, BỊ  JŠ 3B R 
f4. È#El‡Øf ft #'@ 3, RnỊ Ñ,. 
#j‡#'`#H: #AH, BỊ 8 RỊ m4: BỊ‡E ft: 
Â2› 3ä tt. m+©ŠÝ Zãð#. 5J#WNME A2 
5.2... 
TP › . 1š BỊ ' & ft 3 2š #.. 
$3t§ÊHl>##› C241“: 4X; 1X8am> tù. Wt 
+ 6Š X > ïắt,. 
Jt#f#, ## 4H: ÈA34› Z712?2m#4 #@~,. + 
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Tề nhân hữu nhất thê, nhất thiếp nhi xử thất giả. Kỳ lương nhân xuất, 
tắc tất yếm tửu nhục nhi hậu phản. Kỳ thê vấn sở dữ ẩm thực giả, tắc 
tận phú quý dã. Kỳ thê cáo kỳ thiếp viết: “Lương nhân xuất, tắc tất yếm 
tửu nhục nhi hậu phản. Vấn kỳ dữ ẩm thực giả, tận phú quý dã. Nhi vị 
thường hữu hiển giả lai. Ngô tương gián lương nhân chỉ sở chỉ dã.” 


Tảo khỏi, thí tùng lương nhân chỉ sở chị. Biến quốc trung, vô đữ lập đàm 
giả. Tốt chỉ Đông quách phần gian chi tế giả, khất kỳ dư; bất túc, hựu cố 
nhỉ chỉ tha. Thử kỳ vi yếm túc chi đạo dã. 


Kỳ thê qui, cáo kỳ thiếp viết: “Lương nhân giả, sở ngưỡng vọng nhỉ 
chung thân dã, kim nhược thử.” Dữ kỳ thiếp sán kỳ lương nhân nhi 
tương khấp ư trung đình. Nhi lương nhân vị chi trí dã! Thi thi tùng 
ngoại lai, kiêu kỳ thê thiếp. 

Do quân tử quan chi, tắc nhân chi sở đĩ cầu phú quý, lợi đạt giả, kỳ thê 
thiếp bất tu dã, nhi bất tương khấp giả, ky hy hỹ! 


Dịch nghĩa: 


Người nước Tề kia có vợ cả, vợ nhỏ ở cùng một nhà. Chồng của họ ra 
ngoài ắt no nê rượu thịt rồi sau mới về. Vợ cả hỏi xem cùng ăn uống 
với người nào thì tất cả đều là những người giàu sang. Vợ cả nói với 
vợ nhỏ rằng: “Chồng chúng ta ra ngoài ắt no nê rượu thịt rồi sau mới 
về. Hỏi xem cùng ăn uống với người nào, thì tất cả đều là những người 
giàu sang. Thế mà chưa từng có người giàu sang nào đến. Tôi sẽ dò xem 
chồng chúng ta đến những chỗ nào.” 


Sớm dậy, nàng bèn theo hút người chồng đi chốn này chốn nọ. Trong 
khắp mọi nơi, anh ta chẳng đứng nói chuyện với người nào. Rốt cục đi 
đến ngoại thành phía Đông, khoảng có người tế cúng mồ mả, anh ta xin 
đồ ăn thừa; chưa đủ no, lại ngối nhìn sang đám khác. Đó là đường lối no 
nê của anh ta vậy. 

Vợ cả về nói với vợ nhỏ rằng: “Chồng chúng ta, chỗ suốt đời chúng ta 


trông mong, nay như thế đấy.” Chị ta cùng với vợ nhỏ chê trách chồng, 
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rồi cùng khóc với nhau ở giữa sân nhà. Thế mà người chồng chưa biết gì 
cả. Anh ta hoan hỉ tự đắc từ ngoài vào, kiêu căng với hai vợ. 


Do đạo quân tử mà xem xét, thì cái chỗ người ta tìm giàu sang, lợi 
đạt trong khi vợ nhà không hổ thẹn, không khóc lóc, thật hiếm hoi bao 
nhiêu! 


BÌNH GIẢI: 


Câu chuyện về người nước Tề thời Chiến Quốc này quả là thú vị! Một con 
người chẳng có tài cán gì mà dám lấy tới hai vợ; đã chẳng nuôi được vợ, đi xin 
ăn đồ thừa ngoài nghĩa địa, thế mà lại còn vênh váo, khoác lác rằng ăn uống 
với những người giàu sang! 

Mạnh Tử kể câu chuyện này rổi suy luận thêm: con người đi tìm giàu 
sang, lợi lãi thành đạt bằng phương cách ngay thẳng, khiến cho vợ con không 
phải xấu hổ, khóc lóc, thật là hiếm hoi! Chẳng lẽ cái loại người đi tìm giàu 
sang, lợi lãi thành đạt bằng phương cách ô nhục thì nhiều lắm hay sao? Thế 
mới biết người quân tử quả là quá ít trong thế gian này vậy! 
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Vạn Chương, phần trước 
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Vạn Chương vấn viết: “Thuấn vãng vu điền, hào khấp vu Mân thiên. Hà 
vi kỳ hào khấp dã? 

Mạnh Tử viết: “oán mộ dã.” 

Vạn Chương viết: “Phụ mẫu ái chi, hỷ nhi bất vong. Phụ mẫu ố chi, lao 
nhi bất oán. Nhiên, tắc Thuấn oán hồ?” 

Viết: “Trường Tức vấn ư Công Minh Cao viết: “Thuấn vãng vu điền, tắc 
ngô ký đắc văn mệnh hỹ. Hào khấp vu Mân thiên, vu phụ mẫu, tắc ngô 
bất tri dã." Công Minh Cao viết: “Thị phi nhĩ sở tri dã.` Phù, Công Minh 
Cao dĩ hiếu tử chi tâm, vi bất nhược thị khiết: Ngã kiệt lực canh điền, 
cung vi tử chức nhi dĩ hỹ. Phụ mẫu chi bất ngã ái, ư ngã hà tai? 

“Đế sử kỳ tử cửu nam, nhị nữ, bách quan, ngưu, dương, thương, lẫm bị, 
dĩ sự Thuấn ư quyến mẫu chỉ trung. Thiên hạ chỉ sĩ đa tựu chi giả, Đế 
tương tư thiên hạ nhi thiên chi yên. Vị bất thuận ư phụ mẫu, như cùng 
nhân vô sở qui! 

“Thiên hạ chỉ sĩ duyệt chi, nhân chỉ sở dục dã, nhi bất túc dĩ giải ưu; 
hảo sắc, nhân chi sở dục, thế đế chỉ nhị nữ, nhi bất túc dĩ giải ưu. Phú, 
nhân chỉ sở dục, phú hữu thiên hạ, nhi bất túc dĩ giải ưu. Quý, nhân chỉ 
sở dục, quý vi Thiên tử, nhi bất túc dĩ giải ưu. Nhân duyệt chi, hảo sắc, 
phú, quý vô túc dĩ giải ưu giả. Duy thuận ư phụ mẫu, khả dĩ giải ưu! 
“Nhân thiếu, tắc mộ phụ mẫu; tri hiếu sắc, tắc mộ thiếu ngải; hữu thê 
tử, tắc mộ thê tử; sĩ, tắc mộ quân; bất đắc ư quân, tắc nhiệt trung. Đại 
hiếu chung thân mộ phụ mẫu. Ngũ thập nhi mộ giả, dư ư Đại Thuấn 
kiến chỉ hỹ.” 


Dịch nghĩa: 
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Vạn Chương hỏi rằng: “Ông Thuấn đi cày ruộng, gào khóc kêu Trời 
thương xót. Sao lại gào khóc như thế?” 


Mạnh Tử nói: “Đó là oán than, mến mộ vậy.” 


Vạn Chương nói: “Cha mẹ yêu thương, thì vui vẻ mà chẳng quên. Cha 
mẹ ghét bỏ, thì vất vả mà chẳng oán. Vậy sao ông Thuấn oán than?” 


Đáp: “Trường Tức đã hỏi ông Công Minh Cao rằng: 'Ông Thuấn đi cày 
ruộng, thì con được nghe lời dạy rồi. Còn gào khóc kêu Trời thương xót, 
hướng về cha mẹ, thì con không hiểu.` Ông Công Minh Cao nói: Đó 
chẳng phải điều ngươi hiểu được. Này, ông Công Minh Cao cho rằng 
tấm lòng người con hiếu làm chẳng đạt thì không dứt buồn khổ. (Ông 
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Thuấn than) “Tôi đã hết sức cày ruộng, làm đầy đủ chức phận người con. 
Cha mẹ lại không yêu mến tôi, tôi còn làm sao nữa?” 


“Nhà vua (Nghiêu) đã sai con cái của mình, chín trai, hai gái, trăm 
quan, bò, dê, kho, lẫm đây đủ để phục vụ ông Thuấn trong khu ruộng. 
Những kẻ sĩ trong thiên hạ tề tựu đông đúc, nhà vua cho cùng coi sóc 
thiên hạ, để rồi truyền ngôi cho. Vì không được hoà thuận với cha mẹ, 
(ông Thuấn) coi mình như kẻ khốn cùng không có chốn quay về! 


“Những kẻ sĩ trong thiên hạ vui vẻ hưởng ứng, đó là điều mong mỗi của 
người ta, thế mà chẳng đủ giải nỗi u buồn. Có người đẹp, đó là điều mong 
muốn của người ta; nhà vua đã gả hai con gái cho, thế mà chẳng đủ giải 
nỗi u buồn. Giàu có, đó là điều mong muốn của người ta; được giàu có cả 
thiên hạ, thế mà chẳng đủ giải nỗi u buồn. Sang trọng, đó là điều mong 
muốn của người ta; được sang trọng đến làm Thiên tử, thế mà chẳng đủ 
giải nỗi u buồn. Mọi người vui vẻ hưởng ứng, lại có người đẹp, giàu sang 
mà vẫn không đủ giải nỗi u buồn vậy. Chỉ riêng được hoà thuận với cha 
mẹ mới có thể giải được u buồn thôi! 


“Người ta còn nhỏ thì yêu mến cha mẹ; biết thích sắc đẹp thì yêu mến 
gái tơ; có vợ con thì yêu mến vợ con; làm quan thì yêu mến vua, chẳng 
được lòng vua thì nóng nảy trong lòng. Bậc đại hiếu thì yêu mến cha 
mẹ. Năm mươi tuổi rồi mà còn yêu mến như thế, ta chỉ thấy ở ông Đại 
Thuấn mà thôi.” 


BÌNH GIẢI: 


Kinh Thư, thiên Nghiêu điển, nói về ông Thuấn rằng: “Người ấy là con 
một người loà, cha ngoan cố, mẹ lắm điều” (Cổ tử, phụ ngoan, mẫu ngân.). Do 
đó, mặc dù rất cố gắng, ông Thuấn vẫn không làm cho cha mẹ được vui lòng. 
Không được cha mẹ yêu mến, cho nên ông Thuấn thường đau đón oán than. 
Mỗi khi đi cày ruộng ở núi Lạch, bên bờ sông VỊ, ông hay ngửa mặt lên trời 
kêu khóc, xin Trời thương xót chuyển lòng cha mẹ. 

Học trò của Mạnh Tử là Vạn Chương, thắc mắc về điểm: Tại sao ông 
Thuấn phải oán than như vậy? Điều thắc mắc này cũng giống như thắc mắc 
của Trường Tức ngày trước, đem ra chất vấn với thầy là ông Công Minh Cao, 
một môn đệ của Tăng Tử. Ông Công Minh Cao đã giải thích rằng: Một người 
con hiếu thảo chẳng bao giờ đứt được buồn khổ khi chưa được cha mẹ yêu 


mến. 
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Giả như người con đó hư hốt, bất hiếu mà bị cha mẹ ghét bỏ; điều đó chẳng 
đáng nói. Đằng này, ông Thuấn là một người con ngoan ngoãn, chăm chỉ, hiếu 
thảo, thế mà cha mẹ vẫn ghét bỏ; điều đó đáng tủi nhục biết bao nhiêu! 


Vì vậy, mặc dù được vua Nghiêu gả cho vợ đẹp, ban cho của cải, được phú 
quý vinh hoa tột đỉnh, được các bậc trí thức trong thiên hạ qu1 phục, ông 
Thuấn vẫn không nguôi nỗi u buồn. 


Đa số mọi người chỉ yêu mến, thiết tha với cha mẹ khi còn bé bỏng; lớn lên, 
lòng yêu mến đó thường phai nhạt dần. Đến tuổi năm mươi rồi, thế mà ông 
Thuấn vẫn còn thiết tha, yêu mến cha mẹ đến như vậy, Mạnh Tử chỉ thấy 
ông Thuấn là người duy nhất! Vì thế, phải coi ông Thuấn là một bậc đại hiếu 
trong thiên hạ và tôn xưng là Đại Thuấn! 
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Vạn Chương vấn viết: “Thi vân: “Thú thê như chi hà? Tất cáo phụ mẫu. 
Tín tư ngôn dã, nghĩ mạc như Thuấn. Thuấn chi bất cáo nhĩ thú, hà dã?” 


, 


Mạnh Tử viết: “Cáo, tắc bất đắc thú. Nam nữ cư thất, nhân chi đại luân 
dã. Như cáo, tắc phế nhân chi đại luân, dĩ đỗi phụ mẫu. Thị dĩ bất cáo 
dã.” 
Vạn Chương viết: “huấn chi bất cáo nhi thú, tắc ngô ký đắc văn mệnh 
hỹ. Đế chi thế Thuấn nhi bất cáo, hà dã?” 
Viết: “Đế diệc tri cáo yên, tắc bất đắc thế dã.” 
Vạn Chương viết: “Phụ mẫu sử Thuấn hoàn lẫm; quyên giai, Cổ Tẩu 
phần lẫm. 
“Sử tuấn tỉnh, xuất, tùng nhi yểm chi. Tượng viết: “Mô cái Đô quân hàm 
ngã tích! Ngưu dương phụ mẫu; thương lẫm phụ mẫu. Can qua trẫm, 
cầm trẫm, để trẫm; nhị tẩu sử trị trẫm thê. 
“Tượng vãng nhập Thuấn cung. Thuấn tại sàng cầm. Tượng viết: “Uất 
đào tư quân nhĩ.` Nữu ni. Thuấn viết: Duy tư thần thứ, nhữ kỳ vu dư 
trị.ˆ Bất thức Thuấn bất tri Tượng chi tương sát kỷ dư?” 
Viết: “Hề nhi bất tri dã? Tượng ưu, diệc ưu; Tượng hỷ, diệc hỷ.” 
Viết: “Nhiên, tắc Thuấn ngụy hỷ giả dư?” 
Viết: “Phủ. Tích giả, hữu quĩ sinh ngư ư Trịnh Tử Sản. Tử Sản sử hiệu 
nhân súc chi trì. Hiệu nhân phanh chi; phản mệnh, viết: “Thủy xả chị, 
ngữ ngữ yên; thiểu, tắc dương dương yên; du nhiên nhỉ thệ.? Tử Sản viết: 
“Đắc kỳ sở tai! Đắc kỳ sở tai! Hiệu nhân xuất, viết: “Thục vị Tử Sản trí? 
Dư ký phanh nhi thực chi, viết: Đắc kỳ sở tai! Đắc kỳ sở tai" 
“Cố quân tử khả khi dĩ kỳ phương; nan võng dĩ phi kỳ đạo. Bỉ dĩ ái 
huynh chi đạo lai; cố thành tín nhi hỷ chi. Hề ngụy yên?” 
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Dịch nghĩa: 


800 


Vạn Chương hỏi rằng: “Kinh Thi nói: Lấy vợ thì làm sao? Ất phải thưa 
trình cha mẹ.ˆ Tĩn vào lời ấy thì đừng nên như vua Thuấn. Vua Thuấn 
không thưa trình mà lấy vợ là tại sao?” 


Mạnh Tử đáp: “Thưa trình thì không lấy được vợ. Nam nữ thành gia 
thất, đó là mối luân lý lớn của con người. Nếu như thưa trình thì bỏ mất 
mối luân lý lớn của con người, làm cho cha mẹ phải phiền giận. Do đó 
mà không thưa trình.” 


Vạn Chương nói: “Vua Thuấn không thưa trình mà lấy vợ thì tôi đã được 
nghe lời dạy. Còn vua (Nghiêu) gả con cho Thuấn mà không cho (cha mẹ 
Thuấn) biết là tại sao?” 


Đáp: “Vua (Nghiêu) cũng biết rằng cho biết thì không thể gả con được.” 


Vạn Chương nói: “Cha mẹ khiến vua Thuấn làm cho xong lẫm lúa; thế 
rồi, bỏ cái thang đi, ông Cổ Tẩu đốt lẫm lúa. 


“Lại khiến (vua Thuấn) đào giếng; xuống rồi, theo sau mà lấp giếng đi. 
Tên Tượng nói: ?Mưu mô chôn lấp Đô quân (vua Thuấn) đều là thành 
tích của ta! Bò dê thuộc về cha mẹ, kho lẫm thuộc về cha mẹ. Giáo mác 
thuộc về ta; cây đàn thuộc về ta, cây cung chạm trỗ thuộc về ta; hai chị 
(vợ vua Thuấn) thì khiến dọn giường cho ta. 


“Tên Tượng đi vào cung của vua Thuấn. Vua Thuấn đang gẩy đàn trên 
giường. Tượng nói: “Nghĩ đến anh mà thương nhó quá.` Dáng bộ thẹn 
thùng. Vua Thuấn nói: “Còn các bề tôi và dân chúng đó, em hãy cai 
trị giùm anh. Chẳng biết vua Thuấn có biết tên Tượng có ý giết mình 
chăng”” 


Đáp: “Sao lại không biết! Thấy Tượng buồn, thì cũng buồn theo; thấy 
Tượng vui thì cũng vui theo.” 

Hỏi: “Vậy thì vua Thuấn vui vẻ giả dối chứ gì?” 

Đáp: “Không phải. Xưa kia, có người biếu ông Trịnh Tử Sản một con cá 
sống. Tử Sản sai người coi ao đem nuôi nó. Người coi ao nấu cá ăn; trở 
lại chịu mệnh, nói: Ban đầu thả ra, nó lờ đờ; ít lâu, vẫy vùng, rồi nó vụt 
đi mất.” Tử Sản nói: “Nó được chốn ở của nó rồi! Nó được chốn ở của nó 
rồi! Người coi ao trở ra, nói: ẤAi bảo Tử Sản sáng suốt? Tôi đã nấu con 
cá ăn rồi; còn nói: “Nó được chốn ở của nó rồi! Nó được chốn ở của nó rồi! 
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“Cho nên người quân tử có thể bị phỉnh lừa vì phương thuật mà khó lòng 
bị lường gạt vì chẳng phải đạo lý. Rẻ kia (Tượng) đã lấy đạo lý yêu mến 
anh mà đến, cho nên vua Thuấn đem lòng thành tín mà bày tỏ niềm vui. 
Sao lại giả dối được?” 


BÌNH GIẢI: 


Vua Thuấn lấy vợ mà không thưa trình, không hỏi ý kiến cha mẹ; Vạn 
Chương hỏi Mạnh Tử về điều này với hàm ý vua Thuấn là con bất hiếu. 

Mạnh Tử giải thích đại ý: cha vua Thuấn là ông Cổ Tẩu và người kế mẫu 
(những người ương dở và lắm điều) vốn không ưa Thuấn. Nếu Thuấn theo lễ 
giáo thường tình mà thưa trình, xin phép, chắc chắn cha mẹ sẽ không cho. 
Vì thế, Thuấn sẽ không lấy vợ được. Không lấy vợ tức là bỏ mất mối luân lý 
lớn (đại luân) của con người. Vả lại, không lấy vợ có con nối dõi tông đường, 
Thuấn lại phạm tội đại bất hiếu, khiến cha mẹ phải phiền lòng. Do đó, Thuấn 
phải tòng quyền lấy vợ mà không xin phép cha mẹ. 

Vua Nghiêu gả con cho Thuấn mà không cho cha mẹ Thuấn biết, cũng vì 
lý do như vậy. 

Tương truyền rằng sau khi ông Thuấn đã về triều đình làm Đô quân phụ 
tá cho vua Nghiêu, trở về thăm nhà, ông Cổ Tẩu và người con của kế mẫu tên 
Tượng có ý định giết vua Thuấn. Cho nên ông Cổ Tẩu đã sai vua Thuấn sửa 
lại lãm lúa. Đợi khi vua Thuấn đã leo lên nóc lẫm, ông Cổ Tẩu rút thang đi, 
rồi đốt lẫm lúa, khiến cho vua Thuấn không xuống được mà chịu chết cháy. 
Vua Thuấn vốn là người khôn ngoan sáng suốt; biết được âm mưu ấy, cho 
nên, một mặt vâng lệnh cha leo lên, một mặt phòng bị sẵn bằng cách cắp theo 
hai cái nia. Đến lúc mất thang, lẫm cháy, vua Thuấn đã cắp hai cái nia nhẩy 
xuống. Nhờ hai cái nia cản không khí, vua Thuấn xuống đất an toàn, không 
bị què chân. 

Thất bại trong âm mưu này, ông Cổ Tẩu lại sai vua Thuấn đào giếng. Đợi 
khi vua Thuấn đào xuống sâu rồi, từ trên, tên Tượng mới lấp giếng để vùi 
chết vua Thuấn ở dưới. Tuy nhiên, vua Thuấn đã biết ý. Mặc dầu vẫn tuân 
lời cha đào giếng, nhưng ông đã đào sẵn một ngách ngang ở dưới để kịp thời 
trồi lên, thoát chết. 

Lấp giếng rồi, tên Tượng tưởng rằng vua Thuấn đã chết, mới mừng rõ hô 
lên, nói rõ mưu mô của mình. Tên Tượng tự động chia của: bò dê, kho lẫm 
của vua Thuấn thuộc về cha mẹ; còn giáo mác, cây đàn, cây cung chạm trỗ 
là những vật tùy thân của vua Thuấn thì thuộc về mình, hai chị dâu (Nga 
Hoàng và Nữ Anh), vợ vua Thuấn, thì trở thành con ở dọn giường cho mình. 
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Tượng vào cung vua Thuấn để thực hiện ý đồ, thì thấy vua Thuấn đang 
ngồi an nhàn gẩy đàn trên giường. Tượng bèn đổi ngôn ngữ, nói những lời lấy 
lòng vua Thuấn, nhưng bộ tịch lộ vẻ thẹn thùng. Vua Thuấn thản nhiên tiếp 
kiến, lại còn sẵn sàng trao cả các quan triều thần và dân chúng cho Tượng 
cai trị nếu Tượng muốn. 

Qua câu chuyện truyền ngôn về những sự việc liên quan tới vua Thuấn 
đó, Vạn Chương thắc mắc với Mạnh Tử: vua Thuấn có biết Tượng âm mưu 
giết mình chăng? Nếu biết, thì vua Thuấn cư xử tử tế, nói năng hoà nhã với 
Tượng, có phải là giả dối chăng? 

Mạnh Tử trả lời đại ý: vua Thuấn có biết, nhưng vua Thuấn cũng không 
giả dối vì vua Thuấn nhân từ với em. 

Mạnh Tử nêu ra một ví dụ: Trịnh Tử Sản là quan đại phu nước Trịnh, đã 
bị người coi ao của mình phỉnh lừa một cách khéo léo. 

Mạnh Tử muốn chứng minh rằng người quân tử như Tử Sản vẫn có thể bị 
phỉnh lừa bằng một phương thuật khéo léo, nhưng không bị lường gạt vì sự 
việc chẳng hợp đạo lý. Như thế, vua Thuấn không thể bị lường gạt về việc trái 
đạo lý của Tượng, nhưng ông vẫn nhân từ bỏ qua bằng cách bày tỏ niềm vui 
một cách thành thật khi Tượng tỏ lòng thương mến đối với mình. 

Đối với chúng ta ngày nay, câu chuyện về anh em vua Thuấn cư xử với 
nhau ở trên có vẻ là một huyền thoại hơn là sự kiện lịch sử có thật. Nếu là sự 
kiện lịch sử có thật thì sẽ mắc vào mấy điều nghịch lý sau đây: 

- Tại sao ông Thuấn đã làm vua mà ông Cổ Tẩu còn sai sửa lẫm lúa và 
đào giếng? Theo lẽ thường, mặc dầu ông Cổ Tẩu có không ưa ông Thuấn 
chăng nữa, ông vẫn cư xử tử tế để lấy lòng ông Thuấn. Tục ngữ nói: “Một 
người làm quan, cả họ được nhờ.” Huống hồ, ông Thuấn làm vua một 
nước, thì được nhờ tới đâu! 


- Giả như ông Cổ Tẩu có sai thật, chẳng lẽ các quân hầu đi theo vua lại 
không giúp vua trong những công việc khó nhọc ấy? 


- Giả như vua Thuấn có chết vì mưu lừa trên, chẳng lẽ triều thần làm ngơ 
để cho tên Tượng hỗn xược tự ý chia của, chiếm đoạt tài sản của vua mà 
không ngăn cản? 

- Cung vua đâu phải là chỗ không người để cho tên Tượng ngang nhiên 
xông xộc đi vào để thực hiện ý định của mình. 

- Giả như vua Thuấn có nhân từ, muốn trao cả triều thần và dân chúng cho 
Tượng để Tượng làm vua thay mình, liệu cả thần dân có bằng lòng chấp 
nhận chuyện vô lý đó không? 
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Mấy điều nghịch lý trên chứng tỏ rằng câu chuyện về anh em vua Thuấn 
chỉ là một huyền thoại để nói lên lòng từ ái và sự khôn ngoan sáng suốt của 
vua Thuấn. 

Ngoài ra, đoạn này còn mâu thuẫn với những điều nói trong Kinh Thư. 
Trong Kinh Thư, thiên Nghiêu điển, quan Tứ Nhạc nói về Thuấn như sau: 
“Cổ tử, phụ ngoan, mẫu ngân, Tượng ngạo. Khắc hài dĩ hiếu, trưng trưng 
nghệ, bất cách gian: Người ấy là con một người loà, cha ngoan cố, mẹ lắm 
điều, người em dị bào tên là Tượng lại có tính ngạo ngược. Thế mà một lòng 
hiếu thảo, khiến cho họ biết hối lỗi, quay làm điều thiện, không xảy ra sự 
gian ác gì.” (Thẩm Quỳnh: Kinh Thư, Bộ Giáo dục miền Nam xuất bản, 1965, 
trang 42). 

Câu này chứng tỏ nhờ lòng đạo đức của Thuấn, cha mẹ Thuấn và Tượng 
đã được cải hoá, tiếng đồn vang thiên hạ, đến tai triều thần vua Nghiêu. Bấy 
giờ vua Nghiêu mới nghe lời tâu của triều thần mà gả con cho Thuấn, rồi mời 
về triều làm vua. Căn cứ vào đoạn văn Kinh Thư này, chúng ta thấy cha mẹ 
Thuấn và Tượng đã hối lỗi, quay làm điều thiện. Sao lại có chuyện âm mưu 
giết vua Thuấn như trong đoạn sách Mạnh Tử này? 

Chúng ta có thể phỏng đoán: Mạnh Tử mặc dầu là một hiền triết, nhưng 
ông vẫn theo phương pháp giáo dục phổ thông thời ấy. Đó là nương theo câu 
chuyện có sẵn, nương theo những sự thắc mắc của môn đệ để đề cao một tấm 
gương đạo đức cho các thế hệ sau là: vua Thuấn khôn ngoan, sáng suốt và 
nhân từ. 

Vua Thuấn sống ở thế kỷ 23 trước Công nguyên. Mạnh Tử và Vạn Chương 
ở vào thế kỷ 4 trước Công nguyên, cách vua Thuấn khoảng 1900 năm. Chuyện 
về vua Thuấn được lưu truyền trong ký ức dân gian có những điều mơ hồ 
tương tự như chuyện Phong Thần do Hứa Trọng Lâm viết về thời vua Trụ 
nhà Ân. Chúng ta chỉ nên tìm ý nghĩa trong những câu chuyện đó hơn là tin 
rằng những chuyện đó là những sự kiện có thực. 
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Vạn Chương vấn viết: “Tượng nhật dĩ sát Thuấn vi sự. Lập vi Thiên tủ, 
tắc phóng chỉ; hà dã.” 








Mạnh Tử viết: “Phong chi dã. Hoặc viết phóng yên.” 
Vạn Chương viết: “Thuấn lưu Cung công vu U Châu, phóng Hoan Đâu 
vu Sùng Sơn, sát Tam miêu vu Tam nguy, cức Cổn vu Vũ Sơn. Tứ tội, 
nhĩ thiên hạ hàm phục; tru bất nhân dã. Tượng chí bất nhân, phong ch 
Hữu Tý. Hữu Tý chỉ nhân hề tội yên? Nhân nhân cố như thị hồ? Tại tha 
nhân, tắc tru chi; tại đệ. tắc phong chỉ!” 
Viết: “Nhân nhân chỉ ư đệ dã, bất tàng nộ yên, bất túc oán yên. Thân ái 
ch1 nhi dĩ hỹ. Thân chị, dục kỳ quý dã; ái chị, dục kỳ phú dã. Phong chỉ 
Hữu Tý, phú quý chi dã. Thân vi Thiên tử, đệ vi thất phu, khả vị thân 
ái chi hồ?” 
“Cảm vấn, hoặc viết phóng giả, hà vị dã?” 
Viết: “Tượng bất đắc hữu vi ư kỳ quốc. Thiên tử sử lại trị kỳ quốc, nhi 
nạp kỳ cống thuế yên. Cố vị chỉ phóng. Khởi đắc bạo bỉ dân tai? Tuy 
nhiên, dục thường thường nhi kiến chỉ, Cố nguyên nguyên nhi lai. “Bất 
cập cống dĩ chính tiếp vu Hữu Tý. Thử chỉ vị dã.” 
Dịch nghĩa: 
Vạn Chương hỏi rằng: “Tên Tượng hằng ngày chỉ tính việc giết vua 
Thuấn. Được lên ngôi Thiên tử, vua Thuấn đuối Tượng ởi thôi, sao vậy?” 
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Mạnh Tử đáp: “Phong đất cho. Có người nói là đuổi đi.” 

Vạn Chương nói: “Vua Thuấn đày Cung Công ra U Châu; đuổi Hoan 
Đâu ra Sùng Sơn; giết Tam Miêu ở Tam Nguy; xử tử Cổn ở Vũ Sơn. Trị 
tội bốn người đó mà thiên hạ đều phục; đó là giết những kẻ bất nhân. 
Tên Tượng rất bất nhân, lại phong cho đất Hữu Tý. Người dân Hữu Tý 
có tội hay sao? Người nhân mà cố tình như thế sao? Đối với người khác 
thì giết đi; đối với em thì phong đất cho!” 

Đáp: “Người nhân đối với em thì không chứa nỗi giận hờn, không giữ 
niềm oán hận. Thân yêu mà thôi. Đã thân thì muốn cho tôn quý, đã 
yêu thì muốn cho giàu có. Phong cho đất Hữu Tý là cho sự phú quý vậy. 
Thân mình làm Thiên tử, em làm kẻ tầm thường, có thể gọi là thân yêu 
được chăng?” 

“Xin hỏi, có người nói vua Thuấn đuổi Tượng ởi, ý nghĩa làm sao?” 
Đáp: “Tượng chẳng được cai trị nước mình. Thiên tử sai quan trị nước 
nhưng nộp thuế cống cho Tượng. Cho nên mới bảo là đuổi đi. Há Tượng 
có thể xử bạo tàn với dân ấy được? Tuy nhiên, vì muốn thường xuyên 
trông thấy em, nên cho phép liên tiếp đến châu. “Tiếp kiến đối với nước 
Hữu Tý, không cần dịp triều cống hoặc không cần lý do chính trị.` Câu 
đó nói lên như vậy.” 


BÌNH GIẢI: 


Trong ý nghĩ của Vạn Chương, để đáp lại thái độ hằn thù của Tượng, lẽ ra 
khi được lên ngôi Thiên tử, vua Thuấn phải trị tội Tượng; thế mà vua Thuấn 
chỉ đuổi Tượng đi. Điều này khiến Vạn Chương thắc mắc. 

Manh Tử cho biết vua Thuấn phong đất cho Tượng, trong khi có người lại 
cho là Tượng bị đuổi đi. 

Vạn Chương thắc mắc thêm: đối với những người bất nhân như Cung 
Công, Hoan Đâu, Tam Miêu, Cổn, vua Thuấn hoặc lưu đày, hoặc xử tử. Thế 
mà đối với Tượng, một kẻ bất nhân hết mức, vua Thuấn lại phong cho đất 
Hữu Tý, có phải là dùng Tượng để hành phạt dân Hữu Tý chăng, trong khi 
dân Hữu Tý vô tội? Vua Thuấn là người nhân, sao cố tình làm việc ấy? Sao 
vua Thuấn lại thiên vị em mình: đối với người khác thì giết, còn em thì phong 
đất? 

Mạnh Tử phân giải đại ý: người nhân thì luôn luôn thân yêu em mình, 
muốn cho em mình được phú quý. 


805 


TỨ THƯ BÌNH GIẢI 








Vạn Chương lại hỏi ý kiến của Mạnh Tử về giả thuyết Tượng bị vua Thuấn 
đuổi đi, chứ không được phong đất. 

Mạnh Tử giải rằng: không phải vua Thuấn đuổi Tượng; trái lại, cho Tượng 
làm vua chư hầu hẳn hoi, nhưng chỉ là vua tượng trưng: được hưởng thuế 
cống, mà không được quyền cai trị. Quyền cai trị thuộc về một quan lại của 
triều đình cắt cử về. Do đó, dân Hữu Tý không bị sự bạo tàn, bất nhân của 
Tượng làm hại. Tượng không bị đuối; bằng chứng là Kinh Thư có chép rằng: 
“Tiếp kiến đối với nước Hữu Tý, không cần dịp triều cống hoặc vì lý do chính 
trị.” Câu này làm chứng cho ý kiến của Mạnh Tử rằng vua Thuấn không đuổi 
Tượng là đúng. Trong khi các vua chư hầu khác chỉ được ra mắt Thiên tử mỗi 
khi có địp triều cống hoặc có địp thảo luận chính trị; còn Tượng được phép ra 
vào triều đình gặp thiên tử tùy ý. 

Qua chuyện này, chúng ta nhận xét thấy hai điều về cách hành xử của vua 
Thuấn: 


- Vua Thuấn không lên án phạt đối với Tượng như đối với Cung Công, 
Hoan Đâu, Tam Miêu và Cổn vì bốn người trên phạm tội đối với quốc 
gia, tức là đối với dân chúng: còn Tượng chỉ phạm tội đối với cá nhân vua 
Thuấn, nên vua Thuấn có thể niệm tình riêng mà tha thứ được. Điều 
này không trái phép nước. 


- Vua Thuấn phong đất cho Tượng để giữ tình anh em thân ái, nhưng ngài 
cũng khôn ngoan bằng cách gián tiếp lưu đày Tượng ở một nơi xa để 
Tượng không thể toan tính được âm mưu gì đối với mình. Để cho quan 
lại cai trị dân Hữu Tý là một cách quản chế và theo dõi hành vi của 


Tượng 
Đó là kế hoạch nhất cử lưỡng tiện của một ông vua khôn ngoan và nhân 
từ. 
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Hàm Khâu Mông vấn viết: “Ngữ vân: “Thịnh đúc chỉ sĩ, quân bất đắc nhĩ 


W 


thần, phụ bất đắc nhi tử.ˆ Thuấn nam diện nhi lập; Nghiêu suất chư hầu 
Bắc diện nhi triểu chỉ. Cổ Tẩu diệc Bắc diện nhi triều chỉ. Thuấn kiến 
Cổ Tẩu, kỳ dung hữu xúc. Khổng Tử viết: “ tư thời dã, thiên hạ đãi tai, 
ngập ngập hồ!' Bất thức thử ngũ thành nhiên hồ tai?” 


Mạnh Tủ viết: “Phủ. Thử phi quân tử chỉ ngôn. Tề Đông dã nhân chi ngữ 
dã. Nghiêu lão nhỉ Thuấn nhiếp dã. Nghiêu điển viết: “Nhị thập hựu bát 
tải, Phóng Huân nãi tô lạc. Bách tính nhi táng khảo tỷ; tam niên, tứ hải 
át mật bát âm. ˆ 
“Khổng Tủ viết: “Thiên vô nhị nhật, dân vô nhị vương.' Thuấn ký vi 
thiên tử hÿ, hựu suất thiên hạ chư hầu, đĩ vi Nghiêu tam niên tang, thị 
nhị thiên tử hỹ!” 
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Hàm Khâu Mông viết: “Thuấn chi bất thần Nghiêu, tắc ngô ký đắc văn 
mệnh hỹ. Thi vân: 'Phổ thiên chỉ hạ, mạc phi vương thổ; suất thổ chỉ 
tân, mạc phi vương thần. Nhi Thuấn ký vi Thiên tử hÿ, cảm vấn Cổ Tẩu 
chi phi thần, như hà?” 


Viết: “Thị Thi dã, phi thị chỉ vị dã. Lao ư vương sự, nhi bất đắc dưỡng 
phụ mẫu dã; viết: “Thử mạc phi vương sự. Ngã độc hiển lao dã! Cố 
thuyết thi giả, bất dĩ văn hại từ, bất dĩ từ hại chí. Dĩ ý nghịnh chí, thị vi 
đắc chi. Như dĩ từ nhi dĩ hÿ, Vân Hán chi Thi viết: 'Chu dư lê dân; my 
hữu kiết di. Tín tư ngôn dã, thị Chu vô di dân dã! 


“Hiếu tử chi chí, mạc đại hồ tôn thân; tôn thân chi chí, mạc đại hồ dĩ 
thiên hạ dưỡng. Vi thiên tử phụ, tôn chi chí dã. Dĩ thiên hạ dưõng, 
dưỡng chi chí dã. Thi viết: “Vĩnh ngôn hiếu tư; hiếu tư duy tắc.ˆ Thử chỉ 
vị dã. Thư viết: 'Chi tái hiện Cổ Tẩu, quì quì trai lật. Cổ Tẩu diệc doãn 
nhược.` Thị vi phụ bất đắc nhi tử dã.” 


Dịch nghĩa: 
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Hàm Khâu Mông hỏi rằng: “Có lời nói: 'Kẻ sĩ có đức hạnh đầy đủ, vua 
không được coi như bề tôi, cha không được coi như con.” Vua Thuấn quay 
mặt về phương Nam mà đứng; vua Nghiêu thống lĩnh các chư hầu quay 
mặt về Bắc mà triều bái; ông Cổ Tẩu cũng quay mặt về Bắc mà triều bái. 
Vua Thuấn thấy ông Cổ Tẩu thì nét mặt xúc động. Khổng Tử nói: 'Ở thời 
buổi ấy, thiên hạ đang nguy khốn, hiểm nghèo thay! Chẳng biết lời nói 
ấy có đúng thật chăng?” 


Mạnh Tử nói: “Không đúng. Đó chẳng phải là lời của bậc quân tử. Đó là 
lời của kẻ quê mùa ở phía Đông nưóc Tề thôi. Khi vua Nghiêu đã già, thì 
ông Thuấn thay thế cai trị. Thiên Nghiêu Điển nói: Được hai mươi tám 
năm rồi, ông Phóng Huân (vua Nghiêu) mới qua đời. Trăm họ dường 
như mất cha mẹ; trong ba năm, khắp bốn biển dứt hẳn nhạc bát âm.” 


“Khổng Tử nói: 'Bầu trời chẳng có hai mặt trời, dân chúng chẳng có 
hai vua.` Nếu ông Thuấn đã làm Thiên tử, lại thống lĩnh chư hầu trong 
thiên hạ để tang vua Nghiêu ba năm, ấy là có hai Thiên tử vậy!” 


Hàm Khâu Mông nói: “Vua Nghiêu không phải bề tôi của vua Thuấn thì 
tôi đã được nghe lời dạy. Kinh Thi rằng: 'Rộng khắp dưới gầm trời, chẳng 
đâu không phải đất của vua; các bến bãi khắp mặt đất, chẳng người nào 
không phải bề tôi của vua.” Khi vua Thuấn đã làm Thiên tử rồi, dám hỏi 
ông Cổ Tẩu chẳng phải là bề tôi (của vua Thuấn), tại sao?” 


MẠNH TỬ 





Đáp: “Đó là những lời Kinh Thị, nhưng chẳng phải có nghĩa như vậy: 
(Có người) vất vả trong việc làm vua, chẳng được phụng dưỡng cha mẹ, 
nên nói: Những công việc đó, việc nào chẳng phải là việc của vua. Riêng 
một mình ta nhọc nhằn vất vả mà thôi! Cho nên thuyết minh Kinh 
Thị, không được lấy chữ mà làm hại lồi, không được lấy lời làm hại chí 
nguyện. Phải lấy ý mà đón lấy chí nguyện, thế mới là đạt được nghĩa 
lý. Nếu như chỉ lấy lời mà thôi, thì Kinh Thi trong tiết Vân Hán có nói: 
Những dân đen của nhà Chu sót lại, chẳng còn một ai.° Tin vào lời nói 
(nghĩa đen) của câu ấy thì nhà Chu không còn sót một người dân nào ư! 


“Chỗ hết mức của người con hiếu không gì lồn bằng tôn kính cha mẹ; tôn 
kính cha mẹ hết mức không gì lớn bằng đem thiên hạ phụng dưỡng cha 
mẹ. Làm cha của Thiên tử, đó là được tôn kính hết mức vậy. Đem thiên 
hạ phụng dưỡng, đó là phụng dưỡng hết mức vậy. Kinh Thi nói: “Lời nói 
hằng hướng về lòng hiếu thảo; hướng về lòng hiếu thảo thì duy trì mẫu 
mực.ˆ Câu đó nói lên như vậy. 


“Kinh Thư nói: (Vua Thuấn) đầy kính cẩn ra mắt Cổ Tẩu, dáng bộ run 
rẩy sợ hãi. Cổ Tẩu cũng thành thực hoà thuận.` Đó là làm cha không 
được coi (kẻ s1) như con.” 


BÌNH GIẢI: 


Hàm Khâu Mông là môn đệ của Mạnh Tử. Ông thắc mắc với thầy về ý 
nghĩa của câu nói: “Kẻ sĩ có đức hạnh đầy đủ, vua không được coi như bề 
tôi, cha không được coi như con.” Căn cứ vào đó, có người cho rằng khi vua 
Nghiêu đem ông Thuấn về làm vua thì vua Nghiêu không coi ông Thuấn như 
bề tôi, vì ông Thuấn là kẻ sĩ có thịnh đức; do vậy, vua Nghiêu chấp nhận làm 
bề tôi mà quay mặt về Bắc triều bái ông Thuấn. Cũng thế, ông Cổ Tẩu không 
được coi ông Thuấn như con mà phải chấp nhận thân phận bề tôi, quay mặt 
về Bắc triều bái ông Thuấn. 

Mạnh Tử cải chính rằng lời đó không đúng. Lời đó không phải của bậc 
quân tử (Khổng Tử), mà chỉ là lời của kẻ quê mùa, dốt nát ở phía Đông nước 
Tề. Mạnh Tử xác định lại: khi ông Thuấn về với vua Nghiêu, trong 28 năm, 
ông Thuấn chưa lên ngôi Thiên tử, tức là chưa chính thức làm vua; ông 
Thuấn chỉ là vị đô quân nhiếp chính mà thôi. Bằng chứng là vào lúc vua 
Nghiêu (ông Phóng Huân) qua đời, ông Thuấn đã cầm đầu các chư hầu để 
tang vua Nghiêu ba năm. Nếu ông Thuấn đã lên ngôi Thiên tử trước khi vua 
Nghiêu băng, hoá ra thiên hạ bấy giờ có hai vua. Điều đó trái với quan niệm 
cổ truyền mà sau này Khổng Tử dẫn lại: “Bầu trời chẳng có hai mặt trời, dân 
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chúng chẳng có hai vua.” Nếu dân chúng có hai vua cùng cai trị, sẽ xảy ra 
kình quyền thì thiên hạ đại loạn; chẳng khác gì bầu trời có hai mặt trời cùng 
tranh ánh sáng thì vạn vật sẽ chết cháy. Đó là trái đạo Trời. Tóm lại, vua 
Nghiêu không phải bề tôi của ông Thuấn; trái lại, ông Thuấn mới là bề tôi 
của vua Nghiêu. 

Cũng vậy, ông Cổ Tầu không phải là bề tôi của vua Thuấn, mặc dầu ông 
Cổ Tầu sống trên giang sơn do vua Thuấn cai trị. Bằng chứng là mỗi khi vua 
Thuấn ra mắt ông Cổ Tẩu, vua Thuấn hằng biểu lộ sự kính trọng pha lẫn sợ 
sệt quyền làm cha của ông Cổ Tẩu. 

Trước mặt một người con có tài đức, hiển hiếu như vua Thuấn, ông Cổ Tẩu 
cũng tự xét lại mình và sửa đổi tính ương ngạnh để trở nên thành thực hoà 
thuận với con. Như thế, cha phải nhượng bộ con; đó là ý nghĩa của câu nói: 
“Kẻ sĩ có đức hạnh đầy đủ..., cha không được coi như con” vậy. 

Tóm lại, Mạnh Tử khuyến cáo Hàm Khâu Mông, khi đọc Kinh Thi (hay 
bất cứ một kinh sách nào khác), người đọc không được câu nệ vào chữ, vào 
lời mà làm hại ý nghĩa tiềm ẩn trong đó. Cần phải dùng ý tứ mà đón lấy ý 
nghĩa thâm sâu của kinh sách để hiểu và vận dụng một cách thông thoáng. 
Khi Kinh Thi nói: “Các bến bãi khắp mặt đất, chẳng người nào không phải bề 
tôi của vua”, không nên hiểu rằng cha mẹ vua đều phải tùy thuộc hoàn toàn 
vào sự sai khiến của vua. Nếu hiểu câu nệ như vậy, sao còn có câu nói lên sự 
đau xót của một ông vua khi bận rộn công vụ không có thời giờ phụng dưỡng 
cha mẹ: “Riêng một mình ta nhọc nhằn vất vả mà thôi!” 

Trong đoạn văn này, có một câu nói của Mạnh Tử đã làm cho nhiều thế hệ 
hiểu lầm: “Tôn kính cha mẹ hết mức không gì lớn bằng đem thiên hạ phụng 
dưỡng cha mẹ.” Vì hiểu lầm theo nghĩa đen, đã có những ông vua đem tài sản 
quốc gia phục vụ cha mẹ và gia đình của mình. Thực ra, ý chính của Mạnh 
Tử nằm trong câu tiếp theo: “Làm cha của Thiên tử, đó là được tôn kính hết 
mức vậy.” Làm một vị Thiên tử hết lòng vì quốc gia, khiến cho dân chúng ấm 
no, thì thiên hạ sẽ qui chiếu sự tôn kính vào cha mẹ của vua, cám ơn cha mẹ 
của vua đã sinh ra và khéo dưỡng dục nên người con tốt lành làm cho thiên 
hạ được hạnh phúc. Khiến cho toàn dân tôn kính cha mẹ, đó là phụng dưỡng 
cha mẹ hết mức rồi; đâu phải là đem cả tài sản quốc gia trao cho cha mẹ! 

Một người con chí hiếu thường có những lời nói hướng về lòng hiếu thảo. 
Vua mà có những lời nói hướng về lòng hiếu thảo, như vậy sẽ là mẫu mực, 
khuôn thước cho toàn dân. Toàn dân đều hiếu thảo với cha mẹ mình, thì đất 
nước sẽ ổn định, thái bình. 
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Vạn Chương viết: “Nghiêu dĩ thiên hạ dữ Thuấn, hữu chư?” 

Mạnh Tử viết: “Phủ. Thiên tử bất năng dĩ thiên hạ dữ nhân.” 

“Nhiên, tắc Thuấn hữu thiên hạ dã. Thục dữ chỉ?” 

Viết: “Thiên dữ chỉ.” 

“Thiên dữ chỉ giả, truân truân nhiên mệnh chỉ hồ?” 

Viết: “Phủ. Thiên bất ngôn; dĩ hạnh dữ sự thị chỉ nhĩ dĩ hỹ.” 

Viết: “Dĩ hạnh đữ sự thị chỉ giả, như chỉ hà? 

Viết: “Thiên tử năng tiến nhân ư thiên, bất năng sử thiên dữ chỉ thiên 
hạ. Chư hầu năng tiến nhân ư thiên tử, bất năng sử thiên tử dữ chi chư 
hầu. Đại phu năng tiến nhân ư chư hầu, bất năng sử chư hầu dữ chi đại 
phu. Tích giả, Nghiêu tiến Thuấn ư thiên, nhi thiên thụ chỉ; bộc chỉ ư 
dân, nhi dân thụ chi. Cố viết thiên bất ngôn; dĩ hạnh dữ sự thị chỉ nhĩ 
dĩ hỹ.” 

Viết: “Cảm vấn: tiến chỉ ư thiên, nhĩ thiên thụ chỉ; bộc chỉ ư dân, nhi dân 
thụ chi, như hà?” 

Viết: “Sử chi chủ tế, nhi bách thần hưởng chỉ; thị thiên thụ chị. Sử chỉ 
chủ sự, nhi sự trị, bách tính an chỉ; thị dân thụ chi dã. Thiên dữ chỉ, 
nhân dữ chi. Cố viết thiên tử bất năng dĩ thiên hạ dữ nhân. 

“Thuấn tướng Nghiêu nhị thập hựu bát tải; phi nhân chỉ sở năng vi dã, 
thiên dã. Nghiêu băng, tam niên chỉ tang tất, Thuấn ty Nghiêu chi tử ư 
Nam hà chỉ nam. Thiên hạ chư hầu triều cận giả, bất chỉ Nghiêu chỉ tử, 
nhỉ chỉ Thuấn. Tụng ngục giả, bất chỉ Nghiêu chỉ tử, nhi chỉ Thuấn. Âu 
ca giả, bất âu ca Nghiêu chi tử, nhi âu ca Thuấn. Cố viết thiên dã. Phù, 
nhiên hậu chí Trung quốc, tiễn thiên tử vị yên. Nhi cư Nghiêu chi cung, 
bức Nghiêu chỉ tử thị soán dã, phi thiên dữ dã. 

“Thái Thệ viết: “Thiên thị, tự ngã dân thị; Thiên thính, tự ngã dân thính.? 
Thử chỉ vị dã.” 


Dịch nghĩa: 
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Vạn Chương nói: “Vua Nghiêu đem thiên hạ cho ông Thuấn, có phải 
chăng?” 

Mạnh Tử đáp: “Không phải. Thiên tử không được đem thiên hạ cho 
người nào.” 


“Vậy thì ông Thuấn có thiên hạ. A1 cho?” 
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Đáp: “Trời cho.” 

“Trời cho, có dặn dò mệnh lệnh gì chăng”” 

Đáp: “Không. Trời không nói; căn cứ vào hạnh kiểm và việc làm (của ông 
Thuấn) để biết mà thôi.” 

Hỏi: “Căn cứ vào hạnh kiểm và việc làm để biết là như thế nào?” 

Đáp: “Thiên tử có thể tiến cử người nào đó với Trời, chứ không thể khiến 
Trời đem thiên hạ cho người ấy. Vua chư hầu có thể tiến cử người nào đó 
vói Thiên tử, chứ không thể khiến Thiên tử đem ngôi chư hầu cho người 
ấy. Bậc đại phu có thể tiến cử người nào đó với vua chư hầu, chứ không 
thể khiến vua chư hầu đem chức đại phu cho người ấy. Thời xưa, vua 
Nghiêu tiến cử ông Thuấn với Trời, mà Trời nhận; bày tỏ với dân, mà 
dân nhận. Cho nên nói rằng Trời không nói; căn cứ vào hạnh kiểm và 
việc làm (của ông Thuấn) để biết mà thôi.” 

Hỏi: “Dám hỏi: tiến cử với Trời mà Trời nhận; bày tỏ với dân mà dân 
nhận là thế nào?” 

Đáp: “Khiến làm chủ tế mà trăm thần đón nhận; đó là Trời nhận. Khiến 
làm chủ công việc mà công việc được ổn định, trăm họ được yên bình; đó 
là dân nhận. Trời cho thiên hạ, dân cho thiên hạ. Cho nên nói rằng thiên 
tử không thể đem thiên hạ cho người nào. 


“Ông Thuấn giúp vua Nghiêu 28 năm; chẳng phải điều con người có thể 
làm được; Trời đó vậy. Vua Nghiêu mất, ba năm hết tang, ông Thuấn 
rời xa con vua Nghiêu về ở phía nam sông Nam hà. Các vua chư hầu 
trong thiên hạ chầu hầu, thì không đến với con vua Nghiêu, mà đến với 
ông Thuấn. Có việc kiện cáo, thì không đến với con vua Nghiêu, mà đến 
với ông Thuấn. Khi hát ngợi khen, thì không hát khen con vua Nghiêu 
mà hát khen ông Thuấn. Cho nên nói rằng Trời đó vậy. Rồi, sau này 
(ông Thuấn) mới đến Trung quốc, lên ngôi thiên tử. Nếu lại ở cung vua 
Nghiêu, chèn ép con vua Nghiêu, đó là cướp lấy ngôi, đâu phải Trời cho. 


“Thiên Thái Thệ (Kinh Thư) nói: “Trời thấy, tự dân ta thấy; Trời nghe, tự 
dân ta nghe.ˆ Câu đó nói lên như vậy.” 


BÌNH GIẢI: 


Nho Giáo, với đại biểu là Mạnh Tử ở đây, đã tỏ ra hoàn toàn tin tưởng 
vào tác động của Trời. Một vị Thiên tử (con Trời) đúng nghĩa phải được Trời 
chọn. Xưa nay, chúng ta vẫn tưởng rằng vua Nghiêu thấy ông Thuấn có tài 
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đức thì mời về và trao cho ngôi vị Thiên tử. Tuy nhiên, qua cuộc đối thoại vấn 
đáp giữa Vạn Chương và Mạnh Tử, chúng ta mới thấy Nho giáo chính truyền 
quan niệm khác. 

Mạnh Tử khẳng định: “Thiên tử không được đem thiên hạ cho người nào.” 
Chỉ có Trời mới có quyền trao vương vị Thiên tử cho ai đó để cai trị thiên hạ. 
Người nào không được Trời cho mà nắm lấy vương vị Thiên tử theo cách thế 
của người trần gian (dùng binh lực, dùng mưu thuật lừa phỉnh...); đó là người 
ấy tiếm vị. Như thế, liệu trong lịch sử nhân loại xưa nay được mấy người có 
vương vị chính thức từ Trời cho? 

Nhưng Trời lại không nói, làm sao biết Trời chính thức trao vương vị cho 
a1? 

Mạnh Tử trả lời: “Căn cứ vào hạnh kiểm và việc làm để biết mà thôi.” 

Có nghĩa là Trời căn cứ vào hạnh kiểm và việc làm của người nào đó (ở đây 
là ông Thuấn) mà trao vương vị Thiên tử cho; đồng thời người đời cũng có thể 
căn cứ vào hạnh kiểm và việc làm của người ở ngôi vị Thiên tử xem có đích 
thị được Trời trao cho hay không. 

Trong trường hợp của ông Thuấn, vua Nghiêu mời ông Thuấn về triều, 
đâu có phải là trao vương vị ngay. Đó mới là vua Nghiêu tìm cơ hội tiến cử 
ông Thuấn với Trời. Với 28 năm bên cạnh vua Nghiêu, ông Thuấn chỉ đóng 
vai vị Đô quân giúp vua Nghiêu trong việc chủ tế và việc cai trị dân. Khi đóng 
vai chủ tế, ông Thuấn đã làm tròn bổn phận trước sự yên ổn của các năng lực 
thiên nhiên (như mưa, gió, sấm sét, sông núi). Trong trời đất không xảy ra 
tai ương nào, có thể xem là có sự hưởng thuận của các năng lực thiên nhiên 
(ngày xưa, người ta thường xem đó là các thần linh). Khi đóng vai cai trị dân, 
ông Thuấn đã xử lý tốt đẹp việc chính trị khiến dân chúng được an vui, hoà 
thuận. Những điều đó chứng tỏ ông Thuấn có đủ hạnh kiểm và tài năng để ở 
ngôi Thiên tử điều khiển thiên hạ. 

Không ai nghe được tiếng Trời nói, nhưng người ta có thể căn cứ vào tiếng 
nói của toàn dân mà biết được tiếng nói của Trời. Lòng dân hướng về đâu, 
lòng Trời hướng về đấy. Khi lòng dân hướng về người nào tức là Trời trao 
vương vị cho người ấy vậy. Vì thế, “Thiên tử không được đem thiên hạ cho 
người nào” theo ý riêng của mình. 

Việc ông Thuấn giúp vua Nghiêu 28 năm mà Mạnh Tử cho rằng do Trời 
là tại sao? 

Bỏi vì, nếu chẳng do Trời nâng đỡ ông Thuấn, sao một người trần gian có 
thể hết lòng trung thành với vua Nghiêu lâu đến như vậy mà không có ý đồ 
soán nghịch? Tấm lòng trung thành và tấm lòng thanh cao không ham muốn 
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quyền bính, danh lợi của ông Thuấn còn thể hiện ở sự kiện rời xa con vua 
Nghiêu, đi ẩn dật ở phía Nam sông Nam hà. Hạnh kiểm của ông Thuấn đã 
thể hiện rõ rệt trong hành vi đó. Chỉ khi các chư hầu đến chầu hầu ông, chỉ 
khi dân chúng đến nhờ ông phân xử kiện cáo, chỉ khi thấy mọi người cùng ca 
hát ngợi khen, ông mới biết rõ lòng dân muốn mình làm vua cai trị họ. Bấy 
giờ ông mới về kinh đô để lên ngôi Thiên tử. Tất cả những diễn tiến đó đã 
chứng tỏ rằng Trời đem thiên hạ cho ông Thuấn, chứ ông Thuấn không hề 
cướp ngôi Thiên tử của con vua Nghiêu. 

Để chứng thực cho luận giải của mình, Mạnh Tử đã trích dẫn lời Kinh 
Thư, thiên Thái Thệ: “Trời thấy, tự dân ta thấy; Trời nghe, tự dân ta nghe.” 
Nghĩa là mắt, tai của toàn dân là mắt tai của Trời. Ý dân là ý Trời. Người cai 
trị cần phải thành khẩn xem ý dân mà không được lừa phỉnh dân. Nếu dân 
chúng không bị lừa phỉnh bởi những thủ đoạn tỉnh xảo mà đồng loạt hướng 
về mình, tức là Trời hướng về mình vậy. Ai coi rẻ dân cũng là coi rẻ Trời. 
Không tin Trời cũng là không tin dân. Nếu không tin dân mà chỉ dối gạt dân; 
đó là chính trị bá đạo. Không thể bền được! 

Các vị vua ở Trung quốc trong những giai đoạn lịch sử về sau tự nhận 
mình là Thiên tử mà không ở trong quan niệm chính truyền này của Nho 
giáo đều là những ngụy thiên tử mà thôi. Vì thế thiên hạ lầm than, đất nước 
đại loạn. 
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Vạn Chương vấn viết: “Nhân hữu ngôn: Chí ư Vũ, nhi đức suy, bất truyền 
ư hiền, nhi truyền ư tử, hữu chư?” 

Mạnh Tử viết: “Phủ. Bất nhiên dã. Thiên dữ hiền, tắc dữ hiền; Thiên 
dữ tủ, tắc dữ tử. Tích giả, Thuấn tiến Vũ ư Thiên. Thập hựu thất niên, 
Thuấn băng. Tam niên chi tang tất, Vũ ty Thuấn chỉ tử ư Dương Thành. 
Thiên hạ chỉ dân tùng chi, nhược Nghiêu băng chi hậu, bất tùng Nghiêu 
chỉ tử, nhi tùng Thuấn dã. 


“Vũ tiến Ích ư thiên. Thất niên, Vũ băng. Tam niên chỉ tang tất, Ích ty 
Vũ chỉ tử ư Kỳ Sơn chỉ âm. Triều cận, tụng ngục giả bất chỉ Ích nhỉ chỉ 
Rhỏi, viết: “Ngô quân chỉ tử dã.` Âu ca giả, bất âu ca Ích, nhi âu ca RKhỏi, 
viết: Ngô quân chỉ tử dã.” 

“Đan Châu chỉ bất tiếu; Thuấn chỉ tử diệc bất tiếu. Thuấn chỉ tướng 
Nghiêu, Vũ chỉ tướng Thuấn dã, lịch niên đa, thi trạch ư dân cửu. Khởi 
hiền, năng kính thừa kế Vũ chỉ đạo. Ích chỉ tướng Vũ dã, lịch niên thiểu, 
thi trạch ư dân vị cửu. Thuấn, Vũ, Ích tướng khứ cửu viễn; kỳ tử chỉ hiển 
bất tiếu, giai thiên dã, phi nhân chỉ sở năng vi dã. Mạc chỉ vi nhi vi giả, 
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thiên dã; mạc chỉ trí nhi trí giả, mệnh dã. 
“Thất phu nhi hữu thiên hạ giả, đức tất nhược Thuấn Vũ, nhi hựu hữu 
thiên tử tiến chỉ giả. Cố Trọng Ni bất hữu thiên hạ. 
“Kế thế dĩ hữu thiên hạ, thiên chi sở phế, tất nhược Kiệt, Trụ giả dã. Cố 
Ích, Y Doãn, Chu Công bất hữu thiên hạ. 
*Y Doãn tướng Thang, dĩ vượng ư thiên hạ. Thang băng, Thái Đình vị 
lập, Ngoại Bính nhị niên, Trọng Nhâm tứ niên. Thái Giáp điên phúc 
Thang chỉ điển hình. Y Doãn phóng chỉ ư Đồng tam niên. Thái Giáp hối 
quá, tự oán, tự nghệ. U Đồng xử nhân, thiên nghĩa tam niên, dĩ thính Y 
Doãn chi huấn kỷ dã; phục qui ư Bạc. 
“Chu Công chỉ bất hữu thiên hạ, do Ích chi ư Hạ, Y Doãn chỉ ư Ân dã. 
“Khổng Tử viết: Đường, Ngu thiện; Hạ hậu Ấn, Chu kế: kỳ nghĩa nhất 
dã.” 

Dịch nghĩa: 
Vạn Chương hỏi rằng: “Người ta có nói: Đến vua Vũ thì đức hạnh suy 
thối, không còn truyền ngôi cho người hiền mà truyền ngôi cho con, có 
chăng?” 
Mạnh Tử đáp: “Không. Chẳng phải như vậy. Trời cho người hiền thì cho 
người hiền; Trời cho con thì cho con. Thời xưa, vua Thuấn tiến cử ông 
Vũ với Trời. Được 17 năm, vua Thuấn mất. Ba năm hết tang, ông Vũ rời 
xa con vua Thuấn đến ở Dương Thành. Dân chúng trong thiên hạ theo 
ông, cũng như sau khi vua Nghiêu mất, không theo con vua Nghiêu mà 
theo ông Thuấn vậy. 


“Vua Vũ tiến cử ông Ích với Trời. Được 7 năm, vua Vũ mất. Ba năm hết 
tang, ông Ích rời xa con vua Vũ đến ở chân Kỳ Sơn. Những người chầu 
hầu, kiện cáo không đến với ông Ích mà đến với ông Rhỏi, nói rằng: 'Con 
của vua ta đây. Khi hát ngợi khen, không hát khen ông Ích mà hát khen 
ông Khởi, nói rằng: 'Con của vua ta đây.” 


“Đan Châu (con vua Nghiêu) chẳng giống cha (hư hốt); con vua Thuấn 
(Thương Quân) cũng chẳng giống cha (hư hối). Ông Thuấn giúp vua 
Nghiêu, ông Vũ giúp vua Thuấn, trải qua nhiều năm, ban ơn đức cho 
dân lâu rồi. Ông Khỏi là người hiền, có thể kính cẩn thừa kế đường lối 
của vua Vũ. Ông Ích giúp vua Vũ, trải qua ít năm, ban ơn đức cho dân 
chưa được lâu. Vua Thuấn, vua Vũ giúp cai trị lâu hơn ông Ích; con các 
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ông ấy, kẻ hiền, kẻ hư hốt, đều do Trời vậy, chẳng phải chỗ người có thể 
làm được. Chẳng tính làm mà làm được là do Trời; chẳng mong đến mà 
đến được là do Mệnh. 

“Người tầm thường mà có được thiên hạ, đức độ ắt phải giống như vua 
Thuấn, vua Vũ, lại phải có Thiên tử tiến cử mình. Cho nên ông Trọng Ni 
(Khổng Tử) không có được thiên hạ. 

“Tiếp nối dòng dõi để có thiên hạ, mà bị Trời bỏ, ắt cũng như vua Kiệt, 
vua Trụ ấy thôi. Cho nên ông Ích, ông Y Doãn, ông Chu Công không có 
được thiên hạ. 

“Ông Y Doãn giúp vua Thang cai trị cả thiên hạ. Vua Thang mất. Ông 
Thái Đình chưa lên ngôi. Ông Ngoại Bính 2 tuổi, ông Trọng Nhâm 4 
tuổi. Ông Thái Giáp làm nghiêng đổ phép tắc của vua Thang. Ông Y 
Doãn đã đày (ông Thái Giáp) ra đất Đông ba năm. Ông Thái Giáp hối 
lỗi, tự mình oán than, tự mình sửa trị. Ö đất Đồng, ông cư xử theo điều 
nhân, biến đổi theo điều nghĩa ba năm, nghe theo những lời ông Y Doãn 
dạy dỗ mình; rồi lại trở về đất Bạc (kinh đô). 

“Ông Chu Công không có được thiên hạ cũng như ông Ích ở nhà Hạ, ông 
Y Doãn ở nhà Ấn vậy. 

“Khổng Tử nói: “Nhà Đường, nhà Ngu truyền ngôi cho người khác; vua 


”? 


nhà Hạ, nhà Ấn, nhà Chu truyền ngôi cho dòng dõi. Nghĩa lý đó là một. 
BÌNH GIẢI: 


Đoạn trên đã nói đến việc vua Nghiêu không truyền ngôi cho con, mà tiến 
cử ông Thuấn với Trời, để rồi Trời ban ngôi Thiên tử cho ông Thuấn. Sau đó, 
ông Thuấn cũng theo gương vua Nghiêu, tiến cử ông Vũ với Trời để ông Vũ 
được cai trị thiên hạ. Đó là thể chế truyền hiền. 

Đến lượt vua Vũ, ngôi Thiên tử lại thuộc về ông Khởi là con vua Vũ. Thế 
là thể chế truyền hiển chấm dứt; từ đó, nước Trung Hoa bước sang thể chế 
truyền tử lưu tôn. Ngay ở thời Xuân Thu, người ta đã bất bình với thể chế 
truyền tử này, bởi vì người hiền không còn được coi trọng nữa. Người ta cho 
rằng thời hoàng kim của Nghiêu Thuấn bị mất do thể chế truyền tử. Sự chê 
trách đã qui lỗi vào vua Vũ với câu nói: “Đến vua Vũ thì đức hạnh suy thối, 
không còn truyền ngôi cho người hiền mà truyền ngôi cho con.” Vạn Chương 
đã đưa thắc mắc này ra chất vấn Mạnh Tử. 

Theo Mạnh Tử, điều ngộ nhận đó là oan cho vua Vũ. Thực ra vua Vũ cũng 
tiến cử ông Ích với Trời, muốn cho ông Ích lên ngôi Thiên tử. Tuy nhiên, ông 
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Ích mới giúp vua Vũ được một thời gian ngắn, ơn đức chưa thấm sâu vào lòng 
dân. Trong khi đó, ông Khởi, con vua Vũ lại là người hiền. Khi ông Ích lánh 
ra chân núi Kỳ Sơn, thì ở kinh đô, dân chúng lại đến chầu hầu và nhờ ông 
Khỏi xử kiện. Thấy ông Khởi là người hiền, dân chúng ca hát ngợi khen, cùng 
nhau tưởng nhớ đến vua Vũ là cha của ông Khởi. Thế là lòng dân hướng về 
ông Khởi chứ không hướng về ông Ích. Như vậy, vương vị từ vua Vũ chuyển 
sang cho con mà thành ra thể chế truyền tử. 

Xưa kia, Đan Châu (con vua Nghiêu) và Thương Quân (con vua Thuấn) là 
những kẻ hư hốt, cho nên vương vị mới được trao cho người hiền ở ngoài. Đến 
nhà Hạ, ông Khởi (con vua Vũ) là người hiền, cho nên việc truyền tử trong 
trường hợp này vẫn mang ý nghĩa truyền hiền. 

Mạnh Tử cho rằng các con của vua Nghiêu, vua Thuấn là những kẻ hư hốt 
nên không được tiếp ngôi; con của vua Vũ là người hiền được tiếp ngôi; những 
điều đó là do ý Trời. Vua Vũ dự tính truyền ngôi cho ông Ích mà việc không 
thành. Ông Khởi chẳng toan tính, mong mỏi làm vua, mà lại được lên ngôi; 
đó là Mệnh Trời vậy. 

Trong quan điểm này của Mạnh Tử, cái gì không do chúng ta mưu tính 
mà tự nhiên thành tựu một cách dễ dàng, tốt đẹp, phải là do ý Trời (Mạc chi 
vi nhỉ vi giả, Thiên dã; mạc chỉ trí nhỉ trí giả, Mệnh dã.) Để chấp nhận được 
điều này, người ta cần phải có một niềm tin vững chắc vào Trời. Còn đối với 
những kẻ không tin, họ chỉ biết nỗ lực bằng đủ mọi phương tiện, đủ mọi mưu 
thuật, thậm chí vận dụng đến cả mưu ma chước quỉ. Nếu không thành công, 
họ cho là do ngẫu nhiên, tình cờ mà thôi! 

Nhân đây, Mạnh Tử giải thích thêm rằng: sở dĩ Khổng Tử không có được 
thiên hạ, bởi vì Khổng Tử chỉ là một người dân thường. Tuy đức độ của ngài 
có thể sánh với vua Nghiêu, vua Thuấn, nhưng lại không được Thiên tử tiến 
cử với Trời. Ở thời Xuân Thu, thể chế truyền tử đã thành nếp rồi, không còn 
thể chế truyền hiền nữa. Cho nên ngôi Thiên tử không thể đến với Khổng Tử 
được. 

Trước sau, Mạnh Tử vẫn tin rằng có sự tác động của Trời xen vào sinh 
hoạt xã hội, xen vào lịch sử nhân loại. Ông cho rằng mặc dù các vua được 
kế thừa sự nghiệp cha ông trong thể chế truyền tử, nhưng nếu vô đạo đức, 
tàn hại sinh linh quá đáng, vẫn bị Trời phế bỏ. Vua Kiệt, vua Trụ là những 
trường hợp tiêu biểu. 

Sở dĩ những người hiền như ông Ích, ông Y Doãn, ông Chu Công không có 
được thiên hạ vì con vua Vũ (nhà Hạ), cháu vua Thang (nhà Ân), con vua Vũ 
Vương (nhà Chu) là những người hiển rồi. 
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Trường hợp ông Ích đã được nói ở trên. Còn ông Y Doãn thì tận tụy giúp 
vua Thang và con cháu vua Thang. Khi vua Thang mất, con trưởng là Thái 
Định đã sớm qua đời, chưa kịp lập lên ngôi. Con thứ hai là Trọng Nhâm, mới 
lên 4 tuổi. Con thứ ba là Ngoại Bính mới lên 2 tuổi. Vì thế, ngôi vị được trao 
cho Thái Giáp (con Thái Định, cháu vua Thang). Y Doãn hết lòng dạy dỗ Thái 
Giáp ở ngôi vua, nhưng Thái Giáp cũng hư hốt, làm nghiêng đổ phép tắc của 
vua Thang. Do đó, Y Doãn đóng vai người cha, đã đày Thái Giáp ra đất Đồng, 
nơi có mộ phần vua Thang, để cho Thái Giáp ăn năn. Quả nhiên, bên mộ ông 
nội mình, Thái Giáp đã hối lỗi, tự oán trách và tự sửa trị lấy mình theo lời 
giáo huấn của đại thần Y Doãn, biết cư xử theo nhân nghĩa. Vì vậy, Y Doãn 
đem Thái Giáp trở về kinh đô ở đất Bạc để chính thức cai trị dân. Đó là lý do 
mà ŸY Doãn không có được thiên hạ. 

Chu Công cũng là người hiền, giúp Chu Vũ Vương, nhưng con của Vũ 
Vương là Thành Vương lại là người hiền; do đó Chu Công cũng không có được 
thiên hạ. 

Khổng Tử cho rằng: nhà Đường (vua Nghiêu), nhà Ngu (vua Thuấn) truyền 
ngôi cho người hiền; nhà Hạ (vua Võ), nhà Ân (vua Thang), nhà Chu (Vũ 
Vương) truyền ngôi cho con cháu. Nhưng năm trường hợp đó cùng theo một 
nghĩa lý: trao quyền cai trị vào tay người có tài đức. 

Trong những trường hợp đó, lòng dân vui vẻ ưng thuận, cho nên đó là 
Mệnh Trời. Vào những triều đại về sau, nhiều khi dân chúng chẳng vui vẻ 
“âu ca”; thế mà nhà cầm quyền vẫn cứ cố bám lấy ngôi vị bằng những biện 
pháp khắc nghiệt; vì vậy, những cuộc cách mạng đổ máu mới xảy ra. 
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Vạn Chương vấn viết: “Nhân hữu ngôn: Y Doãn dĩ cát phanh yêu Thang. 
- Hữu chư?” 


Mạnh Tủ viết: “Phủ. Bất nhiên. Y Doãn canh ư Hữu Sần chỉ dã, nhĩ lạc 
Nghiêu Thuấn chỉ đạo yên. Phi kỳ nghĩa dã, phi kỳ đạo dã, lộc chi dĩ 
thiên hạ, phất cố dã; hệ mã thiên tứ, phất thị dã. Phi kỳ nghĩa dã, phi 
kỳ đạo dã, nhất giới bất dĩ dữ nhân, nhất giói bất dĩ thủ chư nhân! 


Thang sử nhân dĩ tệ sính chi. Hiêu hiêu nhiên viết: “Ngã hà dĩ Thang 
chi sính tệ vi tai? Ngã khỏi nhược xử quyến mẫu chỉ trung, do thị dĩ lạc 
Nghiêu Thuấn chi đạo tai?” 


Thang tam sử vãng sính chi. Ký, nhi phiên nhiên cải, viết: “Dữ ngã 
xử quyến mẫu chi trung, do thị dĩ lạc Nghiêu Thuấn chi đạo, ngô khởi 
nhược sử thị quân vi Nghiêu Thuấn chi quân tai? Ngô khởi nhược sử thị 
dân vi Nghiêu Thuấn chi dân tai? Ngô khỏi nhược ư ngô thân thân kiến 
chi tai? Thiên chỉ sinh thử dân dã, sử tiên tri giác hậu tri, sử tiên giác 
giác hậu giác dã. Dư Thiên dân chỉ tiên giác giả dã; dư tương dĩ tư đạo 
giác tư đân dã. Phi dư giác chỉ, nhỉ thùy đã?” 

Tư thiên hạ chỉ dân, thất phu thất phụ hữu bất bị Nghiêu Thuấn chi 
trạch giả, nhược kỷ thôi nhi nạp chỉ câu trung. Kỳ tự nhiệm dĩ thiên hạ 
chi trọng như thử. Cố tựu Thang nhi thuyết chi, dĩ phạt Hạ cứu dân. 
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Ngô vị văn uổng kỷ nhĩ chính nhân giả dã; huống nhục kỷ dĩ chính thiên 
hạ giả hồ? Thánh nhân chi hạnh bất đồng dã: hoặc viễn, hoặc cận; hoặc 
khúứ, hoặc bất khứ. Qui khiết kỳ thân nhi dĩ hỹ. 


Ngô văn kỳ dĩ Nghiêu Thuấn chỉ đạo yêu Thang; vị văn dĩ cát phanh dã. 


Y huấn viết: “Thiên tru tạo công tự Mục cung; trẫm tái tự Bạc.” 


Dịch nghĩa: 
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Vạn Chương hỏi rằng: “Người ta có nói: ông Y Doãn dùng thuật nấu 
nướng lấy lòng vua Thang, có chăng?” 


Mạnh Tủ đáp: “Không. Chẳng phải. Ông Y Doãn cày ở cánh đồng đất 
Hữu Sằần mà vui trong đạo của Nghiêu Thuấn. Chẳng phải điều nghĩa, 
chẳng phải đạo đức, đem của cải cả thiên hạ đến, ông chẳng đối hoài; 
thắng nghìn cỗ xe tứ mã cho, ông chẳng thèm nhìn. Chẳng phải điều 
nghĩa, chẳng phải đạo đức, một vật mọn, ông không đem cho người; một 
vật mọn, ông không lấy của người! 


“Vua Thang sai người đem lụa mời đón. Ông ung dung thản nhiên nói: 
Sao ta lấy đồ lễ lụa là của vua Thang làm gì? Đâu bằng ta ở trong 
khoảnh ruộng một mẫu này để mà an vui với đạo của Nghiêu Thuấn 
chứ? 


“Vua Thang ba lần sai đem đồ lễ đến. Thế rồi, ông tự nhiên đổi ý mà 
nói: “Ví thử ta ở trong khoảnh ruộng một mẫu này để mà an vui với đạo 
của Nghiêu Thuấn, đâu bằng ta khiến cho ông vua ấy làm ông vua theo 
Nghiêu Thuấn? Đâu bằng ta khiến dân ấy làm dân theo Nghiêu Thuấn? 
Đâu bằng ta tự thấy ở thân ta những điều ấy ư? Trời sinh ra dân này, 
khiến cho người biết trước giác ngộ kẻ biết sau, khiến cho người giác ngộ 
trước bảo cho kẻ giác ngộ sau. Tà là người giác ngộ trước trong dân Trời, 
ta sẽ đem cái đạo ấy mà giác ngộ dân ấy vậy. Chẳng phải ta giác ngộ họ, 
thì ai chứ? 

“Nghĩ rằng dân trong thiên hạ, những đàn ông, đàn bà tâm thường mà 
không được đội ơn đức của Nghiêu Thuấn, thì như mình đã xô đẩy họ 
vào trong ngòi nước. Tự thấy trách nhiệm ấy đối với thiên hạ nặng nề là 
như thế. Cho nên ông đã đến với vua Thang mà khuyên đánh phạt nhà 
Hạ để cứu dân. 

“Ta chưa từng nghe ai uốn mình mà làm cho người ngay thẳng được; 
huống hồ mình chịu nhục mà làm cho thiên hạ ngay thẳng? Hành động 
của thánh nhân thì không đồng nhau: có người ở xa, có người ở gần, có 
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người ra đi, có người chẳng đi. (Tất cả) hướng về việc làm trong sạch tấm 
thân mà thôi. 

“Ta có nghe ông ấy dùng đạo Nghiêu Thuấn lấy lòng vua Thang; chưa 
nghe dùng thuật nấu nưồng. 


“Thiên Y huấn nói: “Trời trừ diệt, gây ra cuộc đánh phá ở tại Mục cung; 
ta đây nâng đố (vua Thang) ở tại đất Bạc. ” 


BÌNH GIẢI: 


Y Doãn là một hiền nhân thời thượng cổ (khoảng thế kỷ 18 trước Công 
nguyên), có công mở nghiệp nhà Thương Ân, giúp vua Thành Thang đánh bại 
vua Kiệt, một hôn quân vô đạo cuối đời nhà Hạ. 

Đáp lại sự thắc mắc của Vạn Chương về nhân cách của Y Doãn, Mạnh Tử 
cho biết: Y Doãn là một ẩn sĩ thanh cao, cày ruộng ở đất Hữu Sằn, không 
tha thiết về thế sự, sống cảnh nghèo hèn với niềm an vui trong đạo Nghiêu 
Thuấn. Ông luôn luôn đề cao đạo nghĩa, không màng bổng lộc, giàu sang. 
Ông không cho ai và không nhận của ai một vật nhỏ mọn nào mà không hợp 
đạo nghĩa. 

Vua Thang sai người đem lễ vật tới mời ông ra làm Tể Tướng, ông từ chối. 
Tuy nhiên, thấy vua Thang quá thành khẩn, ông thay đổi lập trường. Ông 
cho rằng một mình vui với đạo Nghiêu Thuấn có lẽ là ích kỷ; đâu bằng giúp 
vua Thang thi hành đạo Nghiêu Thuấn để toàn dân được hưởng nền cai trị 
theo đạo lý Nghiêu Thuấn thì hay hơn. 

Ông tự nhận mình là con dân của Trời (Thiên dân). Thế mà đường lối của 
Trời là dùng người biết trước giác ngộ kẻ biết sau, dùng người giác ngộ trước 
bảo cho kẻ giác ngộ sau, để cho mọi người đều được hiểu rõ đạo Trời và sống 
theo đạo Trời. Sống theo đạo Trời thì con người được an vui, xã hội được thái 
bình. Ông biết an vui trong đạo Nghiêu Thuấn, tức là người giác ngộ trước; vì 
vậy ông có bổn phận hướng dẫn dân chúng về đạo ấy. 

Suy nghĩ vậy, Y Doãn nhận ra trách nhiệm nặng nề của mình. Nếu ông 
không giúp cho những con người tầm thường ngoài xã hội kia được thấm 
nhuần ơn đức của Nghiêu Thuấn, tức là thấm nhuần đạo Trời, vô tình ông 
đã đẩy họ chìm sâu trong nước. Đó là lý do mà Y Doãn đến giúp vua Thang, 
khuyên vua Thang đánh phạt vua Kiệt nhà Hạ để cứu dân thoát khỏi cảnh 
treo ngược trên nước lửa. 


Mạnh Tử nhận định rằng: không ai uốn mình (nịnh bợ) mà có thể sửa cho 
người trở nên chính đáng. Việc làm của Y Doãn là giúp vua Thang đem thiên 
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hạ về đường chính đáng, lẽ nào Y Doãn phải uốn mình chịu nhục bằng thuật 
nấu nướng để lấy lòng vua Thang? 

Theo Mạnh Tử, các bậc thánh nhân thường hành động không giống nhau: 
có người ở xa để gián tiếp tác động vào chính quyền; có người ở ngay kinh 
thành, gần vua để tham chính; có người bỏ nước ra đi để cảnh tỉnh; có người 
ở lại âm thầm chờ cơ hội để hành động. Tất cả những lối hành xử khác nhau 
của các thánh nhân đó đều qui chiếu vào một mục đích là: giữ trong sạch tấm 
thân, nêu gương trung chính cho đời và ít nhiều tác động vào sự cải tạo xã 
hội. 

Có thể nói Y Doãn dùng đạo Nghiêu Thuấn để chinh phục vua Thang, chứ 
không phải dùng thuật nấu nướng để lấy lòng vua Thang. Bằng chứng là 
trong thiên Y huấn (những lời dạy bảo của Y Doãn), ông đã tự thuật: “Trẫm 
tái tự Bạc” (Ta đây nâng đỡ ở tại đất Bạc). Đất Bạc là kinh đô của vua Thang. 
Y Doãn đến đất Bạc để giúp vua Thang thi hành chính đạo của Trời, gạt bỏ 
kẻ vô đạo, cứu dân khỏi cảnh lầm than. 


8. 
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Vạn Chương vấn viết: “Hoặc vị Khổng Tử ư Vệ, chủ ung thư; ư Tề, chủ 


thị nhân Tích Hoàn. Hữu chư hồ?” 
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Mạnh Tử viết: “Phủ. Bất nhiên dã. Hiếu sự giả vi chỉ dã. 

“Ư Vệ, chủ Nhan Thù Do, Di tử chi thê, dữ Tử Lộ chi thê, huynh đệ dã. 

Di tử vị Tử Lộ viết: “Khổng Tử chủ ngã, Vệ khanh khả đắc dã.” 

“Tử Lộ dĩ cáo. Khổng Tủ viết: Hữu mệnh. Khổng Tử tiến dĩ lễ, thối dĩ 

nghĩa. Đắc chi bất đắc, viết: Hữu mệnh.? Nhi chủ ung thư dữ thị nhân 

Tích Hoàn, thị vô nghĩa, vô mệnh dã. 

“Khổng Tử bất duyệt ư Lỗ, Vệ, tao Tống Hoàn tư mã tương yêu nhi sát 

chi. VI phục nhi quá Tống. Thị thời Khổng Tử đương ách, chủ tư thành 

Trinh Tủ, vị Trần hầu Chu thần. 

“Ngô văn quan cận thần, dĩ kỳ sở vi chủ; quan viễn thần, dĩ kỳ sở chủ. 

Nhược Khổng Tử chủ ung thư dữ thị nhân Tích Hoàn, dĩ vi Khổng Tử?” 
Dịch nghĩa: 


Vạn Chương hỏi rằng: “Có người bảo Khổng Tử ở nước Vệ, trọ nhà người 
chữa bệnh ung nhọt; ở nưóc Tề, trọ nhà thái giám Tích Hoàn. Có vậy 
chăng?” 

Mạnh Tử đáp: “Không. Chẳng phải vậy. Rẻ bày việc nào đó vẽ ra thôi. 
“Ở nước Vệ, ngài trọ ở nhà Nhan Thù Do, vợ của Di tử và vợ của Tử Lộ, 
anh em với nhau. Di tử bảo Tử Lộ rằng: “Khổng Tử trọ nhà tôi, thì có thể 
làm quan khanh nước Vệ được.” 

“Tử Lộ bèn thông báo. Khổng Tử nói: 'Có mệnh Trời. Khổng Tử khi tiến 
lên thì lấy lễ, khi lùi xuống thì lấy nghĩa. Được hay chẳng được như ý, 
vẫn nói: 'Œó mệnh Trời.” Thế mà trọ nhà người chữa bệnh ung nhọt và 
thái giám Tích Hoàn, thì không hợp nghĩa, không thuận Mệnh Trời. 
“Khổng Tử chẳng được hài lòng ở nước Lỗ, nước Vệ, lại gặp phải quan tư 
mã Hoàn nước Tống sắp đón bắt để giết đi. Ngài phải ăn mặc xấu xí mà 
qua khỏi nước Tống. Lúc bấy giờ Khổng Tử đang gặp cảnh khốn cùng, 
đã trọ nhà quan tư thành là Trinh Tử, làm việc cho vua nước Trần, bề 
tôi nhà Chu. 

“Ta nghe muốn xem xét một ông quan cận thần, hãy để ý vào người đến 
trọ; muốn xem xét một ông quan ở xa về, hãy để ý vào chỗ trọ của ông ấy. 
Ví bằng Khổng Tử trọ nhà người chữa bệnh ung nhọt và thái giám Tích 
Hoàn, lấy gì làm nên Khổng Tử?” 
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BINH GIAI: 

Ở Trung Hoa thời cổ, người ta khinh rẻ thầy thuốc và thái giám. Có lẽ bấy 
giờ ít bệnh tật, người ta ít phải cậy nhờ thầy thuốc. Hơn nữa, lúc ấy, thầy 
thuốc chưa biết nhiều về phép vệ sinh, lại hay gần gũi người bệnh; do đó thầy 








thuốc dễ truyền bệnh cho người khác chăng? Còn thái giám là người hầu hạ 
vua, gần gũi các cung nữ. Đó là một hoạn quan, bị phế bỏ một phần thân thể, 
cốt để được gần vua, ton hót kiếm lợi. Vì thế mà người ta khinh rẻ. 

Vào thời Chiến Quốc, có kẻ nói rằng khi ở nước Vệ, Khổng Tử trọ nhà người 
chữa bệnh ung nhọt; ở nước Tề, trọ nhà thái giám Tích Hoàn. Thầy thuốc vốn 
bị khinh rẻ rồi; nay lại là thầy thuốc chữa ung nhọt thì còn đáng ghê tởm 
chừng nào! Rẻ nói câu đó dường như có ý khinh bỉ Khổng Tử, cho rằng Khổng 
Tử chẳng có tài cán, chẳng có thế giá gì, cho nên chẳng trọ nhờ được ai danh 
tiếng, phải trọ nhờ những người thấp hèn như vậy. 

Vạn Chương đem lời ấy chất vấn Mạnh Tử xem có thực chăng. 

Theo Mạnh Tủ, đó là lời bịa đặt của kẻ bày việc (hiếu sự). Ông cho biết: khi 
ở nước Vệ, Khổng Tử trọ nhà Nhan Thù Do, là một quan đại phu. Nhan Thù 
Do là anh vợ Tử Lộ; đồng thời, vợ Tử Lộ và vợ Di Tử, một sủng thần của Vệ 
Linh Công, là chị em với nhau. Như thế, Nhan Thù Do cùng với Tử Lộ và Di 
Tử có liên hệ anh em. Vì Khổng Tử là một hiển nhân có danh giá, cho nên Di 
Tử muốn mời ngài về nhà mình và cho Tử Lộ biết rằng: nếu Khổng Tử đến 
trọ nhà ông ta, ông ta có thể tiến cử lên Vệ Linh Công để được phong quan 
khanh. 

Mặc dầu được gợi ý như thế, Khổng Tử chỉ trả lời: “Có Mệnh Trời.” Câu này 
hàm ý rằng: Khổng Tử có được mời làm quan khanh hay không là do Mệnh 
Trời chứ không phải nhờ Di Tử tiến cử. Vì tin vào Mệnh Trời cho nên Khổng 
Tử thản nhiên, không tha thiết gì với chức quan khanh. Khi được tiến lên 
chức quan ở nước Lỗ, ngài lấy lễ mà cư xử với người trên kẻ dưới. Khi phải 
từ quan ra đi, ngài lấy nghĩa mà đối đãi, không chống đối, không oán giận. 
Trong bất cứ trường hợp nào, được như ý hay chẳng được như ý, ngài vẫn tin 
vào Mệnh Trời. Mệnh Trời điều động tất cả. 

Mạnh Tử cho rằng con người hoàn toàn phó thác cho Trời như thế là con 
người có đức hạnh cao cả, đâu đến nỗi phải sa vào cảnh thấp hèn bị người đời 
khinh rẻ như vậy! Mệnh Trời không để cho con người ấy phải nhục nhã như 
thế đâu! Vả lại, nếu tiên cảm rằng sang nước Vệ, nước Tề mà bị khốn đốn 
quá, chắc chắn Khổng Tử sẽ trở về quê nhà mà dưỡng già. 

826 


MẠNH TỬ 





Ngay khi gặp hoạn nạn ở nước Tống, suýt bị quan Tư mã (phụ trách Bộ 
Binh) Hoàn Khôi sát hại vì ghen tài, phải ăn mặc xuềnh xoàng như kẻ thường 
dân để lánh mình ra khỏi nước Tống, Khổng Tử cũng chọn trọ ở nhà quan Tư 
Thành Trinh Tử, một người hiền đang giúp vua nước Trần. 


Để kết luận, Mạnh Tử nhắc lại một kinh nghiệm cổ truyền về việc xét 
người: muốn đánh giá một ông quan cận thần ở kinh đô, hãy để ý vào những 
người đến trọ. Nếu những người đến trọ ở nhà ông quan ấy là những bậc quân 
tử, những ông quan liêm chính thì ông quan cận thần ấy cũng là bậc quân tử, 
liêm chính. Muốn đánh giá một ông quan ở xa về kinh đô, hãy để ý vào chỗ 
trọ của ông ấy. Nếu chỗ trọ là nhà quan thanh liêm chính trực, thì chính ông 
quan ở xa về ấy cũng là người thanh liêm chính trực. Nếu những người đến 
trọ là quan tham nhũng vô hạnh, thì chính chủ nhà trọ cũng là phường tham 
nhũng vô hạnh. Cũng tương tự như thế, nếu chỗ trọ là nhà quan tham ô, thì 
chính ông quan đến trọ cũng tham ô. Đó là qui luật “đồng thanh đồng kh? 
hoặc qui luật “ngưu tầm ngưu, mã tầm mấ” của ngạn ngữ bình dân. 

Căn cứ vào qui luật này, làm sao có thể tin được Khổng Tử đến trọ nhà 
người chữa bệnh ung nhọt hay nhà thái giám là những người bị xã hội khinh 
rẻ chê bai? Dĩ nhiên Khổng Tử phải biết tự giữ lấy thế giá của mình chứ! 


9. 
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Vạn Chương vấn viết: “Hoặc viết: Bách Lý Hề tự dục ư Tần dưỡng sinh 
giả, ngũ dương chỉ bì, tự ngưu, dĩ yêu Tân Mục Công. - Tín hồ?” 

Mạnh Tủ viết: “Phủ. Bất nhiên. Hiếu sự giả vi chỉ dã. Bách Lý Hề Ngu 
nhân dã. Tấn nhân dĩ Thùy Cức chi bích dữ Khuất sản chi thặng, giả 
đạo ư Ngu dĩ phạt Quắc. Cung Chi Kỳ gián; Bách Lý Hề bất gián. 

Tri Ngu Công chỉ bất khả gián, nhi khứ chi Tần, niên dĩ thất thập hỹ. 
Tầêng bất tri dĩ tự ngưu can Tần Mục Công chỉ vi ô dã, khả vị trí hồ? Bất 
khả gián, nhi bất gián, khả vị bất trí hồ? Tri Ngu Công chi tương vong, 
tiên khứ chỉ, bất khả vị bất trí dã. 

Thời cử ư Tần, tri Mục Công chi khả dữ hữu hành dã, nhi tướng chị, khả 
vị bất trí hồ? Tướng Tần nhi hiển kỳ quân ư thiên hạ, khả truyền ư hậu 
thế, bất hiền nhi năng chi hồ? Tự dục dĩ thành kỳ quân, hương đẳng tự 
hiếu giả bất vĩ, nhỉ vị hiển giả vi chỉ hô?” 


Dịch nghĩa: 


828 


Vạn Chương hỏi rằng: “Có người nói: Bách Lý Hề tự bán mình cho một 
người nuôi thú ở nước Tần, (lấy) năm bộ da dê, chăn trâu để lấy lòng vua 
Tần Mục Công. Tìn được chăng?” 


Mạnh Tủ đáp: “Không. Chẳng phải. Kẻ bày việc nào đó vẽ ra thôi. Bách 
Lý Hề là người nưóc Ngu. Người nước Tấn lấy ngọc bích xứ Thùy Cức 
cùng với xe sản xuất ở xứ Khuất, giả vò mượn đường nước Ngu để đánh 
nước Quắc. Cung Chi Kỳ can ngăn; Bách Lý Hề không can. 


“Biết vua Ngu không thể can được, nên đi sang nước Tần, bấy giờ ông 
đã 70 tuổi rồi. Bèn chẳng biết lấy việc nuôi trâu cầu cạnh vua Tần Mục 
Công là ô nhục, có thể bảo là sáng suốt chăng? Không thể can ngăn được 
nên chẳng can ngăn, có thể bảo là không sáng suốt chăng? Biết vua Ngu 
sắp bị diệt nên sóm bỏ đi, không thể bảo là không sáng suốt được. 


“Lúc được cất nhắc ở nước Tần, biết vua Mục Công có thể cùng hành 
động được nên giúp vào, có thể bảo là không sáng suốt chăng? Giúp 
nước Tần mà vua được vẻ vang trong thiên hạ, có thể truyền cho đời sau, 
không có tài đức mà có thể được thế chăng? Tự bán mình để nên việc cho 
vua, kẻ tự ái chốn thôn xóm không làm, mà bảo bậc hiền làm chăng?” 


MẠNH TỬ 





BÌNH GIẢI: 


Bách Lý Hề là một nhân vật nổi tiếng thời Xuân Thu, đã có công giúp vua 
Tần Mục Công xây dựng nghiệp Bá. Thời Chiến Quốc, có người không ưa 
Bách Lý Hề đã nói rằng: ông tự bán mình cho một người nuôi thú ở nước Tần 
lấy năm bộ da dê, chăn trâu để lấy lòng Tần Mục Công. Vạn Chương đem 
chuyện này ra chất vấn Mạnh Tử. 

Mạnh Tử cho rằng kẻ hiếu sự nào đó đã bịa đặt không đúng sự thực. Ông 
cho biết: Bách Lý Hề là người nước Ngu, cùng làm quan đại phu với Cung 
Chi Kỳ trong triều đình Ngu Công. Có lần, vua Tấn sai người đem ngọc bích 
xứ Thùy Cức và xe xứ Khuất sang biếu Ngu Công, giả vờ mượn đường nước 
Ngu đi đánh nước Quắc ở bên cạnh với âm mưu thôn tính cả Quắc lẫn Ngu. 
Vua Ngu vì tham lễ vật đã không chịu nghe lời can ngăn của Cung Chi Kỳ. 
Thấy vậy, Bách Lý Hề không can nữa và tìm đường lánh sang nước Tần. Bấy 
giò ông đã 70 tuổi. 

Mạnh Tử đã đặt ra những câu hỏi để bênh vực Bách Lý Hề, phản bác lại 
luận điệu bịa đặt ở trên. Bách Lý Hề biết can ngăn không được, nên không 
tốn lời can ngăn, biết nước Ngu sắp bị diệt nên sớm bỏ nước ra đi; sau này, 
ông lại biết Tần Mục Công có thể hợp tác được để xây dựng sự nghiệp lâu dài. 
Những điều đó chứng tỏ Bách Lý Hề không những đã sáng suốt lại còn có tài 
nữa. Một con người như thế chẳng lẽ không biết việc tự bán mình để cầu cạnh 
là điều ô nhục hay sao? Một kẻ quê mùa biết tự ái còn không làm như vậy, 
huống chi Bách Lý Hề là bậc hiền? 

Về nhân vật Bách Lý Hề này, sách Đông Chu Liệt Quốc cho biết: sau khi bỏ 
nước Ngu sang nước Tần, ông đã một thời luân lạc sang nước Sở, phải kiếm 
sống bằng nghề nuôi trâu. Ông nuôi con trâu nào cũng khỏe mạnh béo tốt. 
Tiếng đồn đến tai Sở Vương. Sở Vương cho gọi Bách Lý Hề đến và hỏi về bí 
quyết nuôi trâu. 

Bách Lý Hề cho biết hai bí quyết: cho trâu ăn điều độ và suốt ngày nghĩ 
đến trâu. Cho ăn điều độ có nghĩa là cho ăn đầy đủ, không thiếu, không thừa, 
có rau tươi tốt, sạch sẽ. Suốt ngày nghĩ đến trâu mới tìm ra những tập tính 
của trâu để đáp ứng, mới tìm ra tật bệnh của trâu để ngăn ngừa và giải trừ. 

Sở Vương hài lòng, khen ngợi nhưng không biết Bách Lý Hề vốn là một 
quan đại phu tài giỏi của nước Ngu, cho nên không biết dùng. Bấy giờ, ở bên 
nước Tần, có người biết tài của Bách Lý Hề, mới tiến cử ông lên Tần Mục 
Công; đồng thời khuyên vua Tần sai sứ giả đem năm bộ da dê sang chuộc 
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Bách Lý Hề như chuộc một tên tội phạm. Hình thức không coi trọng Bách Lý 
Hề ấy cốt để che mắt Sở Vương, khiến Sở Vương không biết Bách Lý Hề có 
tài mà dùng mất. 

Bách Lý Hề sang Tần phô diễn tài chính trị với Tân Mục Công và tiến cử 
thêm một nhân tài nữa là Kiển Thúc đang ẩn dật. Thế là cả hai ông già đó đã 
đưa nước Tần lên sự nghiệp lẫy lừng, hùng mạnh vào thời Xuân Thu. 
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CHƯƠNG X: VẠN CHƯƠNG HẠ 
XậT 


Vạn Chương, phần sau 
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Mạnh Tử viết: “Bá Di mục bất thị ác sắc, nhĩ bất thính ác thanh. Phi 
kỳ quân, bất sự; phi kỳ dân, bất sử. Trị, tắc tiến; loạn, tắc thối. Hoạnh 
chính chi sở xuất, hoạnh dân chi sở chỉ, bất nhẫn cư dã. Tư dữ hương 
nhân xử, như dĩ triều y, triểu quan tọa ư đồ thán dã. Đương Trụ chi thời, 
cư Bắc hải chỉ tân dĩ đãi thiên hạ chi thanh dã. Cố văn Bá Di chỉ phong 
giả, ngoan phu liêm, nọa phu hữu lập chí. 
Y Doãn viết: “Hà sự phi quân? Hà sử phi dân?” Trị, diệc tiến; loạn diệc 
tiến. Viết: “Thiên chi sinh tư dân dã, sử tiên tri giác hậu tri, sử tiên giác 
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giác hậu giác. Dư Thiên dân chỉ tiên giác giả dã; dư tương dĩ thử đạo 
giác thử dân dã.” Tư thiên hạ chi dân, thất phu thất phụ hữu bất dự bị 
Nghiêu Thuấn chỉ trạch giả, nhược kỷ thôi nhĩ nạp chỉ câu trung. Kỳ tự 
nhiệm dĩ thiên hạ chì trọng dã. 


Liễu Hạ Huệ bất tu ô quân, bất từ tiểu quan. Tiến, bất ẩn hiền, tất dĩ kỳ 
đạo. Di dật, nhỉ bất oán. Ách cùng, nhi bất mẫn. Dữ hương nhân xử, do 
do nhiên, bất nhẫn khứ dã. “Nhĩ vi nhĩ, ngã vi ngã. Tuy đản tích khỏa 
trình ư ngã trắc, nhĩ yên năng mỗi ngã tai?” Cố văn Liễu Hạ Huệ chỉ 
phong giả, bỉ phu khoan, bạc phu đôn. 
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Khổng Tử chi khú Tề. tiếp tích nhi hành. Khúứ Lỗ, viết: “Trì trì ngô hành 
dã.” Khứ phụ mẫu quốc chi đạo dã. Khả dĩ tốc nhi tốc; khả dĩ cửu, nhĩ 
cửu; khả dĩ xử, nhi xử; khả dĩ sĩ, nhi sĩ; Khổng Tử dã.” 

Mạnh Tử viết: “Bá Di thánh chi thanh giả dã. Y Doãn thánh chi nhiệm 
giả dã. Liễu Hạ Huệ thánh chi hoà giả dã. Khổng Tử thánh chi thời giả 
đã. 

Khổng Tử chi vị tập đại thành. Tập đại thành dã giả, kim thanh nhi 
ngọc chấn chi dã. Kim thanh dã giả, thủy điều lý dã. Ngọc chấn chi dã 
giả, chung điều lý dã. Thủy điều lý giả, trí chi sự dã. Chung điều lý giả, 
thánh chi sự dã. 


Trí, thí tắc xảo dã; thánh, thí tắc lực dã. Do xạ ư bách bộ chỉ ngoại dã; 
kỳ chí, nhĩ lực dã; kỳ trúng, phi nhĩ lực dã. ” 


MẠNH TỬ 





Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Bá Di, mắt chẳng nhìn hình sắc không chính đáng, tai 
chẳng nghe âm thanh không chính đáng. Chẳng phải vua (hợp ý) mình, 
không phụng sự; chẳng phải dân (hợp ý) mình, không sai khiến (cai trị). 
Đời yên ổn thì tiến (làm quan); thời loạn lạc thì rút lui. Nơi nào xảy ra 
chính trị bạo tàn, nơi nào dân chúng ăn ở ngang ngược, ông không chịu 
ở lại. Nghĩ đến sống cùng với dân quê (thô lỗ), ông coi như mặc áo triều, 
đội mũ triều mà ngồi nơi bùn than. Đương thời vua Trụ, ông ở bến bờ 
Bắc Hải để chờ thiên hạ thanh bình. Cho nên nghe thấy phong cách của 
ông Bá DI, kể tham lam hóa liêm khiết, kẻ hèn yếu có chí tự lập. 


“Y Doãn nói: “Vua nào chẳng phải để phụng sự? Dân nào chẳng phải để 
sai khiến (cai trị)? Đời yên ổn thì tiến (làm quan); thời loạn lạc cũng tiến 
(àm quan). Trời sinh ra dân này, khiến cho người biết trước giác ngộ kẻ 
biết sau, khiến cho người giác ngộ trước bảo cho kẻ giác ngộ sau. TR là 
người giác ngộ trước trong dân Trời, ta sẽ đem đạo này mà giác ngộ dân 
này. Nghĩ rằng dân trong thiên hạ, những đàn ông đàn bà tâm thường 
mà không được cùng đội ơn đức của Nghiêu Thuấn, thì như mình đã 
xô đẩy họ vào trong ngòi nước. Tự thấy trách nhiệm ấy đối với thiên hạ 
nặng nề vậy. 


“Liễu Hạ Huệ không xấu hổ vì vua nhơ nhuốc, chẳng khước từ chức quan 
nhỏ. Tiến ra làm quan thì không giấu tài đức, ắt đem đạo của mình ra. 
Nếu bị bỏ phải ẩn dật thì không oán hận. Gặp cảnh khốn cùng thì không 
lo buồn. Sống cùng với dân quê (thô lỗ) thì nhởn nhơ tự nhiên, chẳng 
chịu bỏ đi. “Ngươi là ngươi, ta là ta. Tuy có xắn tay áo cởi trần ở bên ta, 
người ấy có thể vấy bẩn vào ta chăng?” Cho nên nghe thấy phong cách 
của ông Liễu Hạ Huệ, kẻ hẹp hòi hóa rộng rãi, kẻ nhỏ nhen hóa dày dặn. 
“Khổng Tử lúc rời nước Tề, đón lấy gạo mới vo mà đi. Rời nước Lỗ thì 
nói: “Ta đi chậm chậm thôi.° Đó là đường lối rời bỏ đất nước cha mẹ. Cần 
nhanh thì nhanh; cần lâu thì lâu; nên ở ẩn thì ở ẩn; đáng làm quan, thì 
làm quan; Khổng Tử là thế.” 

Mạnh Tử nói: “Bá Di là thánh thanh khiết. Y Doãn là thánh trách nhiệm. 
Liễu Hạ Huệ là thánh hài hoà. Khổng Tử là thánh thức thời. 

“Khổng Tử được gọi là bậc kết hợp thành tựu lồn. Bậc kết hợp thành 
tựu lón, đó là chiêng vang rồi khánh ngọc trỗi vậy. Tiếng chiêng vang là 
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khỏi đầu điều lý (dàn nhạc). Tiếng khánh ngọc trỗi là kết thúc điều lý 
(dàn nhạc). Khởi đầu điều lý là việc của bậc trí. Kết thúc điều lý là việc 
của bậc thánh. 


“Bậc trí ví như có tài khéo léo; bậc thánh ví như có sức mạnh. Cũng như 
bắn cung ở ngoài trăm bước vậy; đạt tồi mức, người ấy mới có sức; trúng 
đích, chẳng phải người có sức đâu.” 


` 2 
BINH GIAI: 

Mạnh Tử nêu ra bốn nhân cách tiêu biểu được người xưa tôn là bậc thánh: 
Bá Di, Y Doãn, Liễu Hạ Huệ, Khổng Tử. 

Bá Di có tâm hồn và nếp sống thanh khiết: không nhìn, không nghe những 
gì bất chính; không phụng sự ông vua vô đạo; không cai trị đám dân ngỗ 
nghịch; không chịu làm quan trong thời loạn; không chịu gần gũi những kẻ 
thô lỗ. 

Y Doãn luôn luôn đề cao trách nhiệm và phụng sự: hợp tác với bất cứ vua 
nào để cai trị dân cho ổn định. Ra làm quan là cơ hội phụng sự, cho nên không 
kể đến thời bình hay thời loạn. Cai trị dân là thi hành ý nguyện của Trời để 
giác ngộ cho dân. Là người hiểu biết về đạo Trời được hiện thực trong thời 
Nghiêu Thuấn, ông cảm thấy có bổn phận đem ơn đức của đạo ấy ban phát 
cho dân. 

Liễu Hạ Huệ biểu hiện thiện chí đối với mọi người: vua nào cần ông cũng 
sẵn sàng hợp tác vô điều kiện. Đã hợp tác thì phục vụ hết mình. Gặp cảnh 
ngộ bất như ý, ông không oán giận, lo buồn. Sẵn sàng đồng cam cộng khổ với 
đám dân quê thô lỗ, dốt nát. 

Khổng Tử thể hiện thái độ tùy thời: lúc nhanh, lúc chậm; khi ẩn, khi hiện; 
lúc ân cần, lúc lãnh đạm v.v... tùy theo thời thế, hoàn cảnh xã hội và đất nước. 

Đúc kết lại, Mạnh Tử cho rằng Khổng Tử gom góp thành tựu được cả 
những ưu điểm của ba vị thánh trên: Bá Di, Y Doãn và Liễu Hạ Huệ; gọi ông 
là vị thánh thức thời. Mạnh Tử đã dùng âm thanh của tiếng chiêng đồng, âm 
thanh của tiếng khánh ngọc trong một dàn nhạc bát âm để nói lên sự tổng 
hợp đại thành của Khổng Tử. 

Trong một dàn nhạc xưa, mỗi khi tiếng chiêng vang lên là báo hiệu cho 
các nhạc công trong dàn nhạc bắt đầu hợp tấu. Tiếng chiêng là khởi đầu sự 
điều lý cho bản giao hưởng. Khi gần chấm dứt, tiếng ngọc khánh trỗi lên báo 
hiệu cho các nhạc công chuẩn bị kết thúc. Khổng Tử vừa là tiếng kim thanh 
(chiêng vang) vừa là tiếng ngọc chấn (khánh trỗi), bao hàm ý nghĩa Khổng Tử 
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vừa là bậc trí vừa là bậc thánh. Bậc trí là người giỏi giang khéo léo ứng thời. 
Bậc thánh là người có sức mạnh tinh thần, có tâm tư thiện hảo mưu ích cho 
đời. Trí và thánh liên kết với nhau cũng như tài bắn cung trúng đích ở ngoài 
trăm bước. Thánh là sức mạnh đưa mũi tên đi xa. Trí là tài khéo léo dẫn mũi 
tên trúng đích. Có sức mà không khéo cũng không thành công. Có tâm tư 
thiện hảo của một bậc thánh mà không có tài khéo léo thích ứng của bậc trí, 
đôi khi đã không thành công lại còn bị ô nhục, thiệt thòi. 


2. 
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Bắc Cung Ỷ vấn viết: “Chu thất ban tước lộc dã, như chỉ hà?” 
Mạnh Tử viết: “Kỳ tường bất khả đắc văn đã. Chư hầu ố kỳ hại kỷ đã, 
nhị giai khử kỳ tịch. Nhiên nhi Kha dã thường văn kỳ lược dã. 
“Thiên tử nhất vị, công nhất vị, hầu nhất vị, bá nhất vị, tử nam đồng 
nhất vị; phàm ngũ đẳng dã. Quân nhất vị, khanh nhất vị, đại phu 
nhất vị, thượng sĩ nhất vị, trung sĩ nhất vị, hạ sĩ nhất vị; phàm lục 
đẳng. 
“Thiên tử chi chế, địa phương thiên lý; công hầu địa phương bách lý; 
bá thất thập lý; tử nam ngũ thập lý; phàm tứ đẳng. Bất năng ngũ 
thập lý, bất đạt ư Thiên tử, phụ ư chư hầu, viết phụ dung. 
“Thiên tử chỉ khanh thụ địa thị hầu; đại phu thụ địa thị bá; nguyên 
sĩ thụ địa thị tử nam. 
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“Đại quốc địa phương bách lý, quân thập khanh lộc; khanh lộc tứ đại 


phu; đại phu bội thượng sĩ; thượng sĩ bội trung sĩ; trung sĩ bội hạ sĩ. Hạ 
sĩ dữ thứ nhân tại quan giả, đồng lộc. Lộc túc dĩ đại kỳ canh dã. 


“Thứ quốc địa phương thất thập lý, quân thập khanh lộc; khanh lộc tam 
đại phu; đại phu bội thượng sĩ; thượng sĩ bội trung sĩ; trung dĩ bội hạ 
sĩ. Hạ sĩ dữ thứ nhân tại quan giả, đồng lộc. Lộc túc dĩ đại kỳ canh dã. 


“Tiểu quốc địa phương ngũ thập lý, quân thập khanh lộc; khanh lộc nhị 
đại phu; đại phu bội thượng sĩ; thượng sĩ bội trung sĩ; trung sĩ bội hạ sĩ; 
hạ sĩ dữ thứ nhân tại quan giả, đồng lộc. Lộc túc dĩ đại kỳ canh dã. 


“Canh giả chi sở hoạch, nhất phu bách mẫu. Bách mẫu chỉ phẩn, thượng 
nông phu tự cửu nhân; thượng thứ tự bát nhân; trung tự thất nhân; 
trung thứ tự lục nhân; hạ tự ngũ nhân. Thứ nhân tại quan giả, kỳ lộc 
dĩ thị vĩ sa1. ” 


Dịch nghĩa: 
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“Thiên tử (nhà Chu) một bậc, tước công một bậc, tước hầu một bậc, tước 
bá một bậc, tước tử, tước nam cùng một bậc; gồm năm cấp. Vua (chư 
hầu) một bậc, quan khanh một bậc, đại phu một bậc, thượng sĩ một bậc, 
trung sĩ một bậc, hạ sĩ một bậc; gồm sáu cấp. 


“Thể chế thiên tử có đất vuông nghìn dặm; công hầu có đất vuông trăm 
dặm; bá có bẩy mươi dặm; tử nam có năm mươi dặm; gồm bốn cấp. 
(Nước nào) không được năm mươi dặm, không được đến chầu thiên tủ, 
phải phụ vào một nước chư hầu, gọi là nước phụ dung. 


“Quan khanh của thiên tử nhận được phần đất coi như bậc hầu; đại phu 
nhận được phần đất coi như bậc bá; quan nguyên sĩ nhận được phần đất 
coi như bậc tử nam. 


“Ở nước lón, đất vuông một trăm dặm, vua có lộc gấp mười quan khanh; 
lộc quan khanh gấp bốn đại phu; lộc đại phu gấp hai thượng sĩ; lộc 
thượng sĩ gấp hai trung sĩ; lộc trung sĩ gấp hai hạ sĩ. Hạ sĩ cùng với dân 
thường làm quan, bổng lộc bằng nhau. Bổng lộc đủ để thay cho hoa lợi 
làm ruộng của họ. 


“Ở nước hạng thứ, đất vuông bảy mươi dặm, vua có lộc gấp mười quan 
khanh; lộc quan khanh gấp ba đại phu; lộc đại phu gấp hai thượng sĩ; 
lộc thượng sĩ gấp hai trung sĩ; lộc trung sĩ gấp hai hạ sĩ. Hạ sĩ cùng với 
dân thường làm quan, bổng lộc bằng nhau. Bồổng lộc đủ để thay cho hoa 
lợi làm ruộng của họ. 


“Phần nhận được của người làm ruộng là: một đàn ông (gia trưởng) được 
một trăm mẫu. Trăm mẫu mà khéo chăm bón, nông phu hạng cao nhất 
nuôi được chín người; hạng cao thứ hai nuôi được tám người; hạng trung 
bình nuôi được bảy người; hạng dưới trung bình nuôi được sáu người; 
hạng thấp nuôi được năm người. Dân thường làm quan, bổng lộc của họ 
(tùy theo chức việc) lấy theo hoa lợi (của các nông phu) nêu trên làm tiêu 
chuẩn sai biệt.” 


BÌNH GIẢI: 


Một người nước Vệ là Bắc Cung Ÿ hỏi Mạnh Tử về việc nhà Chu ban phát 


tước lộc cho các chư hầu và các quan lại. Mạnh Tử xác nhận ông không được 
biết rõ, chỉ được nghe những điều sơ lược, vì các chư hầu thời Chiến Quốc đã 
vất bỏ sổ sách ghi chép về thể chế ấy. Ông không nói rõ lý do tại sao các chư 
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hầu lại ghét những thể chế ấy. Có lẽ, vua các chư hầu muốn thu vét của cải 
trong dân nhiều hơn số lượng được qui định trong thể chế của nhà Chu. 

Mạnh Tử cho biết: Thiên tử nhà Chu thiết lập chế độ phong kiến (phong 
tước kiến địa: phong chức tước và cho một miếng đất để dựng nghiệp) gồm 
năm cấp: thiên tử, công, hầu, bá và tử nam. Công, hầu, bá, tử, nam là năm 
tước; nhưng £ử và nam cùng một cấp. 

Ở nước chư hầu, có sáu cấp: vua, khanh, đại phu, thượng sĩ, trung sĩ, hạ sĩ. 

Về đất đai, thiên tử được một nghìn dặm vuông đất; công, hầu được một 
trăm dặm; bá được bảy mươi dặm; tử và nam đều được năm mươi dặm. Nước 
nhỏ dưới năm mươi dặm không được trực tiếp triều cống thiên tử, phải nhờ 
vào một nước chư hầu lớn hơn. 

Vua và các quan từ trên xuống dưới đều được nhận bổng lộc trọng hậu. 
Căn cứ theo trí nhớ của Mạnh Tử, bổng lộc một vua chư hầu gấp mười quan 
khanh, quan khanh gấp bốn lần đại phu, đại phu gấp hai lần thượng sĩ, 
thượng sĩ gấp hai lần trung sĩ, trung sĩ gấp hai lần hạ sĩ. Như thế, bổng lộc 
vua chư hầu gấp 320 lần bổng lộc một viên quan thấp nhất là hạ sĩ. 

Đó là theo thể chế của nhà Chu; còn các chư hầu cho rằng thể chế đó có hại 
cho họ. Thế thì, trên thực tế, bổng lộc của vua chư hầu còn lớn hơn rất nhiều. 
Rõ ràng vua quan thời đó đã thi nhau bóc lột sức lao động của nông dân một 
cách khủng khiếp chừng nào! Tai hại của chế độ phong kiến là như vậy. 

Tuy nhiên, sau khi Tân Thủy Hoàng thống nhất Trung quốc, xóa bỏ chế độ 
phong kiến, thay bằng chế độ quân chủ chuyên chế trung ương tập quyền, thì 
dân chúng lao động còn bị bóc lột nặng nề hơn nữa. Tổng số tài sản được gom 
về cho vua ở trung ương quả thực hết mức khổng lồ. Các triều đại về sau cứ 
tiếp tục hướng đi của Tần Thủy Hoàng đã vạch ra đó. 
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5#. tắc. 

Vạn Chương vấn viết: “Cảm vấn hữu.” 

Mạnh Tử viết: “Bất hiệp trưởng, bất hiệp quý, bất hiệp huynh đệ nhi 
hữu. Hữu dã giả, hữu kỳ đức dã; bất khả dĩ hữu hiệp dã. 

“Mạnh Hiến Tử bách thặng chi gia dã, hữu hữu ngũ nhân yên: Nhạc 
Chính Cừu, Mục Trọng; kỳ tam nhân, tắc dư vong chi hỹ. Hiến Tử chỉ 
dữ thử ngũ nhân giả hữu dã, vô Hiến Tử chi gia giả dã. Thử ngũ nhân 
giả, diệc hữu Hiến Tử chỉ gia, tắc bất dữ chi hữu hỹ. 

“Phi duy bách thặng chi gia vi nhiên dã, tuy tiểu quốc chỉ quân, diệc hữu 


chỉ. Phí Huệ Công viết: “Ngô ư Tử Tư tắc sư chỉ hỹ. Ngô ư Nhan Ban, tắc 
hữu chi hỹ. Vương Thuận, Trường Tức, tắc sự ngã giả dã. 


“Phi duy tiểu quốc chỉ quân vi nhiên dã, tuy đại quốc chỉ quân, diệc hữu 
chỉ. Tấn Bình Công chi ư Hợi Đường dã, nhập vân, tắc nhập; tọa vân, tắc 
tọa; thực vân, tắc thực. Tuy sơ tự, thái canh, vị thường bất bão. Cái bất 
cảm bất bão dã. Nhiên, chung ư thử nhi dĩ hỹ. Phất dữ cộng thiên vị dã, 
phất dữ trị thiên chức dã, phất dữ thực thiên lộc dã. Sĩ chi tôn hiền giả 
dã, phi vương công chỉ tôn hiền dã. 


“Thuấn thượng kiến đế, đế quán sanh vu nhị thất; diệc hưởng Thuấn. 
Điệt vi tân chủ. Thị thiên tử nhi hữu thất phu dã. 
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“Dụng hạ kính thượng, vị chi quý quý; dụng thượng kính hạ, vị chi tôn 
hiền. Quý quý, tôn hiền, kỳ nghĩa nhất dã.” 


Dịch nghĩa: 


Vạn Chương hỏi rằng: “Xin hỏi về bạn bè.” 


Mạnh Tử nói: “Đừng cậy lồn, đừng cậy sang, đừng cậy anh em thuận 
thảo. Bạn bè, đó là kết bạn về đức hạnh vậy; không thể có sự nhờ cậy 
nào. 

“Mạnh Hiến Tử, nhà có trăm cỗ xe, có năm người bạn: Nhạc Chính Cừu, 
Mục Trọng; còn ba người nữa, ta quên rồi. Hiến Tử cùng với năm người 
đó kết bạn, không do gia thế của Hiến Tử. Năm người đó, nếu tính đến 
gia thế của Hiến Tử, thì cũng chẳng kết bạn với ông. 


“Chẳng riêng nhà có trăm cỗ xe làm như vậy, tuy nhiên, vua một nước 
nhỏ cũng có nữa. Phí Huệ Công nói: “Ta coi Tử Tư là thầy. Ta coi Nhan 
Ban là bạn. Vương Thuận, Trường Tức là những người phục vụ ta.” 


“Chẳng riêng vua một nước nhỏ làm như vậy, tuy nhiên, vua nước lớn 
cũng có nữa. Tấn Bình Công đối với Hợi Đường, mời vào thì vào; mời 
ngồi thì ngồi; mời ăn thì ăn. Tuy đồ ăn đơn sơ, canh rau, mà chưa từng 
không no. Hễ (là bạn) không dám không no. Vậy, thế là đến cùng (của 
tình bạn) rồi. Không cùng chung địa vị Trời cho, không cùng cai trị 
chung chức vụ Trời cho, không cùng ăn chung bổng lộc Trời cho. Đó là 
tư cách kẻ sĩ tôn trọng bậc hiền, chứ chẳng phải tư cách bậc vương công 
tôn trọng bậc hiền. 


“Ông Thuấn thành kính yết kiến vua Nghiêu, vua Nghiêu cho con rể 
ở cung thất thứ hai; cũng thết đãi ông Thuấn. Hai vị thay nhau làm 
khách, làm chủ. Thế là thiên tử kết bạn với kẻ thường dân vậy. 


“Lấy bậc dưới kính bậc trên gọi là quý người quý; lấy bậc trên kính bậc 
dưới gọi là tôn người hiền. Quý người quý, tôn người hiền, nghĩa lý đó 
là một.” 


BÌNH GIẢI: 


Về bằng hữu, người Trung Hoa có câu định nghĩa: “Đồng tính viết bằng, 
đồng chí viết hữu.” (Cùng tính chất gọi là bằng, cùng chí hướng gọi là hữu.) 
Như vậy, “bằng” là bạn bè hợp nhau về tính tình, sở thích và thói quen; “hữu” 
là bạn bè hợp nhau về giá trị tinh thần, cho nên chú trọng về đức hạnh. Một 
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khi đã là bạn bè thân thiết nhau qua đức hạnh, tức là cùng một chí hướng, 
một lý tưởng, dĩ nhiên không còn kể đến lớn nhỏ, sang hèn, giàu nghèo hoặc 
có anh em thân thuộc nhiều thế lực. Hữu là bạn bè thể hiện qui luật thanh 
khí (đồng thanh tương ứng, đồng khí tương cầu) ở mức độ cao nhất. 


Để giải thích cho Vạn Chương, Mạnh Tử nêu ra bốn trường hợp: Mạnh 
Hiến Tử, Phí Huệ Công, Tấn Bình Công và Đế Nghiêu. 

Mạnh Hiến Tử cùng với hai họ Thúc, Quý, là những đại gia quyền thế ở 
nước Lỗ. Ông có năm người bạn, chơi thân với nhau không vì địa vị giàu sang. 

Phí Huệ Công là vua một nước nhỏ kết bạn với Nhan Ban. 

Tấn Bình Công là vua một nước lớn kết bạn với Hợi Đường. Tình bạn giữa 
hai người thân thiết đến nỗi Bình Công không kể đến cái nghèo của bạn. Ông 
thân hành đến với bạn mà không dám đòi bạn triều yết mình. Mỗi khi đến 
nhà bạn chơi, bạn mời vào thì vào, mời ngồi thì ngồi, mời ăn thì ăn rất tự 
nhiên, không lộ vẻ gì là kiêu hãnh, kiểu cách trong địa vị vua chúa của mình. 
Ngôi ăn với bạn, tuy đồ ăn đơn sơ, chỉ có canh rau mà cũng ăn thật tình tới 
no. Bình Công không dám ăn đói, sợ vô lễ với bạn. Cư xử với nhau trong tình 
bạn mà đến như thế là cùng rồi. 

Dĩ nhiên, tuy làm bạn, nhưng mỗi người một cảnh ngộ khác nhau. A1 giữ 
phận người ấy, chứ bạn chẳng đồi hỏi vua phải chia địa vị vua, chia chức vụ 
cai trị, chia bổng lộc của Trời cho mình. Vua chơi với bạn là thể hiện tư cách 
của kẻ sĩ đối với kẻ sĩ, bình đẳng hoàn toàn, chứ chẳng phải tư cách của bậc 
vương công hạ cố đến bậc hiền. 

Vào thời thượng cổ, Đế Nghiêu cư xử với ông Thuấn cũng với tư cách bạn 
bè. Khi ông Thuấn đến với vua Nghiêu, mặc dầu ở tương quan cha vợ và con 
rể, vua Nghiêu vẫn coi ông Thuấn như bạn bè ngang hàng. Hai người ở hai 
cung thất, nhưng có lúc vua Nghiêu đóng vai chủ thết đãi ông Thuấn; có lúc 
ông Thuấn đóng vai chủ thết đãi vua Nghiêu. Đó là trường hợp hiếm có trong 
đời: Thiên tử kết bạn với thường dân. 

Vua và kẻ thường dân tuy địa vị khác nhau, hoặc gọi là quý người quý, 
hoặc gọi là tôn người hiền chăng nữa, thì đạo lý trong tình bạn vẫn mang ý 
nghĩa duy nhất, bình đẳng, không hai. 


4. 


*##H : #(CR] %4 E&#ƒsb di? 
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H: #@'*£@p* #5 3X: T73? 

H: ŠŸŠÄ39⁄>+>. H: “fZ£m£z#: š#^*^ấ 

Tố 1 15 d% JP 84h, . 

H: #£ . #È@Jƒ* ; vs #02, HH: “#3 K2 

Xă,. ” ứgy\‡blt#&€. "J ƒ? 

H: #Äl, #iktvl3jjL, 374L Ÿƒ7 S34. 

TT. l3 1 Thị 0Ô) 
#ah,v\3š. Xv] 4# sR.? 
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Đ† ẨÑữ—~L› 2X+2425Ä\, 1u i13 43? 

Vạn Chương vấn viết: “Cảm vấn giao tế hà tâm dã?” 

Mạnh Tử viết: “Cung dã.” 

Viết: “Khưóc chi khước chi vi bất cung, hà tai?” 

Viết: “Tôn giả tứ chi, viết: ®ỳ sở thủ chi giả, nghĩa hồ, bất nghĩa hồ? nhĩ 

hậu thụ chỉ. Dĩ thị vi bất cung. Cố phất khước dã.” 


Viết: “Thỉnh vô dĩ từ khưóc chi, dĩ tâm khước chi, viết: Kỳ thủ chư dân 
chỉ bất nghĩa dã”; nhi dĩ tha từ vô thụ. Bất khả hồ?” 


Viết: “Ky giao dã dĩ đạo, kỳ tiếp dã dĩ lễ, tư Khổng tử thụ chỉ hỹ.” 


Vạn Chương viết: “Kim hữu ngũ nhân ư quốc môn chỉ ngoại giả; kỳ giao 
dã dĩ đạo, kỳ quï dã dĩ lễ. Tư khả thụ ngữ dư?” 


Viết: “Bất khả. Khang Cáo viết: 'Sát việt nhân vu hóa, mẫu bất úy tủ, 
phàm dân võng bất đỗi.? Thị bất đãi giáo, nhỉ tru giả dã. Ân thụ Hạ, Chu 
thụ Ân; sở bất từ đã; ư kim vi liệt. Như chỉ hà kỳ thụ chỉ? 

H: 4> ‡⁄‡#4fl2Z2+K,. 3ãfntb,. “ijj-Ð#jl# 
®%&›: 87 4>”. ftURFliJờðùt,? 
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H: #iấử.. 

3i £ . 

H: 1L? LÑ #3; ®11vg2 + ti. 

H: ẤX+4+*#? 
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$1 7, Rii7nJ* 4k: 3đ 2À, J3 4k: 
di #2 , 2+-§> 1+, ° 


Viết: “Kim chỉ chư hầu thủ chi ư dân dã, do ngữ dã. Cẩu thiện kỳ lễ tế 
hỹ, tư quân tử thụ chỉ; cảm vấn hà thuyết dã.” 
Viết: “Tử dĩ vi hữu vương giả tác, tương tý kim chi chư hầu nhi tru chỉ 
hồ? Ky giáo chi bất cải nhi hậu tru chi hồ? Phù, vị phi kỳ hữu nhi thủ 
chỉ giả, đạo dã, sung loại chí nghĩa chi tận dã. Khổng Tử chi sĩ ư Lỗ dã, 
Lỗ nhân liệp giác, Khổng Tử diệc liệp giác. Liệp giác do khả, nhĩ huống 
thụ kỳ tứ hồ?” 
Viết: “Nhiên, tắc Khổng Tử chỉ sĩ dã, phi sự đạo dư?” 
Viết: “Sự đạo dã.” 
“Sự đạo hề liệp giác dã?” 
Viết: “Khổng Tử tiên bạ chính tế khí, bất dĩ tứ phương chi thực cung bạ 
chính.” 
Viết: “Hề bất khứ dã?” 
Viết: “Vi chi triệu dã. Triệu túc dĩ hành hỹ, nhi bất hành, nhi hậu khứ. 
Thị dĩ vị thường hữu sở chung tam niên yêm dã. 
“Khổng Tử hữu kiến hành khả chỉ sĩ; hữu tế khả chi sĩ; hữu công dưỡng 
chi sĩ. Ư Quý Hoàn Tủ, kiến hành khả chi sĩ dã. Ư Vệ Linh Công, tế khả 
chi sĩ dã. Ư Vệ Hiếu Công, công dưỡng chỉ sĩ dã.” 
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Dịch nghĩa: 
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Vạn Chương hỏi rằng: “Đám hỏi về tâm ý trong việc giao tế ra sao?” 
Mạnh Tử đáp: “Cung kính vậy.” 
Hỏi: “Tại sao từ chối đi từ chối lại bị cho là bất kính?” 


Đáp: “Bậc tôn quý ban cho, mình lại nói: nón đồ có được đây là hợp 
nghĩa hay bất nghĩa? rồi sau mới nhận. Thế là bất kính. Vì vậy không 
được từ chối.” 


Hỏi: “Xin hỏi không lấy lời mà từ chối, nhưng trong lòng lại từ chốt, nói 
thầm: “Món đồ lấy của dân là bất nghĩa”; rồi dùng cách khác để từ chối 
không nhận. Không thể được sao?” 

Đáp: “Cái gì trao cho mà hợp đạo, cái gì nhận được mà hợp lễ, đến Khổng 
Tử còn nhận.” 


Vạn Chương hỏi: “Nay có kẻ trấn lột người, bỏ qua phép nước; đem trao 
cho mà hợp đạo, đưa tặng mà hợp lễ, thì có thể nhận đồ trấn lột được ư?” 


Đáp: “Không được. Thiên Khang Cáo nói: 'Nẻ giết chóc người lấy của, 
liều lĩnh chẳng sợ chết thường dân chưa từng không oán ghét.' Thế thì 
không cần đợi giáo dục mà đem giết kẻ ấy đi. Nhà Ân thừa tiếp nhà Hạ, 
nhà Chu thừa tiếp nhà Ấn, điều đó không bỏ qua; cho đến nay vẫn quyết 
liệt. Làm sao lại nhận thứ của đó được?” 


Hỏi: “Nay các chư hầu lấy của dân cũng giống như kẻ trấn lột. Ví bằng 
họ lấy lễ đem cho, bậc quân tử thu nhận, dám hỏi giải thích làm sao?” 
Đáp: “Ngươi cho rằng (giả như) có bậc vương giả ra tay, sẽ tóm trọn các 
chư hầu mà giết hết đi chăng? Hay giáo dục mà họ không chịu sửa đổi 
rồi sau mới giết? Này, nếu bảo rằng cái gì chẳng phải mình có mà lấy là 
trộm cướp, ấy là cho các loại trộm cướp đều theo một nghĩa như nhau. 
Khổng Tử ra làm quan ở nước Lỗ, người Lỗ tranh đua săn bắn, Khổng 
Tử cũng tranh đua săn bắn. Tranh đua săn bắn còn có thể được, huống 
chi nhận những đồ được ban cho?” 

Hỏi: “Vậy thì Khổng Tử ra làm quan, chẳng phải phụng sự đạo lý ư?” 
Đáp: “Phụng sự đạo lý vậy.” 

“Phụng sự đạo lý sao còn tranh đua săn bắn?” 


Đáp: “Khổng Tử trước đã lên sổ những con vật dùng để chính tế, không 
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cần lấy những thực phẩm ở bốn phương để cung cấp cho việc chính tế.” 
Hỏi: “Sao ngài chẳng bỏ mà đi?” 

Đáp: “Ngài thử khỏi đầu. Khỏi đầu đủ để hành đạo, nếu không hành, 
sau mới bỏ đi. Vậy nên cuối cùng ngài chưa từng ở đâu lâu tới ba năm. 
“Khổng Tử cho rằng có những điều khiến ngài có thể làm quan: thấy đạo 
thi hành được; có sự giao tế thích hợp; có vị quốc công bảo dưỡng. Đối 
với Quý Hoàn Tử, đó là thấy đạo thi hành được nên ra làm quan. Đối với 
Vệ Linh Công, đó là thấy sự giao tế thích hợp nên ra làm quan. Đối với 
Vệ Hiếu Công, đó là vị quốc công biết bảo dưỡng nên ra làm quan vậy.” 


BÌNH GIẢI: 


Việc giao tế được đề cập ở đây là việc ban tặng lễ vật. Một vị vua ban tặng 
lễ vật cho một bậc hiền, đó là bày tỏ niềm cung kính đối với bậc hiền ấy. Khi 
vua ban cho mà từ chối đi từ chối lại, không chịu nhận, đó là bất kính đối với 
vua, không đón nhận thiện chí của vua. Chần chừ không chịu nhận ngay lễ 
vật bao hàm ý nghĩa rằng lễ vật đó là đồ bất nghĩa. Như thế là bất kính với 
vua. 

Vạn Chương là một môn đệ ngay thẳng, lại có lương tâm áy náy về vấn đề 
nhận lễ vật, cứ thắc mắc hoài, cho nên Mạnh Tử nêu ra trường hợp Khổng Tử 
như một tấm gương. Đạo đức như Khổng Tử cũng đã nhận lễ vật nếu lễ vật 
ấy được trao một cách phải phép và hợp lễ (tế nhị và lịch sự). 

Vạn Chương chưa yên dạ, thắc mắc rằng: đối với của cải trấn lột mà được 
trao tặng một cách phải phép, hợp lễ, cũng nhận hay sao? 

Mạnh Tử giải rằng: đối với kẻ bỏ phép nước, trực tiếp trấn lột của người, 
thì đáng xử tử. Luật pháp từ đời Hạ, đến đời Ân, Chu đều thi hành quyết liệt 
như vậy. Vì thế không thể nhận của cải trấn lột được. 

Vạn Chương lập luận xa hơn: các vua chư hầu thời Chiến Quốc này đều là 
loại trấn lột của dân. Nay, người quân tử nhận lễ vật của họ, tức là nhận của 
trấn lột. Điều đó giải thích sao được? 

Chúng ta có thể hiểu ý câu trả lời của Mạnh Tử như sau: Nói theo Vạn 
Chương, ý nghĩa hai chữ “trộm cướp” (trấn lột) được sử dụng quá rộng. Hai 
chữ “trộm cướp” chỉ nên hiểu theo nghĩa trực tiếp và chặt chẽ đối với kẻ nào 
trấn lột người ta ngoài đường, ngoài chợ hay xâm phạm gia cư mà cướp bóc. 
Còn các vua chư hầu thu thuế má quá mức của dân tuy là bất công, đáng 
trách; nhưng việc ấy nằm trong thể chế chính trị, chỉ có thể được hiểu ngầm 
là trộm cướp gián tiếp mà thôi. Thế mà việc trộm cướp gián tiếp thì không thể 
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đem ra xử theo luật được; lý do là không có luật nào xử việc ấy cả. Việc ấy chỉ 
có thể được giải quyết khi có một thể chế chính trị mới. Nếu như có một bậc 
vương giả (thánh vương) xuất hiện, ra tay chỉnh trang lại chế độ, ban hành 
hiến pháp nhân đạo, tôn trọng nhân quyền, đề cao dân quyền, thiết lập công 
bằng xã hội tốt đẹp, thì việc trộm cướp gián tiếp mới được giải quyết. Nhưng 
giá như có vị thánh vương ấy, chẳng lẽ vị ấy lại tóm hết các vua chư hầu mà 
giết đi, hay là phải giáo dục họ trước đã; bởi vì họ là con đẻ của một thể chế 
bất công kéo dài đã bao đời rồi! 

Mạnh Tử đưa ra ví dụ: khi Khổng Tử làm quan ở nước Lỗ, ngài cũng theo 
thói quen của quân dân nước Lỗ đi tranh đua săn bắn. Tranh đua săn bắn 
nếu hiểu theo nghĩa rộng, đó là “trộm cướp” của thiên nhiên, chứ có phải lễ 
vật được ban tặng phải phép và hợp lễ đâu! 

Thực ra Khổng Tử đã từng liệt kê những gia súc có thể đem dùng để cúng 
tế tổ tiên và thần linh, đâu cần đi kiếm những con vật săn bắt trong thiên 
nhiên. Tuy vậy, trước một tập quán đã có từ lâu đời (săn bắt thú hoang để 
cúng tế), Khổng Tử cũng phải hoà đồng với mọi người. 

Vạn Chương chất vấn thêm: Trước cái tập quán sai trái (trộm cướp của 
thiên nhiên) như vậy, sao Khổng Tử không từ quan mà bỏ đi? 

Mạnh Tử cho rằng đó là Khổng Tử nương theo tập quán cũ làm khởi đầu 
để có cơ hội thi hành đạo lý. Sau một thời gian chỉnh sửa các tập quán cũ mà 
không được, ngài mới bỏ đi. Vì thế, ngài chẳng làm quan được ở đâu lâu tới 
ba năm. 


Theo Mạnh Tử, có ba điều kiện để cho Khổng Tử chấp nhận ra làm quan 


là: 
- Thấy cơ hội có thể hành đạo được. 

- Có vua chư hầu biết phép giao tế với mình. 
- Có vị quốc công sẵn sàng bảo dưỡng mình. 


Ba điều kiện ấy đã phù hợp với ba lần làm quan của Khổng Tử cùng Quý 
Hoàn Tử, Vệ Linh Công và Vệ Hiếu Công. 


ð. 
?Ý?7H: #3ÈW8%,;› m7" ƒ#3%» 3: ##3ÈX#5Ã 
+. ứnÐ tỆ #X. âầ#, #6, lt j 
3. 9 6?,. @j É?, &ƒ#Ƒ? 16M ŸÐt. 
4L ƒŸ%$£k*&, H: “9? lmŒ,@©. ” Ý*%# 
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$4. H: “+#'Ý7#*., kứtá.” 

tà ím š mg: iu. 3# kðjlmil X7: ft 
Mạnh Tủ viết: “Sĩ phi vị bần dã, nhi hữu thời hồ vị bần. Thú thê phi vị 
dưỡng dã, nhi hữu thời hồ vị dưỡng. Vị bần giả, từ tôn, cư ty; từ phú, cư 
bần. Từ tôn, cư ty; từ phú, cư bần; ô hô nghĩ hồ? Bảo quan, kích thác. 
“Khổng Tử thường vi ủy lại hỹ, viết: 'Cối kế đáng nhi dĩ hỹ.ˆ Thường vi 
thặng điền hỹ, viết: Ngưu dương truất, tráng, trưởng nhi dĩ hỹ.ˆ 

“VỊ ty nhi ngôn cao, tội dã. Lập hồ nhân chi bản triều nhĩ đạo bất hành, 
sỉ dã.” 


Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Làm quan chẳng phải vì nghèo, thế mà có lúc làm vì 
nghèo. Lấy vợ chẳng phải để được nuôi nấng, thế mà có lúc lấy để được 
nuôi nấng. Người làm quan vì nghèo, hãy từ chối chức vị tôn quý, mà 
nên ở chức thấp nhỏ; hãy từ chối sự giàu sang, mà nên ở chức lương ít. 
Từ chối chức vị tôn quý, ö chức thấp nhỏ, từ chối giàu sang, ö chức lương 
ft, thì nên như thế nào? Làm chức giữ cửa thành, làm chức đánh mõ cầm 
canh thôi. 


“Khổng Tử đã từng làm chức quan nhỏ coi kho, nói rằng: 'Cần tính sổ 
đích đáng mà thôi.” Ngài đã từng làm chức quan nhỏ chăn nuôi, nói 
rằng: 'Khiến cho trâu dê sinh sôi, mạnh khỏe, chóng lớn mà thôi. 

“Ở địa vị thấp mà nói leo đến địa vị cao, đó là có tội. Làm người đứng 
trong triều đình mà chẳng thi hành đạo lý, đó là điều sỉ nhục vậy.” 


BÌNH GIẢI: 


Ra làm quan là thi hành bổn phận đối với đất nước; đó là đem tài đức, công 
phu học tập tu dưỡng ra giúp vua cai trị xã hội mưu cầu hạnh phúc cho dân. 
Đạo lý của người quân tử là như vậy. Tuy nhiên, cũng có lúc, người quân tử 
phải ra làm quan vì nghèo, muốn kiếm kế sinh nhai. Cũng như đạo lý của 
việc lấy vợ là thi hành bổn phận làm người trong trời đất, hiện thực qui luật 
“nhất âm nhất dương” để phát triển nòi giống. Tuy thế, có lúc người ta phải 
lấy vợ vì nghèo, muốn có một người đố đần mình trong cuộc mưu sinh. 

Trong trường hợp ra làm quan vì nghèo, Mạnh Tử khuyên hãy từ chối chức 
vị tôn quý, nên nhận chức vị thấp nhỏ; hãy từ chối bổng lộc giàu sang, nên 
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nhận chức vị có bổng lộc ít thôi. Bởi vì chức vị tôn quý, bổng lộc giàu sang 
dành cho những bậc quân tử tài cao đức dày, có khả năng đảm đương trọng 
trách trong triều đình. Còn người ra làm quan cốt để giải quyết cái nghèo thì 
nên biết tự trọng, tự khiêm, chỉ nhận chức vị thấp nhỏ, lương ít là đủ sống rồi. 
Chức vị thấp nhỏ, lương ít như là chức giữ cửa thành, chức đánh mõ, đánh 
kẻng cầm canh đêm... 

Mạnh Tử lấy trường hợp của Khổng Tử làm gương. Ỏ giai đoạn hàn vi, 
Khổng Tử đã từng nhận những chức quan nhỏ như coi kho hoặc chăn nuôi 
súc vật. Ngài đã làm tròn bổn phận trong những chức phận đó: tính sổ sách 
cần thận các hàng hóa nhập xuất kho; chăm sóc cho súc vật sinh đẻ tốt, mạnh 
khỏe, chóng lớn. 

Mạnh Tử cho rằng người quân tử ở trong chức phận nào cũng cần làm tròn 
bổn phận ấy mà không nên bình phẩm gì đến các chức vị ở trên cao. Đó là 
người có đạo đức chân chính. Nói leo lên trên, chê bai cách làm việc của cấp 
trên là phạm lỗi “việt chức” (vượt chức phận). Đó lá cách hành xử của tiểu 
nhân. 

Giá như người quân tử ấy có thời cơ, có vận mệnh được đứng trong hàng 
ngũ các quan khanh trong triều, người ấy phải có bổn phận hành đạo, làm 
cố vấn cho vua, cùng họp bàn với các quan đồng triều để xây dựng một thể 
chế, một chính sách tốt đẹp cho đất nước. Nếu không làm được như vậy, đó 
là điều đáng sỉ nhục. Khi hoàn cảnh không cho phép hành đạo, người ấy nên 
từ chức mà đi. 

Như thế, người quân tử trong đạo Nho đâu phải là loại “cố đấm ăn xô? như 
các quan lại trong những triều đại đã qua! 


6. 
J;?H: +zÈZ®‡t‡4⁄› ft? 
si JH: ®ftử,.. 341<® BỊ dmg{44C2+3W4X›: Tử, . 
+~*~‡t#® 3X: 3Èđđ,. 
;Ằ®nH: #8982 š. nÌ#>-*? 
H: Ấ#“Z. 
%:> #[ Ặ 3h, ? 
H: ZZ2+6#.. B]B]2.. 
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H: #XR]*. #1"? 

H: 16M #2? #› lý RÀvA&2Z‡t L.. &1# RẦm 8 
23 LÝ: yXXÃ*,. 

Vạn Chương viết: “Sĩ chi bất thác chư hầu, hà dã?” 


Mạnh Tử viết: “Bất cảm dã. Chư hầu thất quốc, nhì hậu thác ư chư hầu, 
lễ dã. Sĩ chi thác ư chư hầu, phi lễ dã.” 


Vạn Chương viết: “Quân quï chỉ túc, tắc thụ chi hồ?” 

Viết: “Thụ chi.” 

*Thụ chị, hà nghĩa dã”” 

Viết: “Quân chỉ ư manh dã, cố chu chỉ.” 

Viết: “Chu chi, tắc thụ; tú chi tắc bất thụ, hà đã?” 

Viết: “Bất cảm dã.” 

Viết: “Cảm vấn kỳ bất cảm, hà dã?” 

Viết: “Bảo quan, kích thác giả, giai hữu thường chức, dĩ thực ư thượng. 


x? 


Vô thường chức, nhi tứ ư thượng giả, dĩ vi bất cung dã. 

H: #5ði>. Rl>., ®Sä\wJ #Œ-#? 

H: #À>#t+ƒừ,, 6P], SN. 824 

là, 23+ 2#. tš1È # thủ KÍ]l> 2}, 3Lứniễ  Tr#f 

fữ^Ẳ©› H: “m/4+2E2>Xãjø !” 5ñ 

+ t & 2a... ĐÈ} R§EŠ› X 8ñ; Ji 
9 


H: #4EIB#@#k##7. fJ3i°JiS^? 

H: #®4#>., ##i m4: LAI, 
Jð,À !#§ BỊ, 2SvAz# ft. -ƒ X8 v1 šu ấn BỊ 1È Œ.†h†h 
f “#ftù,. 3E 8 †>išử,. 
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Viết: “Quân quï chi, tắc thụ chi, bất thức khả thường kế hồ?” 


Viết: “Mục Công chi ư Tử Tư dã, khí vấn, khí quï đỉnh nhục. Tử Tư bất 
duyệt ư tốt dã. Tiêu sứ giả xuất chư đại môn chỉ ngoại; Bắc diện khể 
thủ tái bái, nhi bất thụ. Viết: Tim nhi hậu, trí quân chỉ khuyển mã súc 
Cấp.ˆ Cái tự thị đài vô quĩ dã. Duyệt hiền bất năng cử, hựu bất năng 
dưỡng dã, khả vị duyệt hiền hồ?” 

Viết: “Cảm vấn quốc quân dục dưỡng quân tử, như hà tư khả vị dưỡng 
hợ?” 

Viết: “Dĩ quân mệnh tương chỉ, tái bái khể thủ, nhi thụ. Kỳ hậu, lẫm 
nhân kế túc, bào nhân kế nhục, bất dĩ quân mệnh tương chi. Tử Tư dĩ vĩ 
đỉnh nhục, sử kỹ bộc bộc nhĩ, khí bái dã! Phi dưỡng quân tử chi đạo dã. 
“Nghiêu chi ư Thuấn dã, sử kỳ tử cửu nam sự chi, nhị nữ nhứ yên; bách 
quan, ngưu, dương, thương, lẫm bị, dĩ dưỡng Thuấn ư quyến mẫu chỉ 
trung. Hậu cử nhi gia chư thượng vị. Cố viết: “Vương công chỉ tôn hiền 
giả dã.” 


Dịch nghĩa: 
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Vạn Chương nói: “Kẻ sĩ chẳng chịu nhờ vả vua chư hầu, tại sao vậy?” 


Mạnh Tủ đáp: “Chẳng dám nhờ. Một vua chư hầu mất nước, sau đó đến 
nhờ vả một vua chư hầu khác, đó là lẽ thường. Kẻ sĩ mà nhờ vả vua chư 
hầu, chẳng phải lẽ thường vậy.” 


Vạn Chương nói: “Vua ban tặng thóc lúa thì có nhận chăng?” 

Đáp: “Hãy nhận lấy.” 

“Nhận là nghĩa lý làm sao?” 

Đáp: “Vua đối với dân, cố nhiên phải chu cấp.” 

Hỏi: “Chu cấp thì nhận; ban cho thì không nhận, tại sao vậy?” 

Đáp: “Chẳng dám.” 

Hỏi: “Xin hỏi tại sao chẳng dám?” 

Đáp: “Giữ cửa thành, đánh mõ cầm canh đều có chức vụ hẳn hoi thì được 
hưởng lương thực ở cấp trên. Không có chức vụ hẳn hoi mà nhận trợ cấp 
ở trên, đó là chẳng cung kính.” 

Hỏi: “Vua ban tặng cho thì nhận, không biết có nên tiếp tục nhận như 
vậy chăng?” 
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Đáp: “Vua Mục Công đối với Tử Tư, luôn hỏi han, luôn ban tặng thịt 
nấu chín. Tử Tư chẳng được vui đối với kẻ bề dưới (đưa đô ăn). Ông kéo 
sứ giả ra bên ngoài cửa lón, quay mặt về hướng Bắc cúi đầu lạy hai lạy 
rồi chẳng nhận nữa. Ông nói: 'Cho đến nay, mới biết vua nuôi Cấp này 
như chó ngựa.) Thế là từ đền vua không còn việc ban tặng nữa. Quý mến 
người hiển mà chẳng cất nhắc, lại chẳng biết cấp dưỡng, có thể gọi là 
quý mến người hiền chăng?” 


Hỏi: “Xin hỏi vị quốc quân muốn cấp dưỡng quân tử thì như thế nào có 
thể gọi được là cấp dưỡng?” 


Đáp: “Lấy mệnh vua đưa đến, thì lạy hai lạy cúi đầu mà nhận. Sau đó, 
kẻ giữ kho tiếp tục cho thóc lúa, người đầu bếp tiếp tục cho thịt nhưng 
đừng lấy mệnh vua đưa đến. Tử Tư vì nhận thịt chín, khiến ông phải 
luôn lóc cóc lạy tạ. Đó chẳng phải là đạo cấp dưỡng quân tử. 


“Vua Nghiêu đối với ông Thuấn, khiến chín con trai đến phục vụ, lại gả 
hai con gái cho; đem trăm quan, trâu, dê, kho lẫm đây đủ để cấp dưỡng 
ông Thuấn khi còn ở trong đồng ruộng. Sau đó cất nhắc thêm lên địa 
vị bậc trên. Cho nên mới nói: Đó là cách tôn trọng người hiền của bậc 
vương công vậy.” 


BÌNH GIẢI: 


Vào đầu thời Xuân Thu, nước Trung Hoa có trên 100 nước chư hầu; sang 
thời Chiến Quốc, còn lại 7 nước. Theo lẽ thường, các chư hầu thân nhau vẫn 
nhờ vả nhau, có qua có lại. Vì thế, khi một vua chư hầu mất nước đến nhờ 
một chư hầu khác, đó là lẽ thường, hợp lễ. Tuy nhiên, một kẻ sĩ biết tự trọng 
không thể đến nhờ vả vua chư hầu. Đã nhờ vả thì phải trả ơn; kẻ sĩ lấy gì mà 
trả. Không trả được là không hợp lẽ thường vậy. 

Khi kẻ sĩ thiếu thốn, được vua ban tặng thóc lúa; Mạnh Tử khuyên hãy 
nhận lấy; bởi vì vua có bổn phận chu cấp cho dân nghèo. Tuy thế, chu cấp 
trong lúc thiếu thốn thì nên nhận; còn vua thường xuyên ban tặng phẩm vật 
thì kẻ sĩ không nên nhận. Kẻ sĩ không đảm đương một chức vụ thường xuyên 
nào không thể nhận bổng lộc thường xuyên của triều đình. 

Vạn Chương lại thắc mắc với Mạnh Tử xem sau khi chu cấp lần đầu, nếu 
vua cứ tiếp tục sai người ban tặng phẩm vật, có nên nhận chăng? 

Để trả lời, Mạnh Tử nêu ra ví dụ: ngày xưa vua Lỗ Mục Công quý mến Tử 
Tư, thường xuyên sai người hỏi thăm và ban tặng thịt chín. Mỗi lần sứ giả 
đem thịt cho, nói rằng vua ban, Tử Tư lại phải lóc cóc cúi đầu lễ bái mà tạ 
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ơn. Tử Tư cảm thấy phiền tối và nhục nhã quá, mới nói với sứ giả: “Cho đến 
nay, mới biết vua nuôi Cấp này như chó ngựa.” Điều đó chứng tỏ rằng Lỗ Mục 
Công đã không biết đạo cấp dưỡng người hiền. 


Theo Mạnh Tử, đạo quý mến và cấp dưỡng người hiền là: 


- Cất nhắc người hiển vào một chức vụ nào đó để có lương bổng danh chính 


ngôn thuận. 


- Cấp dưỡng chỉ nêu mệnh vua một lần đầu. Từ lần sau, vua cho kẻ giữ 


kho tiếp tế thóc lúa, hoặc người đầu bếp cho thịt nhưng không nêu mệnh 
vua, tránh cho người hiền phải vất vả cúi đầu lạy tạ thường xuyên. 


Ngày xưa vua Nghiêu quý trọng ông Thuấn, đã sai con trai, con gái và 
các quan đến hầu hạ, ban cho trâu, dê, thóc lúa, khi ông Thuấn còn lao động 
ngoài đồng áng. Vì thế, người đời cho rằng vua Nghiêu biết đạo tôn hiển. 


1, 
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Vạn Chương viết: “Cảm vấn bất kiến chư hầu, hà nghĩa dã?” 


Mạnh Tử viết: “Tại quốc, viết thị tỉnh chi thần; tại dã, viết thảo mãng 
chi thần; giai vị thứ nhân. Thứ nhân bất truyền chí vi thần, bất cảm 
kiến ư chư hầu, lễ dã.” 


Vạn Chương viết: “Thứ nhân, triệu chỉ dịch, tắc vãng dịch. Quân dục 
kiến chỉ, triệu chi, tắc bất vãng kiến chi, hà dã?” 


Viết: “Vãng dịch nghĩa dã; Vãng kiến bất nghĩa dã. Thả quân chỉ dục 
kiến chi dã, hà vị dã tai?” 
Viết: “Vị kỳ đa văn dã, vị kỳ hiền dã.” 
Viết: “Vị kỳ đa văn dã, tắc Thiên tử bất triệu sư nhi huống chư hầu hồ? 
Vị kỳ hiền dã, tắc ngô vị văn dục kiến hiền nhi triệu chi dã. 
“Mục Công khí kiến ư Tử Tư, viết: 'Cổ thiên thặng chi quốc, dĩ hữu sĩ, hà 
như? Tử Tư bất duyệt, viết: 'Cổ chỉ nhân hữu ngôn viết: Sự chi vân hồ? 
Khởi viết: Hữu chỉ vân hồ? 
Tử Tư chi bất duyệt dã, khởi bất viết: 'Dĩ vị tắc tử quân dã, ngã thần 
dã; hà cảm dữ quân hữu dã? Dĩ đúc, tắc tử sự ngã giả dã, hề khả dĩ dữ 
ngã hữu?' Thiên thặng chi quân cầu dữ chi hữu, nhi bất khả đắc dã nhi 
huống khả triệu dự? 
Z7. /ðM › 38 ._ ^ VÀ2* : Ix À J3 3>. ° “+ 
s#-i'› ĐT S7. `” iLŸ ft? 3E 
148 ®4#,. 
H: #XF]3# & ^_fTrA? 
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j;?H: 4L Ÿ7 “8 › X4 m4i”.. /Ã|R|iL-Ÿ 
3E##? 

H: 4LŸƒ 1t E1Ä, ứavAJ E82 ,. 

“Tề Cảnh Công điền, chiêu ngu nhân dĩ tỉnh. Bất chí. Tương sát chỉ. Chí 


sĩ bất vong tại câu hác; dũng sĩ bất vong táng kỳ nguyên.` Khổng Tử hề 
thủ yên? Thủ phi kỳ chiêu, bất vãng dã.” 

Viết: “Cảm vấn chiêu ngu nhân, hà đĩ?” 

Viết: “Dĩ bì quan; thứ nhân, dĩ chiên; sĩ, dĩ kỳ; đại phu, dĩ tĩnh. 

“Dĩ đại phu chỉ chiêu, chiêu ngu nhân, ngu nhân tử, bất cảm vãng. Dĩ sĩ 
chi chiêu, chiêu thứ nhân, thứ nhân khởi cẳm vãng tai? Huống hồ dĩ bất 
hiền nhân chi chiêu, chiêu hiển nhân hồ? 

“Dục kiến hiền nhân, nhi bất dĩ kỳ đạo, do dục kỳ nhập, nhi bế chỉ môn 
dã. Phù, nghĩa: lộ dã; lễ: môn dã. Duy quân tử năng do thị lộ, xuất nhập 
thị môn dã! 


“Thi vân: 'Chu đạo như chỉ, kỳ trực như thỉ; quân tử sở lý, tiểu nhân sở 
thị. ?”? 


Vạn Chương viết: “Khổng Tử, quân mệnh triệu, bất sĩ giá, nhi hành. 
Nhiên, tắc Khổng Tử phi dư?” 


Viết: “Khổng Tử đương sĩ, hữu quan chức, nhi dĩ kỳ quan triệu chi dã.” 


Dịch nghĩa: 
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Vạn Chương nói: “Đám hỏi, (kẻ sĩ) không yết kiến vua chư hầu, là nghĩa 
làm sao?” 

Mạnh Tử đáp: “Ö tại kinh thành, (kẻ sĩ) được gọi là bề tôi thị tỉnh (chợ 
giếng); ở thôn quê, (kẻ sĩ) được gọi là bề tôi thảo mãng (cỏ rậm); đều 
là những người bình dân. Những người bình dân không được mời làm 
quan, không dám ra mắt vua chư hầu; đó là lễ phép.” 

Vạn Chương nói: “Những người bình dân được gọi phục dịch thì đến 
phục dịch. Vua muốn tiếp kiến, gọi vào, thì không chịu đến yết kiến, sao 
vậy?” 

Đáp: “Đến phục dịch là nghĩa vụ, đến yết kiến không phải nghĩa vụ. Vả 
lại vua muốn tiếp kiến, là tại sao?” 

Đáp: “Vì chỗ nghe nhiều (lắm kiến thúc), vì chỗ tài đức.” 


Trả lời: “Vì chỗ nghe nhiều, thì bậc thiên tử còn không dám gọi mời 


MẠNH TỬ 





bậc thầy, huống chi vua chư hầu ư? Vì chỗ tài đức, thì ta chưa nghe nói 
muốn gặp bậc tài đức mà lại gọi mời. 

“Vua Mục Công (nước Lỗ) thường đến thăm ông Tử Tư, nói rằng: Ngày 
xưa, vua nước chư hầu nghìn cỗ xe, muốn kết bạn với kẻ sĩ, thì như thế 
nào? Tử Tư chẳng vui lòng, nói: Người xưa có lời rằng: Hãy nên phụng 
thờ, phải chăng? Há lại nói: hãy nên kết bạn, phải chăng? 


“Tử Tư chẳng vui lòng chút nào, há lại không nói (thầm): 'Lấy theo địa 
vị, ông là vua, ta là bề tôi, sao dám làm bạn với vua? Lấy theo đức hạnh, 
ông phải phụng thờ ta, sao có thể cùng ta kết bạn? Vua một nước nghìn 
cỗ xe mong kết bạn mà còn không thể được, huống chi có thể gọi mời ư? 


“Tề Cảnh Công đi săn, cho gọi quan coi vườn thảo mộc bằng cờ gắn lông 
chim. Không đến, vua định giết. Khổng Tử sao lại chịu, rằng: “Người chí 
sĩ không quên tại ngòi rạch, kẻ dũng sĩ không quên chết mất đầu.` Chịu 
ở chỗ chẳng phải cách gọi (phù hợp), thì chẳng đến.” 


Hỏi: “Dám hỏi, gọi quan coi vườn thảo mộc, lấy gì?” 


Đáp: “Lấy mũ da; gọi người bình dân, lấy cờ lụa; gọi quan sĩ, lấy cờ vẽ 
rồng; gọi quan đại phu, lấy cờ gắn lông chim. 


“Lấy cách gọi đại phu mà gọi quan coi vườn thảo mộc, quan coi vườn 
thảo mộc đành chịu chết, mà không dám đến. Lấy cách gọi quan sĩ mà 
gọi người bình dân, người bình dân há dám đến ư? Huống hồ lấy cách 
gọi kẻ bất tài mà đem gọi bậc tài đức sao? 

“Muốn tiếp kiến bậc tài đức mà chẳng lấy đạo lý cũng như muốn vào 
mà đóng cửa lại vậy. Này, nghĩa lý là đường lõi, lễ phép là cửa nẻo. Chỉ 
riêng người quân tử mới có khả năng đi đường lối ấy, ra vào cửa nẻo ấy. 
“Kinh Thi rằng: Đường của nhà Chu như đá mài, thẳng như mũi tên; 
quân tử đi đứng trên đó, tiểu nhân nhìn vào đó.” 


Vạn Chương nói: “Khổng Tủ, khi có lệnh vua gọi, không đợi đóng xe mà 
đi ngay. Vậy Khổng Tử chẳng phải ư?” 

Đáp: “Khổng Tử đang làm quan, có quan chức; thì (vua) lấy chức quan 
mà gọi.” 


BÌNH GIẢI: 


Kẻ sĩ dù ở kinh thành hay thôn quê đều là những người bình dân, tuy có 
tên gọi khác nhau: bề tôi thị tỉnh, bề tôi cỏ rậm. Chốn kinh thành ngày xưa 
gọi là thị tỉnh. Thị tỉnh nghĩa là chợ, giếng. Sở dĩ có tên này vì chỉ ở nơi đông 
đúc mới có họp chợ; ở đó, người ta phải đào giếng để lấy nước sinh hoạt, chứ 
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không lấy nước ở sông, suối, hồ, ao như thôn quê. Do vậy, £hj tỉnh chỉ nơi đô 
hội, kinh thành. Còn thôn quê là chốn thảo mãng, nơi có nhiều cây cỏ rậm 
rạp. 

Theo lễ phép thời phong kiến, khi một người được vua mời làm quan, người 
ấy phải đem một món lễ vật nào đó gọi là “ehf, làm tín vật, đến yết kiến vua. 
Nếu chẳng được gọi mời, người ta không có quyền xin yết kiến vua. Lý do 
khiến kẻ sĩ không yết kiến vua chư hầu là như vậy. 

Vua có thể ra lệnh gọi một ai đó vào phục dịch; phục dịch là nghĩa vụ của 
dân. Tuy nhiên nếu vua muốn tiếp kiến một người dân vì nghe tiếng người ấy 
có tài đức thì phải biết cách gọi mời cho đúng lễ. Đối với một bậc hiền, đa văn 
quảng kiến, người ấy là thầy của vua. Từ ngàn xưa, theo lễ, chính vua phải 
thân hành đem lễ vật đến xin yết kiến bậc thầy, chứ không thể gọi mời theo 
kiểu thường được. 

Ông Tử Tư (cháu Khổng Tủ) đã không bằng lòng cho vua Lỗ Mục Công kết 
bạn với mình. Tài đức của Tử Tư đáng bậc thầy, thì vua phải thờ phụng Tử 
Tư ở cương vị thầy, chứ không phải kết bạn ngang hàng. 

Để cho xã hội có trật tự ổn định, mọi công việc tiến hành tốt đẹp, không có 
chuyện người nọ giẫm chân lên người kia, vì thế, lễ phép thời Xuân Thu đã 
qui định những hình thức mời gọi khác nhau. 

Vua muốn gọi quan coi vườn thảo mộc đến hướng dẫn vua đi săn thì dùng 
hình thức gọi là cái mũ da. Nhìn thấy sứ giả đội mũ da, quan coi vườn biết 
vua muốn đi săn, nên lập tức chuẩn bị hành trang để làm hướng đạo. 

Vua muốn gọi một dân thường thì lấy dấu chỉ là lá cờ lụa; muốn gọi một 
quan sĩ thì lấy lá cờ vẽ rồng; muốn gọi một quan đại phu thì lấy lá cờ gắn lông 
chim trên ngù. 

Khi dùng sai cách gọi, người biết trọng lễ sẽ không đến. Nếu đến, người ấy 
sẽ bị mang tiếng là dốt nát và không biết lễ phép. 

Xưa, Tề Cảnh Công gọi quan coi vườn thảo mộc bằng lá cờ gắn lông chim 
là gọi nhầm ra quan đại phu. Quan coi vườn là người trọng lễ nên không chịu 
đi mặc dù có thể bị giết. Nghe chuyện, Khổng Tử đã khen ngợi ông quan đó, 
coi ông như một chí sĩ, một dũng sĩ. Chí sĩ thà chịu chết ở ngòi rạch, dũng sĩ 
thà mất đầu, nhưng cả hai không chịu bỏ mất tiết tháo, lễ nghĩa. 

Một bậc hiền ở chốn thôn dã chẳng lẽ lại còn thua một ông quan coi vườn 
thảo mộc hay sao? Vua muốn gọi mời một bậc hiền vào triều để tham khảo 
về quốc sách mà dùng cách gọi như gọi một kẻ bất tài vào phục dịch, thì bậc 
hiền đến sao được? Thà ở nhà cỏ, ăn cơm rau còn hơn! Nếu chịu đến, người ấy 
hẳn không phải bậc hiền; đó chỉ là hạng giá áo túi cơm, cầu danh lợi mà thôi! 
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Bậc hiền là người có tài đức, luôn sống trong đạo lý, thì nhà cầm quyền 
phải lấy đạo lý mà cư xử với bậc ấy. Đạo lý bao gồm nghĩa lý và lễ phép. Nghĩa 
lý là đường lối, lễ phép là cửa nẻo để cho nhà cầm quyền đến với bậc hiền. Bậc 
hiển là người quân tử nên thông hiểu đường lối cửa nẻo ấy; đó là thông hiểu 
cách xử lý phù hợp với đạo nghĩa và biết thích ứng theo lễ phép. 

Nhà Chu ở giai đoạn thịnh vượng ban đầu, phép tắc của Chu Công đặt ra 
phẳng phiu như đá mài, ngay thẳng như mũi tên, sẵn sàng đón nhận những 
người quân tử tiến lên thi triển tài đức, giúp Thiên tử trị nước; còn dân chúng 
(tiểu nhân) thì nhìn vào cách thức cai trị đó mà chấp hành. 

Còn trường hợp của Khổng Tử và trường hợp của Tử Tư (cháu Khổng Tử) 
có khác nhau: Khổng Tử là quan chức của vua, Tử Tư là khách của vua. Quan 
chức của vua, thì vua gọi, phải vội đến không đợi thắng xe. Khách của vua, 
thì vua phải đến, nếu muốn tham khảo ý kiến. 


8. 
6ƒ? N ¡fH: —# +, 4Ä —#lJ +: — 
BJ> +, 3⁄4 —-Bl> #+; KXT>#+; 4X 
Tử +“: 
b»%X T2 + #+⁄X: Xj#jw%Z2+^ÀA .2á#3› 
ilÄð J3. lị X/nÐf ^: 7 ƑP? Xi tt,. Xi1xk 
4.. 
Mạnh Tử vị Vạn Chương viết: “Nhất hương chi thiện sĩ, tư hữu nhất 
hương chỉ thiện sĩ. Nhất quốc chỉ thiện sĩ, tư hữu nhất quốc chỉ thiện sĩ. 
Thiên hạ ch: thiện sĩ, tư hữu thiên hạ chi thiện sĩ. 
“Dĩ hữu thiên hạ chi thiện sĩ vi vị túc; hựu thượng luận cổ chỉ nhân, 
tụng kỳ thi, độc kỳ thư. Bất tri kỳ nhân, khả hồ? Thị dĩ luận kỳ thế dã. 
Thị thượng hữu dã.” 

Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử bảo Vạn Chương rằng: “Là kẻ sĩ đạo đức trong một làng, hãy 
nên kết bạn với những kẻ sĩ đạo đức trong làng. Là kẻ sĩ đạo đức trong 
một nước, hãy nên kết bạn với những kẻ sĩ đạo đức trong nước. Là kẻ sĩ 
đạo đức trong thiên hạ, hãy nên kết bạn với những kẻ sĩ đạo đức trong 
thiên hạ. 
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“Kết bạn với các kẻ sĩ đạo đức trong thiên hạ chưa lấy làm đủ, lại còn 
luận bàn hướng lên với người xưa bằng việc tụng đọc thơ văn, sách vở 
của người xưa. Thế mà có thể không biết được người xưa chăng? Do đó 
mà luận bàn về các tình thế của người xưa nữa. Thế là được kết bạn với 
các bậc trên xưa vậy.” 


BÌNH GIẢI: 


Kẻ sĩ là người có học. Thiện sĩ là người có học mà hướng sự học của mình 
về điều thiện. Đó là kẻ sĩ đạo đức. Thiện sĩ không thể độc thiện mà còn có bổn 
phận phải phát huy điều thiện cho mọi người để cả xã hội trở nên thiện. Nếu 
chủ trương “độc thiện kỳ thân” (thiện lấy một mình), kẻ sĩ đạo đức chỉ như 
một con chim én cô đơn, không thể làm nên mùa xuân được. Vì vậy kẻ sĩ đạo 
đức phải tìm cách kết bạn với những kẻ sĩ đạo đức trong một làng với mình, 
dần dần kết bạn với những kẻ sĩ đạo đức trong một nước; và mở rộng ra, liên 
kết với các kẻ sĩ đạo đức trong thiên hạ. Với một tập thể kẻ sĩ đạo đức đông 
đúc, người ta mới có thể vực dậy một xã hội lầm than, rối loạn, vô luân. 


Chẳng những thế, kẻ sĩ đạo đức lại còn phải chăm tụng đọc thơ văn, kinh 
sách của người xưa để hiểu tâm sự cùng những cách đối nhân xử thế của 
người xưa trong từng cảnh huống của đời sống. Hiểu người xưa, biết rõ cách 
ứng xử của người xưa để học tập, phê phán và rút kinh nghiệm, giúp mình 
hành xử tốt trong thời hiện tại. Như thế là chúng ta đã được kết bạn vượt bậc 
với các bậc tiền bối trong các thế hệ trước. Điều đó chẳng hân hạnh lắm sao? 


9. 
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Tề Tuyên Vương vấn khanh. 

Mạnh Tử viết: “Vương hà khanh chi vấn dã?” 

Vương viết: “Khanh bất đồng hồ?” 

Viết: “Bất đồng. Hữu quý thích chỉ khanh; hữu dị tính chi khanh.” 

Vương viết: “Thỉnh vấn quý thích chi khanh.” 

Viết: “Quân hữu đại quá, tắc gián; phản phúc chi, nhi bất thính, tắc dịch 

vị.” Vương bột nhiên biến hồ sắc. 

Viết: “Vương vật dị dã. Vương vấn thần, thần bất cảm bất dĩ chính đối.” 

Vương sắc định, nhiên hậu thỉnh vấn dị tính chi khanh. 

Viết: “Quân hữu quá, tắc gián. Phản phúc chi, nhi bất thính, tắc khứ.” 
Dịch nghĩa: 


Tề Tuyên Vương hỏi về quan khanh. 
Mạnh Tử nói: “Vua hỏi về quan khanh nào?” 
Vua nói: “Quan khanh không giống nhau tư?” 
Đáp: “Không giống nhau. Có quan khanh thuộc họ tôn quý của vua; có 
quan khanh họ khác.” 
Vua nói: “Xin hỏi về quan khanh thuộc họ tôn quý của vua.” 
Đáp: “Vua có lỗi lón thì can ngăn; nói đi nói lại kỹ lưỡng mà vua không 
nghe, thì thay đổi địa vị vua.” Vua thình lình đổi sắc mặt. 
Đáp: “Vua chớ cho là lạ. Vua hỏi bề tôi, bề tôi chẳng dám không trả lời 
chính đáng.” 
Sắc mặt vua ổn định lại, rồi sau hỏi về quan khanh họ khác. 
Đáp: “Vua có lỗi thì can ngăn. Nói đi nói lại kỹ lưỡng mà vua không nghe 
thì ra đi.” 
` Ỷ 
BINH GIAI: 


Tề Tuyên Vương hỏi Mạnh Tử về quan khanh với thâm ý muốn biết đạo lý 
phụng thờ của quan khanh đối với vua cần phải tận tụy ra sao, trung thành 
đến đâu. Cho nên khi thấy Mạnh Tử trả lời không hợp ý mình, ông mới thình 
lình biến sắc mặt, đồng thời nhận ra nguy cơ câu trả lời có thể khiến cho ngai 
vàng của mình lung lay! 
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Mạnh Tử phân biệt ra hai loại quan khanh: 


Quan khanh trong hoàng thân quốc thích, họ hàng ruột thịt với vua, có thể 
là chú bác, anh em của vua. 

Quan khanh họ khác là những người có tài đức, có công trạng được tuyển 
chọn ở bên ngoài, không có liên hệ ruột thịt với vua. 

Loại quan khanh nào cũng phải có bổn phận hỗ trợ vua giữ gìn xã tắc vững 
bền, thiết lập nền cai trị an thịnh cho toàn dân. Tuy nhiên, các quan khanh 
trong hoàng thân quốc thích có trách nhiệm nặng nề hơn, bởi vì có thế lực 
hơn. Mỗi khi thấy vua phạm lỗi nặng nề có thể sớm chiều đưa đến mất nước, 
các quan khanh này phải ra sức can ngăn vua, khuyên đi khuyên lại thật kỹ 
lưỡng, nói rõ những điều họa hại. Nếu vua không chịu nghe, các quan khanh 
này phải vận động các nhân vật có thế lực, có uy tín trong hoàng tộc để tìm 
cách thay đổi, đưa một vị vương khác, có tài đức hơn, lên làm vua để giữ yên 
đất nước. 

Các quan khanh họ khác thì không có đủ quyền thế như vậy. Cho nên khi 
thấy vua phạm lỗi, các quan khanh này chỉ có bổn phận khuyên can kỹ lưỡng. 
Nếu vua không nghe, hãy giã từ quan chức, tước lộc của triều đình mà ra đi. 
Khổng Tử ngày xưa ở nước Lỗ đã từng bỏ nước ra đi trong trường hợp này. 
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CHƯƠNG XI: CÁO TỬ THƯỢNG 
+#L 


Cáo Tử, phần trước 


%7ƒ†W: †,› 34 MU: Á› 3646i©”,. VÀ RờšS 
4+š › iñvA†?61I 39814. 

7H: Ý#È)1#6402 km VÀ Xu‡63š ƒ#? 11XRN 1G 
3l ứn 4Ã VÀ 3g Xã lễ 4h? 3u 7Ä 1X BÀ 10.80 dn VÀ Zu46 v RỈ 7R 
NÂU Á ĐÀ X9 Ä #4? XÃ T3 Am 1 4ˆ Á 5 › 3à 
Tx TÄ. 

Cáo Tử viết: “lĩnh do kỷ liễu dã; nghĩa do bôi quyền dã. Dĩ nhân tính vi 
nhân nghĩa, do dĩ kỷ liễu vi bôi quyền.” 


Mạnh Tử viết: “Tử năng thuận kỷ liễu chi tính, nhi dĩ vi bôi quyền hồ? 
Tương tường tặc kỷ liễu nhĩ hậu dĩ vi bôi quyền dã. Như tương tường tặc 
kỷ liễu, nhi dĩ vi bôi quyền, tắc diệc tương tường tặc nhân, đĩ vi nhân 
nghĩa dư? Suất thiên hạ chỉ nhân nhi họa nhân nghĩa giả, tất tử chỉ 
ngôn phù!” 


Dịch nghĩa: 


Cáo Tử nói: “Tính cũng như cây kỷ liễu, nghĩa cũng như chén bát. Lấy 
tính con người làm điều nhân nghĩa, cũng như lấy cây kỷ liễu làm chén 
bát.” 


Mạnh Tử nói: “Ngươi có thể thuận theo cái tính của cây kỷ liễu mà làm 
thành chén bát chăng? Phải đem chặt phá cây kỷ liễu, sau đó mới làm 
thành chén bát được. Nếu như đem chặt phá cây kỷ liễu rồi mới làm 
thành chén bát, thì cũng đem chặt phá con người để làm điều nhân 
nghĩa ư? Lãnh đạo người trong thiên hạ mà làm hại nhân nghĩa, ắt là 
lời nói của ngươi vậy!” 


BÌNH GIẢI: 


Kỷ liễu hay cự liễu là một loài liễu lớn, gỗ không quá cứng hay quá mềm; 


cho nên người ta có thể dùng nó, đếo chuốt nên cái muôi, cái thìa để múc canh 
hay chén bát để đựng cơm. 


S61 


TỨ THƯ BÌNH GIẢI 








Cáo Tử là một môn đệ của Mạnh Tử. Ông này cho rằng bản tính con người 
cũng trung tính như cây kỷ liễu, không cứng không mềm, nghĩa là không 
thiện không ác. Cây kỷ liễu có thể biến thành chén bát thì bản tính con người 
có thể khiến cho trở nên nhân nghĩa một cách dễ dàng. Nhân nghĩa cũng như 
chén bát vậy. 

Mạnh Tử bác bỏ thuyết này của Cáo Tử. Ông lý luận: Có thể nào thuận 
theo cái tính của cây kỷ liễu mà làm thành chén bát chăng? Hẳn là không! Ắt 
là phải cưa cây, cắt khúc, đục đẽo, mài giũa, mới biến gỗ kỷ liễu thành chén 
bát được. Nếu giống như vậy, thì muốn biến bản tính con người thành điều 
nhân nghĩa, cũng phải chặt phá, đục đẽếo con người, không khác gì cây kỷ 
liễu. Con người có thể chịu được sự chặt phá, đục đẽo đó không, dù là “chặt 
phá, đục đẽo” được hiểu theo nghĩa bóng! Sau khi “chặt phá, đục đẽo”, liệu 
con người có còn là người nữa không? 

Đây là một quan niệm máy móc về con người, vật hóa con người, chủ trương 
giáo dục con người một cách nhân tạo theo qui trình tâm lý “phản ứng có điều 
kiện”, dẫn đến lối cai trị theo kiểu hình pháp với những áp chế khắc nghiệt 

Nếu lãnh đạo con người theo kiểu Cáo Tử, đó là làm hại nhân nghĩa. Nhân 
nghĩa không còn là những đạo đức tính tự phát nữa. Nhân nghĩa không còn 
tự phát thì không phải là đạo đức. Đó là những nhân nghĩa giả cũng như 
những bông hoa giả vậy! 


2. 
#7: 3. 39⁄/kl. ki $2n| §z. k8 
2 R|vgy7L. A2 22+ ®-ứ,. 37k #£232* 
ah. 
f5 ƒH: *it&22+#w. #222 EƑ Ƒ#? ^A.d+ 
Ä€©+*È,, 3/k23+ 3L T‹ ^M4-KEi ĐT CÓ 
2X#®*#imïÊ>.. *Jjkil#f, jtứnf?>,. TỊ1È È 
h› £ 8+! XL? XI Rờ,. A> TT 

+3. 31 2... 
Cáo Tủ viết: “Tính do thoan thủy dã. Quyết chư đông phương, tắc đông 


lưu; quyết chư tây phương, tắc tây lưu. Nhân tính chỉ vô phân ư thiện, 
bất thiện dã; do thủy chỉ vô phân ư đông, tây dã.” 
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Mạnh Tử viết: “Thủy tín vô phân ư đông, tây; vô phân ư thượng, hạ hồ? 
Nhân tính chi thiện dã, do thủy chi tựu hạ dã. Nhân vô hữu bất thiện; 
thủy vô hữu bất hạ. 


“Kim phù thủy, bác nhi dược chi, khả sử quá tảng; kích nhi hành chỉ, 
khả sử tại sơn. Thị khỏi thủy chi tính tai? Kỳ thế, tắc nhiên dã. Nhân 
chi khả sử vi bất thiện, kỳ tính diệc do thị dã.” 


Dịch nghĩa: 


Cáo Tử nói: “lính cũng như nước chảy. RKhơi về phương đông thì chảy 
sang đông; khơi về phương tây thì chảy sang tây. Tính con người không 
phân thiện hay bất thiện, cũng như nước không phân sang đông hay 
sang tây vậy.” 


Mạnh Tủ nói: “Nước đã hẳn không phân sang đông hay sang tây; lại 
không phân lên trên hay xuống dưới sao? Cái thiện của tính con người 
cũng như nước theo xuống dưới vậy. Con người không có bất thiện; nước 
không có không chảy xuống. 


“Nay đối với nước, đánh thì vọt lên có thể vượt qua trán; chặn đứng khi 
đang di chuyển có thể khiến nó lên tới núi. Há tính nước như thế chăng? 
Đó là theo tình thế của nó, phải như vậy. Có thể khiến con người làm 
điều bất thiện, tính người cũng như thế thôi.” 


BÌNH GIẢI: 


Quan điểm của Cáo Tử vẫn là: bản tính con người vốn trung tính, chẳng 
thiện, chẳng bất thiện (ác); cũng như nước không phân đông tây. Khơi về 
đông, nước chảy sang đông; khơi về tây, nước chảy sang tây. Tính người cũng 
thế. Khiến tính người đi theo đường thiện thì ra thiện; khiến tính người đi 
theo đường bất thiện thì ra bất thiện. Như vậy, thiện là tính nhân vi, chứ 
không phải thiên tính tự nhiên. 

Mạnh Tử bác bỏ quan điểm sai lầm này. Ông lý luận: tuy tính nước không 
phân đông tây, nhưng có phân trên dưới; nước luôn luôn chảy xuống dưới 
thấp. Bản tính con người vốn hướng về điều thiện cũng như tính nước luôn 
luôn chảy xuống thấp vậy. Nước không bao giờ không chảy xuống dưới; bản 
tính con người cũng không bao giờ không hướng về thiện. 

Nhưng tại sao lại có bất thiện trong cõi đời? 

Mạnh Tử giải thích điều này bằng ví dụ lấy ở nước. Nước vốn không có bản 
tính vượt lên trên; chỉ khi người ta đánh mạnh vào nước, nó mới có thể vọt lên 
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quá trán, làm ướt đầu mặt người ta. Nước đang trôi chảy xuống, nhưng nếu 
người ta chặn đứng nó, nước có thể dâng lên tới núi cao. Tuy nhiên nó vẫn tìm 
kẽ hở để tuôn xuống dưới thấp. Vọt lên cao, vượt lên núi, không phải là tính 
của nước. Chẳng qua cái tình thế bắt buộc nó phải như vậy. Khi tình thế xoay 
chuyển cho phép, nước lại chảy xuống thấp mà thôi. 

Bản tính con người cũng thế. Hoàn cảnh gia đình có thể thúc bách con 
người trở nên bất thiện. Hoàn cảnh đất nước, điều kiện thiên nhiên, tình thế 
xã hội có thể tác động vào con người, khiến người ta bị ép vào tình trạng ngặt 
nghèo phải làm điều bất thiện. Tuy nhiên khi tình thế đã đổi thay, con người 
sẽ hối hận và quay về với bản tính thiện cố hữu. 


3. 
#+- 7q: #Zz7*. 
mm J.H: +27 Hủử,., 33 ?ÑW$#? 
BH]? Ø§ ø 
#Z +3, lJ Sở; 32H; Jqg #:Zđ 
#42? 
Kỹ]: Ở§ ø 
j|mÌ X>d342>d, 2> Hi X3 b#? 
Cáo Tử viết: “Sinh chỉ vị tính.” 
Mạnh Tử viết: “Sinh chỉ vị tính dã, do bạch chỉ vị bạch dự? 
Viết: “Nhiên.” 
“Bạch vũ chi bạch dã, do bạch tuyết chi bạch; bạch tuyết chỉ bạch, do 
bạch ngọc ch1 bạch dư?” 
Viết: “Nhiên.” 
“Nhiên, tắc khuyển chỉ tính, do ngưu chỉ tính; ngưu chỉ tính, do nhân 
chi tính dự?” 
Dịch nghĩa: 


Cáo Tử nói: “Sự sống gọi là tính.” 
Mạnh Tử nói: “Sự sống gọi là tính, cũng như cái gì trắng được gọi là 
trắng ư?” 
Đáp: “Vâng.” 
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“Cái trắng của lông trắng cũng như cái trắng của tuyết trắng; cái trắng 
của tuyết trắng cũng như cái trắng của ngọc trắng ư?” 


Đáp: “Vâng.” 


“Vâng, thế thì tính con chó cũng như tính con trâu; tính con trâu cũng 
như tính con người ?” 


BÌNH GIẢI: 


Trên thế gian, có nhiều sự sống: sự sống của loài thảo mộc, sự sống của các 
động vật và sự sống của loài người. Cáo Tử định nghĩa: “Sự sống gọi là tính”, 
tức là vơ đũa cả nắm, cho tất cả sự sống của các loài đều gọi là tính cả; cũng 
như cho tất cả các vật gì có màu trắng đều gọi là trắng như nhau cả. 

Cáo Tử đã không phân biệt được màu trắng của lông trắng khác màu trắng 
của tuyết trắng; lại cũng không phân biệt được màu trắng của tuyết trắng 
khác màu trắng của ngọc trắng. Vì thế, có thể suy ra Cáo Tử không phân biệt 
được tính của thực vật khác tính của động vật, không phân biệt được tính con 
chó khác tính con trâu, tính con trâu khác tính con người. 

Cáo Tử thật không có khả năng phân biệt, hay Cáo Tử cố tình đánh đồng 
đều tính các loài như nhau cho giản tiện? 

Dù thế nào chăng nữa, điều đó chứng tỏ cái học của Cáo Tử quá thiển cận, 
sự suy tư của Cáo Tử quá nông nổi vậy. Lý do chẳng qua là Cáo Tử đã có một 
thành kiến bất di bất dịch về bản tính con người. Ông đã cho rằng bản tính 
con người là trung tính, không thiện, không ác (như cây kỷ kiễu, như nước 
không phân đông tây). Từ thành kiến này, ông đã gọi sự sống là tính, và đánh 
đồng đều tính người và tính vật như nhau, bởi vì cả người lẫn vật đều có sự 
sống như nhau, đều hiện diện trong một khoảng không gian và thời gian 
nhất định. 

Thực ra, quan điểm của Cáo Tử không phải chỉ đưa đến một kết luận thô 
thiển, mà nó còn đưa đến một hậu quả nguy hiểm hơn; đó là: giản lược tính 
(phần linh minh sâu sắc của tinh thần con người) vào sự sống của thân xác. 

Không ngờ giữa Cáo Tử thời Chiến Quốc và một số triết gia hiện sinh Tây 
phương bây giờ lại có quan điểm tương tự nhau. Khi triết gia hiện sinh quan 
niệm “Tôi là xác tô? (Je suis mon corps), có phải họ đã đồng quan điểm với 
Cáo Tử cho rằng chính sự sống thân xác là bản tính con người? 


A. 
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Cáo Tử viết: “Tự, sắc, tính dã. Nhân nội dã, phi ngoại dã. Nghĩa ngoại 
dã, phi nội dã.” 

Mạnh Tử viết: “Hà dĩ vị nhân nội, nghĩa ngoại dã?” 

Viết: “Bỉ trưởng nhi ngã trưởng chỉ, phi hữu trưởng ư ngã dã; do bỉ bạch 
nhỉ ngã bạch chi, tùng kỳ bạch ư ngoại dã. Cố vị chỉ ngoại dã.” 

Viết: “Dị ư bạch mã chỉ bạch dã, vô dĩ dị ư bạch nhân chỉ bạch dã. Bất 
thức trưởng mã chỉ trưởng dã, vô đĩ đị ư trưởng nhân chỉ trưởng dư? Thả 
vị trưởng giả nghĩa hồ, trưởng chi giả nghĩa hồ?” 

Viết: “Ngô đệ, tắc ái chỉ. Tần nhân chi đệ. tắc bất ái dã. Thị dĩ ngã vi 
duyệt giả dã. Cố vị chỉ nội. Trưởng Sở nhân chỉ trưởng, diệc trưởng ngô 
chỉ trưởng, Thị dĩ trưởng vi duyệt dã. Cố vị chỉ ngoại dã.” 

Viết: “Thị Tần nhân chi chá, vô đĩ dị ư thị ngô chá. Phù vật, tắc diệc hữu 
nhiên giả dã. Nhiên, tắc thị chá diệc hữu ngoại dư?” 


Dịch nghĩa: 
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Cáo Tử nói: “Thích ăn, thích vẻ đẹp, bản tính vậy. Điều nhân ở bên 
trong, chẳng phải ở bên ngoài. Điều nghĩa ở bên ngoài, chẳng phải ở bên 
trong.” 
Mạnh Tử nói: “Sao lại bảo điều nhân ở bên trong, điều nghĩa ở bên 
ngoài?” 


Đáp: “Người kia lớn tuổi mà tôi trọng cái tuổi lớn, chẳng phải có cái tuổi 
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lón ở nơi tôi; cũng như vật kia trắng mà tôi cho là trắng, ấy là theo mầu 
trắng ở bên ngoài. Cho nên bảo rằng (nghĩa) ở bên ngoài.” 


(Mạnh Tủ) nói: “Nói khác đi, màu trắng của con ngựa trắng không khác 
gì màu trắng của con người da trắng. Chẳng biết có phải trọng cái tuổi 
lón của con ngựa lớn tuổi không khác gì trọng cái tuổi lớn của con người 
lón tuổi chăng? Vả lại, bảo rằng trọng người lón tuổi là điều nghĩa hay 
trọng tuổi lón là điều nghĩa? 

Đáp: “Em tôi, thì tôi yêu. Em người nưóc Tần thì [tôi] không yêu. Tôi 
cảm thấy vui lòng như thế. Cho nên bảo (nhân) ở bên trong. Tôi trọng 
người nước Sở lồn tuổi cũng như trọng người nước tôi lớn tuổi. Như thế 
lón tuổi làm tôi vui lòng tôn trọng. Cho nên bảo (nghĩa) ở bên ngoài.” 
(Mạnh Tủ) nói: “Ta ưa thích món chả của người nước Tần không khác gì 
ưa thích món chả của ta. Này đối với đồ vật thì cũng có thực chất như 
vậy cả. Vậy thì sự ưa thích món chả cũng có ở ngoài ữ?” 


BÌNH GIẢI: 


Cáo Tử vẫn lý luận xoay quanh vấn đề bản tính con người. Ông cho rằng 
tính thích ăn, thích vẻ đẹp đều là bản tính cả vì chúng nội tại trong con người. 
Trong bản tính có điều nhân. Điều nhân là lòng yêu thương, nó cũng ở trong 
con người như tính thích ăn, thích vẻ đẹp vậy. Còn điều nghĩa là lẽ phải, được 
vận dụng khi giao tiếp với người khác. Cáo Tử cho rằng điều nghĩa ở ngoài 
bản tính, bởi vì nó lệ thuộc vào người khác. 

Mạnh Tử chất vấn Cáo Tử về vấn đề “nhân ở bên trong, nghĩa ở bên ngoà† 
cho ra lẽ. 

Cáo Tử nêu ví dụ để giải thích: khi tôi thấy người kia lớn tuổi (bỉ trưởng), 
tôi tôn trọng người lớn tuổi ấy (trưởng chị). Xét theo ngữ pháp, chữ “trưởng” 
thứ nhất là tính tự (adJectiÐ, chữ “trưởng” thứ hai là động tự (verbe). Với 
chức năng động tự, “trưởng” là tôn trọng. Với chức năng tính tự, “trưởng” là 
lớn tuổi, cao niên, già. 

Cáo Tử lý luận: cái tuổi lớn của người ấy chẳng phải ở nơi tôi (phi hữu 
trưởng ư ngã dã); cho nên điều nghĩa (sự tôn trọng) lệ thuộc vào người lớn 
tuổi, hẳn ở ngoài tôi. Cũng như có vật kia trắng (bỉ bạch) mà tôi nhận thấy là 
trắng (nhi ngã bạch chì); cá1 thấy của tôi lệ thuộc vào màu trắng ở bên ngoài 
tôi. Vì vậy, điều nghĩa là sự tôn trọng hướng về người ngoài, cho nên điều 
nghĩa ở bên ngoài bản tính con người. 

Mạnh Tử chất vấn trở lại; ông nêu một ví dụ khác: có một con ngựa trắng 
và môt người da trắng. Cứ coi như màu trắng của con ngựa không khác gì 
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màu trắng của con người. Con ngựa thì lớn tuổi (trưởng mã) và con người 
cũng lớn tuổi (trưởng nhân). Vậy không biết có nên tôn trọng con ngựa lớn 
tuổi không khác gì tôn trọng con người lớn tuổi chăng? Trên thực tế, ta chỉ 
tôn trọng con người lớn tuổi thôi chứ! Tôn trọng con người lớn tuổi mới là điều 
nghĩa, chứ đâu phải tôn trong cái tuổi lớn là điều nghĩa. Thế thì điều nghĩa 
không phải lệ thuộc hoàn toàn vào cái bên ngoài là cái tuổi lớn (chẳng hạn 
như cái tuổi của con ngựa già). 

Không chấp nhận lý luận của Mạnh Tử, Cáo Tử vẫn phân biệt điều nhân 
ở trong bản tính, điều nghĩa ở ngoài bản tính. Cáo Tử lý luận: Yêu em mình 
thì lòng yêu thương là điều nhân và nó ở bên trong mình. 

Tôn trọng người lớn tuổi (người nước Sở lớn tuổi cũng như người đồng 
hương lớn tuổi) là hướng sự tôn kính vào cái tuổi lớn; chính cái tuổi lớn ở bên 
ngoài là đầu mối điều nghĩa, cho nên điều nghĩa vẫn ở bên ngoài. 

Để thuyết phục Cáo Tử, Mạnh Tử quay về với tính ưa thích ăn ngon; tính 
ưa thích ăn ngon thuộc về bên trong mà Cáo Tử đã chủ trương ở trên. Mạnh 
Tử đưa ví dụ: ta thích ăn chả của người Tần (chả của người ngoài), ta cũng 
thích ăn chả của nhà ta (chả thuộc về ta, thuộc về trong). Cả hai trường hợp 
đều là ưa thích cả (trong và ngoài). Ưa thích chả của ta thuộc về nhân, ưa 
thích chả người Tần thuộc về nghĩa. Nói khác đi, yêu thương em là nhân, tôn 
trọng người lớn tuổi là nghĩa. Cả yêu thương và tôn trọng đều là những năng 
hướng tình cảm từ trong ta phát ra, vì thế cả nhân và nghĩa đều ở bên trong 
bản tính con người. 


ð. 
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Mạnh Quý Tử vấn Công Đô Tử viết: “Hà dĩ vị nghĩa nội dã?” 





Viết: “Hành ngô kính; cố vị chỉ nội dã.” 
“Hương nhân trưởng ư bá huynh nhất tuế, tắc thùy kính?” 
Viết: “Kính huynh.” 
“Chước, tắc thùy tiên?” 
Viết: “Tiên chước hương nhân.” 
“Sở kính tại thử, sở trưởng tại bỉ. Quả tại ngoại, phi do nội dã.” 
Công Đô Tử bất năng đáp; dĩ cáo Mạnh Tử. 
Mạnh Tử viết: “Kính thúc phụ hồ? Kính đệ hồ? Bỉ tương viết: Kính thúc 
phụ. Viết: Đệ vi thi, tắc thùy kính? Bỉ tương viết: Kính đệ. Tử viết: Ô tại 
kỳ kính thúc phụ dã? Bỉ tương viết: Tại vị cố dã. Tử diệc viết: Tại vị cố 
dã. Dung kính tại huynh, tư tu chi kính tại hương nhân.” 
Quý Tử văn chi, viết: “Ñính thúc phụ, tắc kính; kính đệ, tắc kính. Quá 
tại ngoại, phi do nội dã!” 
Công Đô Tử viết: “Đông nhật, tắc ẩm thang: hạ nhật, tắc ẩm thủy. Nhiên, 
tắc ẩm thực diệc tại ngoại dã.” 

Dịch nghĩa: 
Mạnh Quý Tử hỏi Công Đô Tử rằng: “Sao lại bảo điều nghĩa ở trong 
mình?” 
Đáp: “Thể hiện sự kính trọng của mình; cho nên bảo là ở trong mình.” 
“Người làng lón hơn anh họ (con của bác) một tuổi, thì kính trọng ai?” 
Đáp: “Kính trọng anh.” 


“Mời rượu, thì mời ai trước”” 
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Đáp: “Mời rượu người làng trước.” 


“Chỗ kính người này; chỗ tôn trọng người kia. Quả nhiên là ở bên ngoài, 
chẳng phải do bên trong mình.” 


Công Đô Tử không thể trả lời được; bèn đem thưa với Mạnh Tử. 


Mạnh Tử nói: “(Hãy hỏi ông ấy) Kính trọng chú hay kính trọng em? Ông 
ấy sẽ nói: Kính trọng chú. Hãy nói: Khi em đóng vai linh thần, thì kính 
trọng a1? Ông ấy sẽ nói: Kính trọng em. Ngươi hãy nói: Ôi lòng kính 
trọng chú ở đâu? Ông ấy sẽ nói: Ở địa vị cố định. Ngươi cũng nói: Ở địa vị 
cố định. Thông thường thì kính trọng anh, trong chốc lát thì kính trọng 
người làng. ” 

Quý Tử nghe thấy thế, nói: “Lúc đáng kính chú thì kính chú, lúc đáng 
kính em thì kính em. Quả nhiên là ở bên ngoài, chẳng phải do bên trong 
mình.” 


Công Đô Tử nói: “Ngày mùa đông, thì uống nưóc nóng; ngày mùa hạ, 
thì uống nước lạnh. Nếu vậy thì ăn uống cũng do bên ngoài mình thôi.” 


BÌNH GIẢI: 


Mạnh Quý Tử là một nhân sĩ trong dòng họ Mạnh, một trong ba dòng họ 
quyền thế ở nước Lỗ: Mạnh, Thúc, Quý. Công Đô Tử là môn đệ của Mạnh Tử. 
Mạnh Quý Tử cùng lập trường với Cáo Tử, cho rằng điều nghĩa ở bên ngoài 
mình. 

ÖỞ đây, Mạnh Quý Tử chất vấn Công Đô Tử về lập trường của Mạnh Tử cho 
rằng điều nghĩa ở bên trong mình. 

Công Đô Tử giải thích: điều nghĩa là thể hiện sự kính trọng của mình 
(hành ngô kính), cho nên điều nghĩa phải ở bên trong mình. 

Mạnh Quý Tử nêu ra hai trường hợp: trường hợp kính anh họ, trường hợp 
tôn trọng người làng hơn tuổi (mời rượu). Kính người này hay tôn trọng người 
kia đều là những tình cảm lệ thuộc vào người ngoài; vì thế phải nói điều 
nghĩa ở bên ngoài mình mới đúng. 

Công Đô Tử đem vấn đề ấy chất vấn Mạnh Tử. Mạnh Tử dạy cho Công Đô 
Tử cách đặt vấn đề lại với Mạnh Quý Tử. Giữa chú và em, thì phải kính chú 
hơn em. Nhưng khi em đóng vai linh thần, thì phải kính em hơn chú, vì linh 
thần ở trên con người. Như thế, sự kính trọng ai hơn hay ai trước là do địa 
vị cố định của người ấy. Cũng vậy, xét về tình thân thì kính trọng anh hơn 
người làng hơn tuổi; nhưng khi người làng ở địa vị người khách (địa vị cố định 
trong chốc lát), thì mình phải tôn trọng người ấy trước, tức là phải mời rượu 
người ấy trước. 
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Căn cứ vào những câu trả lời này của Công Đô Tử, Mạnh Quý Tử kết luận 
điều nghĩa lệ thuộc vào bên ngoài, cho nên điều nghĩa vẫn ở bên ngoài mình. 

Tới đây, Công Đô Tử mới xác định được lập trường rõ rệt: do thích ứng với 
mùa đông hay mùa hạ mà ta thích uống nước nóng hay nước lạnh; sự thích 
ứng ấy ở trong lòng mình mà ra. Cũng tương tự như thế, ta kính ai, tôn trọng 
a1 là sự thích ứng tình cảm của ta đối với người ấy; do đó, điều nhân cũng 
như điều nghĩa chính là sự thích ứng tùy từng trường hợp; cả hai đều ở bên 
trong mình hết. 


6. 
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Công Đô Tủ viết: “Cáo Tử viết: “lính vô thiện, vô bất thiện dã.” Hoặc 
viết: “lính khả dĩ vi thiện, khả dĩ vi bất thiện. Thị cố Văn, Vũ hưng, 
tắc dân hiếu thiện; U, Lệ hưng, tắc dân hiếu bạo. Hoặc viết: 'Hữu tính 
871 


TỨ THƯ BÌNH GIẢI 








thiện, hữu tính bất thiện. Thị cố, dĩ Nghiêu vi quân, nhi hữu Tượng; dĩ 
Cổ Tẩu vi phụ, nhi hữu Thuấn; dĩ Trụ vi huynh chỉ tử, thả dĩ vi quân, 
nhỉ hữu Vĩ tử Rhỏi, vương tử Tỷ Can.` Kim viết tính thiện, nhiên tắc bỉ 
gia1 phi dự?” 

Mạnh Tủ viết: “Nãi nhược kỳ tình, tắc khả dĩ vi thiện hỹ; nãi sở vị thiện 
đã. Nhược phù vi bất thiện, phi tài chỉ tội dã. 

“Trắc ẩn chi tâm, nhân giai hữu chỉ; tu ố chỉ tâm, nhân giai hữu chỉ; 
cung kính chì tâm, nhân gia1 hữu chĩ; thị phi chì tâm, nhân giai hữu chi. 
Trắc ẩn chỉ tâm, nhân dã; tu ố chỉ tâm, nghĩa dã; cung kính chi tâm, lễ 
dã; thị phi chi tâm, trí dã. Nhân, nghĩa, lễ, trí, phi do ngoại thước ngã 
dã; ngã cố hữu chỉ dã. Phất tư nhĩ hỹ. Cố viết: “Cầu, tắc đắc chỉ; xả, tắc 
thất chỉ.” Hoặc tương bội, tỷ, nhi vô toán giả; bất năng tận kỳ tài giả dã. 
“Thi viết: “Thiên sinh chưng dân, hữu vật hữu tắc; dân chi bỉnh di, hiếu 
thị ý đức.' Khổng Tủ viết: °Vi thử thi giả, kỳ tri đạo hồ! Cố hữu vật, tất 
hữu tắc. Dân chi bỉnh di dã. Cố hiếu thị ý đức.” 


Dịch nghĩa: 
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Công Đô Tử nói: “Cáo Tử nói rằng: “Tính không thiện, không bất thiện." 
Có người nói: “Tính có thể làm điều thiện, có thể làm điều bất thiện. Vậy 
nên, vua Văn, vua Vũ dấy lên, thì dân ưa thích điều thiện; vua Ù, vua 
Lệ dấy lên, thì dân ưa thích tàn bạo. Có người nói: 'Có tính thiện, có 
tính bất thiện. Vậy nên, được ông Nghiêu làm vua thì có tên Tượng; có 
Cổ Tẩu làm cha, thì có ông Thuấn; có Trụ là con của ông anh được lên 
làm vua, thì có Vĩ tử Khởi, vương tử Tỷ Can.° Nay nói rằng tính là thiện, 
hẳn là những người kia đều chẳng phải ư?” 


Mạnh Tử nói: “Ví bằng thuận theo tình trạng của mình thì có thể làm 
điều thiện, bèn bảo tình trạng đó là thiện. Nếu thuận theo làm điều bất 
thiện, thì chẳng phải là lỗi của cái khả năng vốn có. 

“Tấm lòng thương xót chẳng nõ, người ta đều có; tấm lòng hổ thẹn chán 
ghét, người ta đều có; tấm lòng cung kính, người ta đều có; tấm lòng biết 
phải trái, người ta đều có. Tấm lòng thương xót chẳng nố là đức nhân; 
tấm lòng hổ thẹn chán ghét là đức nghĩa; tấm lòng cung kính là đức lễ; 
tấm lòng biết phải trái là đức trí. Nhân, nghĩa, lễ, trí chẳng phải do bên 
ngoài nung đúc thành ta; ta vốn có sẵn vậy. Chẳng tưởng nghĩ tói mà 
thôi. Cho nên mới nói: “Tìm kiếm thì được; buông bỏ thì mất.` Hoặc sẽ 
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gấp hai, gấp năm, mà không tính xiết; không thể làm cạn hết cái khả 
năng vốn có của mình. 


“Kinh Thi nói: “Trời sinh ra dân chúng, có vật thì có khuôn mẫu, dân gìn 
giữ tính thường, thì ưa thích đức tốt.` Khổng Tử nói: “Người làm ra bài 
Thi đó biết đạo lý thay! Cho nên, có vật ắt có khuôn mẫu. Dân gìn giữ 
được tính thường, nên ưa thích đúc tốt.” 


* bự 
BINH GIAI: 

Công Đô Tử là môn đệ của Mạnh Tử. Ông rất phân vân về thực chất bản 
tính con người. Ở đây, ông nêu ra với Mạnh Tử những quan niệm khác nhau 
của người đương thời về vấn đề này. 

Cáo Tử quan niệm bản tính con người là trung tính (không thiện, không 
ác). 

Có người quan niệm bản tính con người là một khả thể: có thể thiện, có thể 
ác. Khi vua Văn, vua Vũ là những vua thiện dấy lên, thì dân hướng về điều 
thiện; khi vua Ù, vua Lệ là những vua ác dấy lên, thì dân hướng về điều ác. 

Người khác lại quan niệm bản tính con người không giống nhau: có người 
thiện, có người ác. Vì thế, trong thời vua Nghiêu thiện lại có tên Tượng là 
kẻ ác. Có người cha ác là Cổ Tẩu, lại có người con thiện là ông Thuấn. Cùng 
trong dòng tộc với nhau, vua Trụ thì ác độc, thế mà V1 tử Khởi và Vương tử 
Tỷ Can lại tốt lành, trung nghĩa. 

Công Đô Tử kết luận: Nếu thầy Mạnh Tử chủ trương bản tính con người là 
thiện, thì những quan niệm vừa kể là sai hết chăng? 

Mạnh Tử giải thích về thuyết tính thiện của mình như sau: 

Trong con người có cái tình trạng (tình); nó cũng chính là cái khả năng vốn 
có (tài). Cái “tình” hay cái “tà? này là thực thể trong tâm hồn con người mà 
sách Trung dung gọi là “thiên mệnh” (Thiên mệnh chỉ vị tính), sách Đại học 
gọi là mĩnh đức. 

Nương theo cái “tình” đó mà hành động thì làm nên điều thiện; do đó mà 
nói cái “tình” là thiện. Khi người ta làm điều ác, đó là do thuận theo tư dục. 
Tư dục là lòng ham muốn của con người lệ thuộc vào hoàn cảnh thế gian. Như 
thế, điều ác là hậu quả của tư dục, chứ không phải hậu quả của cái “tình”, cái 
“tà? hay cái “tính” (thiên mệnh) của con người. 

“Ta? (khả năng vốn có) là phần tiên thiên (có trước); tư dục là phần hậu 
thiên (sinh ra sau). Tội lỗi thuộc về phần tư dục hậu thiên, chứ không thuộc 
về phần “tà? tiên thiên (phi tài chi tội). 
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Mạnh Tử cho rằng đã là người, ai cũng có những tấm lòng như: thương xót 
chẳng nỡ, hổ thẹn chán ghét, cung kính và biết phải trái. Những tâm tình ấy 
có tính nội khởi, không cần phải dạy dỗ. Những tâm tình ấy có thể được tìm 
thấy ngay cả nơi những người vô học, quê mùa nhất, man khai nhất. 

Ví dụ, bất cứ ai nhìn thấy đứa trẻ sắp ngã xuống giếng cũng hồi hộp xót 
thương; bất cứ ai nhìn thấy người vô tội bị hành hạ cũng bùi ngùi cảm động; 
bất cứ ai nhìn thấy điều trái thuần phong mỹ tục cũng biết hổ thẹn; bất cứ ai 
nhìn thấy người nghiêm trang, có địa vị quyền bính lớn cũng sinh lòng cung 
kính; bất cứ ai cũng biết việc nâng đỡ người già yếu tàn tật là phải, hành hạ 
họ là trái. Những tâm tình đó là mầm mống của nhân, nghĩa, lễ, trí. Như vậy, 
nhân, nghĩa, lễ, trí là những đức tính sẵn có trong con người chứ không phải 
do bên ngoài nung đúc sẵn rồi đưa vào lòng người. 

Những đức ấy sở dĩ không phát huy, bởi vì người ta đã bỏ quên, không 
nghĩ tưởng tới. Nếu người ta thường xuyên nghĩ tưởng để phát huy, thì cái 
khả năng vốn có (£à¡) bao gồm các đức nhân, nghĩa, lễ, trí vốn là vô biên, có 
thể nảy nở thành gấp hai, gấp năm, nhiều vô số kể... Cái “tà? của con người 
thuộc về thể siêu hình cho nên có khả năng vô hạn. 

Mạnh Tử trích dẫn một bài Kinh Thi để xác chứng cho lý thuyết của mình. 
Chúng ta có thể diễn giải bài Kinh Thi đó như sau: 

Trời sinh ra dân chúng; hễ có vật thể thì có khuôn mẫu cho vật thể đó. Tính 
thiện là khuôn mẫu sẵn có trong con người. Vì dân chúng gìn giữ được cái 
tính thiện thường hằng đó (bỉnh đị); cho nên dân chúng mới hướng về các đức 
hạnh tốt; mọi người trong dân chúng mới có khuynh hướng ưa thích sự toàn 
mỹ (ý đức). Đó là một thực tế muôn đời. 

Khổng Tử đã từng khen ngợi tác giả bài Kinh Thi đó là người biết đạo lý; 
người đó nhận ra lẽ đạo vĩnh hằng tiềm tại trong con người. Nếu con người 
không có tính thiện, tại sao hầu hết nhân loại đều khao khát những hành vi 
thiện hảo? Vua quan nào thiện đức đều được toàn dân ca ngợi và ủng hộ hết 
mức. 

Khuôn mẫu luôn đi liền với vật. Dân chúng ưa thích đức hạnh tốt, bởi vì 
dân chúng gìn giữ được tính thường là tính thiện. Tóm lại, bản tính con người 
là tính thiện. 


1: 
®ŸnH: SẼ: 2M: LAN: X2. 3FX 
xl£34 7k4. 3L ĐT vÀ lồ Äã3Lag đ 2Ã4, . 
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Mạnh Tủ viết: “Phú tuế, tử đệ đa lại; hung tuế, tử đệ đa bạo. Phi thiên 
chỉ giáng tài nhĩ thù dã. Kỳ sở dĩ hãm nịch kỳ tâm giả, nhiên dã. 

“Kim phù mâu mạch, bá chủng nhi ưu chi. Kỳ địa đồng; thụ chỉ thời hựu 


đồng. Bột nhiên nhi sinh; chí ư nhật chí chỉ thời, giai thục hỹ. Tuy hữu 
bất đồng, tắc địa hữu phì nghiêu; vũ lộ chỉ dưỡng, nhân sự chi bất tề dã. 
Cố phàm đồng loại giả, cử tương tự dã. Hà độc chí ư nhân nhi nghỉ chï? 
Thánh nhân dữ ngã đồng loại giả. 
Cố Long Tử viết: “Bất tri túc nhi vi lũ, ngã tri kỳ bất vi quĩ dã.” Lũ chỉ 
tương tự; thiên hạ chi túc đồng dã. 
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Khẩu chỉ ư vị, hữu đồng thị dã. Dịch Nha tiên đắc ngã khẩu chỉ sở thị 
giả dã. Như sử khẩu chỉ ư vị dã, kỳ tính dữ nhân thù, nhược khuyển mã 
chỉ dữ ngã bất đồng loại dã, tắc thiên hạ hà thị giai tùng Dịch Nha chỉ 
ư vị dã? Chí ư vị, thiên hạ kỳ ư Dịch Nha; thị thiên hạ chỉ khẩu tương 
tự dã. 


Duy nhĩ diệc nhiên. Chí ư thanh, thiên hạ kỳ ư sư Khoáng; thị thiên hạ 
chi nhĩ tương tự dã. 


Duy mục diệc nhiên. Chí ư Tử Đô, thiên hạ mạc bất tri kỳ giảo dã. Bất 
tri Tử Đô chỉ giảo giả, vô mục giả dã. 

Cố viết: Khẩu chi ư vị dã, hữu đồng thị yên; nhĩ chỉ ư thanh dã, hữu 
đồng thanh yên; mục chỉ ư sắc dã, hữu đồng mỹ yên. Chí ư tâm, độc vô 
sở đồng nhiên hồ? Tâm chi sở đồng nhiên giả, hà dã? VỊ lý dã, nghĩa dã. 
Thánh nhân tiên đắc ngã tâm chỉ sở đồng nhiên nhĩ. Cố lý nghĩa chỉ 
duyệt ngã tâm, do sô hoạn chi duyệt ngã khẩu.” 


Dịch nghĩa: 
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Mạnh Tử nói: “Vào năm được mùa, con em nhiều người hiền lành; vào 
năm mất mùa, con em nhiều người tàn bạo. Chẳng phải Trời ban xuống 
khả năng cho họ khác nhau. Mà ở chỗ tâm hồn người ta bị vùi lấp, chìm 
đắm, vậy đó. 


“Nay đối với lúa đại mạch và lúa tiểu mạch, đều được gieo giống rồi phủ 
đất lên. Đất đai như nhau, thời gian trồng trọt lại đều như nhau. Thoắt 
nhiên mọc lên, đến thời gian ngày đông chí, đều chín cả. Tuy vậy có sự 
không đồng đều, hẳn là đất có chỗ màu mỡ, chỗ cần cỗi; mưa móc nuôi 
nấng, người chăm sóc không bằng nhau. 


“Cho nên, cách chung những thứ đồng loại đều giống nhau. Sao riêng 
đối với con người lại nghĩ ngờ? Thánh nhân và ta là cùng một loại. 


“Cho nên Long Tử nói: Không biết chân mà làm dép, ta biết người ấy 
không làm ra cái giỏ.` Dép mà giống nhau, thì chân của thiên hạ phải 
đều như nhau. 


“Cái miệng đối với mùi vị, có càng sự ưa thích. Dịch Nha trước kia đã đạt 
được chỗ ưa thích của miệng ta. Nếu như khiến cái miệng đối với mùi 
vị, tính thích của Dịch Nha với người ta khác nhau, giống như chó ngựa 
với ta không cùng loại, thì thiên hạ sao lại ưa thích theo Dịch Nha đối 
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với mùi vị? Đến với mùi vị, thiên hạ sánh với Dịch Nha, đó là miệng của 
thiên hạ giống như miệng Dịch Nha vậy. 

“Riêng về cái tai cũng thế. Đến với âm thanh, thiên hạ sánh với Sư 
Khoáng; đó là tai của thiên hạ giống như tai Sư Khoáng vậy. 


“Riêng về con mắt cũng thế. Đến vói Tử Đô, thiên hạ không ai không 
biết vẻ đẹp của ông ta. Không biết vẻ đẹp của Tử Đô; đó là người không 
có mắt vậy. 

“Cho nên mới nói: Cái miệng đối với mùi vị, có sự ưa thích giống nhau; 
cái tai đối với âm thanh, có sự nghe ngóng giống nhau; con mắt đối 
với sắc đẹp, có sự nhận đẹp giống nhau. Đến với cái tâm, một mình nó 
không có chỗ giống nhau chăng? Cái chỗ giống nhau của tâm là thế nào? 
Bảo rằng là lý, là nghĩa vậy. Thánh nhân trước kia đã đạt được cái chỗ 
giống nhau của tâm ta đó. Cho nên lý nghĩa làm cho vui tâm ta, cũng 
như loài vật ăn có, ăn lúa làm cho ngon miệng ta vậy.” 


BÌNH GIẢI: 


Trong đoạn này, Mạnh Tử tích cực đưa ra những lý lẽ nhằm chứng minh 
bản tính con người giống nhau và bản tính đó vốn thiện. 

Ông lập luận: kinh nghiệm cho biết, vào những năm được mùa, đa số con 
em trong thôn xã đều hiền lành, bởi vì gia đình phong túc, cơm áo đầy đủ. Vào 
những năm mất mùa, gia đình thiếu thốn, cho nên có nhiều con em tham gia 
vào các băng đảng trộm cướp. Điều đó chứng tỏ rằng không phải Trời ban khả 
năng xuống cho con người khác nhau, tạo ra kẻ tốt, người xấu. Thực ra con 
người hóa ra xấu là do hoàn cảnh. Chính sự thiếu thốn trong những năm mất 
mùa đã khiến cho tâm hồn con người bị chìm đắm, vùi lấp; từ đó nảy sinh ra 
các hành vi xấu xa. 

Mạnh Tử đưa ra ví dụ: Nay người ta đem lúa ra gieo trong điều kiện đất 
đai được cày bừa và thời điểm đều như nhau. Sau mấy tháng phát triển, đến 
mùa gặt, sự thu hoạch trên các thửa ruộng không đồng đều, mặc dầu cùng 
một loại lúa giống. Lý do khiến cho không đồng đều, nơi được nhiều, nơi được 
ít, chắc hẳn do đất đai trong các thửa ruộng ấy không giống nhau: ruộng này 
màu mỡ, ruộng kia cằn cỗi. Nếu những thửa ruộng ấy xa nhau thì sự đón 
nhận mưa móc từ trời cũng không đồng đều. Ngoài ra, lại còn tùy thuộc vào 
yếu tố nhân sự: ruộng này được chăm sóc, bón phân đầy đủ, ruộng kia thiếu 
thốn v.v... 
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Từ đây, ta rút ra kết luận: cùng một loại lúa giống phẩm chất như nhau, 
nhưng sẽ cho kết quả khác nhau; kết quả khác nhau không phải do yếu tố nội 
tại, mà là do những yếu tố ngoại tại: phẩm chất đất tốt xấu, lượng nước mưa 
nhiều ít, công chăm sóc khác nhau của nhà nông... 

Nhân đó suy ra, cách chung những thứ cùng chủng loại có tính chất giống 
nhau. Con người là một chủng loại, cho nên cũng có tính chất giống nhau. 
Thánh nhân và ta là cùng một chủng loại, do đó ta phải có tính chất giống 
với thánh nhân. Sao còn nghi ngờ gì nữa? Chẳng lẽ nhân loại lại không theo 
cùng một qui luật như các chủng loại khác hay sao? 

Nhận ra điểm tương đồng này, Long Tử, một hiền nhân thời cổ mới nhận 
xét: người thợ đan dép đâu có biết hết chân của mọi người, thế mà ông ta làm 
ra đôi dép nào, dù cỡ lớn hay cõ nhỏ, cũng đều phù hợp với hình dáng chân 
người cả; ông có đan cái dép nào thành ra cái giỏ đâu? Như vậy, mặc dầu to 
hay nhỏ, chân người vẫn có hình dáng giống nhau. Vì thế người thợ đan dép 
mới có thể sản xuất hàng loạt dép để bán mà không sợ ế. 

Để nói lên tính chất giống nhau giữa những con người, Mạnh Tử đưa ra ví 
dụ về cái miệng, cái tai và con mắt. 

Mọi người đều có khẩu vị giống nhau cho nên mới đều ưa thích cách nấu 
nướng, cách nêm nếm đồ ăn của Dịch Nha. Dịch Nha là đầu bếp danh tiếng 
thời Xuân Thu, đã được Tề Hoàn Công sủng ái nhờ thuật nấu nướng. Nếu 
khẩu vị của người ta khác với khẩu vị của Dịch Nha, chắc hẳn Dịch Nha 
không được tiếng khen như vậy. 

Mọi người đều có cái tai biết thẩm âm như nhau cho nên mới cùng công 
nhận Sư Khoáng ở nước Tấn là một nhạc sư danh tiếng nhất thời Xuân Thu. 

Mọi người đều có con mắt biết thưởng thức cái đẹp như nhau, cho nên mới 
cùng công nhận Tử Đô là người đẹp. Tử Đô, tức Công Tôn Át, người nước 
Trịnh, nổi tiếng đẹp trai nhất thời Xuân Thu. Đẹp đến nỗi, Mạnh Tử sống 
trong thời Chiến Quốc, sinh sau Tử Đô trên 200 năm, mà còn nghe được 
những lời ca ngợi Tử Đô truyền tụng trong dân gian. 

Từ những ví dụ đã nêu, Mạnh Tử đúc kết: mọi người đã giống nhau từ bàn 
chân, cái miệng, cái tai, con mắt, đến cái tâm ắt phải giống nhau. Cái chỗ 
giống nhau của tâm con người là cùng yêu thích nghĩa lý. Điều gì hợp nghĩa, 
hợp lý, thì đều được mọi người đón nhận. Các thánh nhân ngày trước đã tìm 
ra được chỗ giống nhau của tâm con người, tức là tìm thấy nghĩa lý trong 
tương giao giữa người với người. Cái gì hợp nghĩa lý đều được mọi người vui 
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vẻ công nhận, cho nên tục ngữ có câu: “Nói phải, củ cải cũng nghe.” Củ cải chỉ 


cho những người dốt nát nhất, nhưng họ cũng đều nghe theo lẽ phải. 


Nghĩa lý đưa đến tình người. Tình người là cái có thể liên kết mọi người với 


nhau không kể xa gần, sắc tộc, tôn giáo... Tình người còn có thể liên kết mọi 
thế hệ, khơi động được lòng người từ quá khứ, qua hiện tại, sang tương lai. 
Tình người là mẫu số chung cho toàn thể nhân loại. 
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Mạnh Tử viết: “Ngưu sơn chỉ mộc thường mỹ hỹ. Dĩ kỳ giao ư đại quốc 
dã, phủ cân phạt chỉ. Khả dĩ vi mỹ hồ? Thị kỳ nhật dạ chỉ sở tức, vũ lộ 
chi sở nhuận, phi vô manh nghiệt chỉ sinh yên. Ngưu dương hựu tùng 


nhi mục chỉ. Thị dĩ nhược bỉ trạc trạc dã. Nhân kiến kỳ trạc trạc dã, dĩ 

vi vị thường hữu tài yên. Thử khởi sơn chỉ tính dã tai? 

“Tuy tồn hồ nhân giả, khởi vô nhân nghĩa chi tâm tai? Kỳ sở đĩ phóng kỳ 

lương tâm giả, diệc do phủ cân chỉ ư mộc dã. Đán đán nhi phạt chỉ; khả 

dĩ vi mỹ hồ? Kỳ nhật dạ chỉ sở tức, bình đán chi khí, kỳ hiếu ố dữ nhân 
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tương cận dã giả ky hy. Tắc kỳ đán trú chi sở vi, hữu cốc vong chi hỹ. Cốc 
chỉ phản phúc, tắc kỳ dạ khí bất túc dĩ tôn. Dạ khí bất túc dĩ tôn, tắc kỳ 
vi cầm thú bất viễn hỹ. Nhân kiến kỳ cầm thú dã, nhi dĩ vi vị thường 
hữu tài yên giả. Thị khởi nhân chỉ tình dã tai? 

“Cố cẩu đắc kỳ dưõng, vô vật bất trưởng; cẩu thất kỳ dưỡng, vô vật bất 
tiêu. 

“Khổng Tử viết: “Thao tắc tôn, xả tắc vong. Xuất nhập vô thời, mạc tri kỳ 
hương.” Duy tâm chi vị dự?” 


Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Cây ở núi Ngưu đã từng tươi tốt. Vì là khoảng đất ngoại 
thành bên nước lón, cho nên bị búa rìu chặt đốn. Có thể tươi tốt được 
chăng? Ấy là ngày đêm còn tăng trưởng, còn được thấm nhuần mưa 
móc, không phải là không có những mầm chồi nảy ra. Trâu dê lại theo 
nhau tới ăn phá. Ấy vậy chỗ đó mới trơ trụi. Người ta thấy núi trơ trụi, 
nên cho rằng nó chưa từng có gỗ dùng được. Há đó là tính chất của núi 
chăng? 


“Tuy nhiên cái tồn tại nơi con người, há không có tấm lòng nhân nghĩa 
chăng? Họ nếu đem buông thả lương tâm đi, thì cũng như búa rìu đối với 
cây cối vậy. Sáng sáng đều phá phách, có thể tạo sự tốt đẹp được chăng? 
Ngày đêm còn tăng trưởng, cái khí lực buổi sáng biểu lộ lòng thương 
ghét gần gũi với người thường đó quá ít ỏi. Rồi những việc làm của họ 
suốt ngày lại ngăn bít, đánh mất nó đi. Ngăn ởi bít lại, khí lực ban đêm 
của họ chẳng đủ để giữ cho còn (lương tâm). Rhí lực ban đêm chẳng đủ 
giữ cho còn thì họ chẳng lìa xa cầm thú nữa. Người ta thấy họ như cầm 
thú thì cho rằng họ chưa từng có cái khả năng Trời cho (tài). Há tình 
trạng của con người là thế chăng? 
“Cho nên, nếu được nuôi nấng, không vật nào không trưởng thành; nếu 
bỏ mất sự nuôi nấng, không vật nào không mất đi. 
“Khổng Tử nói: “Giữ thì còn, bỏ thì mất. Ra vào không có thời gian, 
chẳng ai biết nơi chốn của nó.` Đó là nói riêng về tâm ư?” 

BÌNH GIẢI: 

Mạnh Tử cho rằng: lương tâm, lòng nhân nghĩa hay bản tính con người 
(thiện) là khả năng vốn có (£à¡) do Trời cài đặt sẵn. Sở đĩ, có người dường như 
không có khả năng đó, là vì họ tự phá phách đi mà không chịu bồi dưỡng nó. 
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Ông nêu ví dụ: cây ở núi Ngưu, phía đông nam nước Tề, đã có thời tươi 
tốt. Bởi vì núi Ngưu thuộc miền ngoại thành nằm sát biên giới một nước lớn, 
cho nên nó bị nhiều thợ rừng đến chặt đốn. Do đó, núi Ngưu không thể tươi 
tốt được nữa. Tuy thế, ngày đêm, sức sống trong cây vẫn còn tăng trưởng, lại 
thấm nhuần thêm mưa móc từ trời, vô số lộc chồi đã nảy ra. Thấy vậy, trâu 
dê kéo đến từng đoàn lũ, thi nhau cắn gặm, phá phách. Thế là nó trở nên trơ 
trụi. Ngày nay, thấy núi Ngưu trơ trụi, người ta cứ tưởng rằng ở đó không có 
cây lớn, không có gỗ quý làm được nhà, đóng được giường tủ. Trơ trụi không 
cây có phải là tính chất vốn có của núi không? Thưa không! Núi sở dĩ trơ trụi 
là do bị thợ rừng chặt phá và trâu dê cắn gặm. 

Từ ví dụ về cây trên núi, Mạnh Tử chuyển sang con người. Trong con người 
vốn có một thực tại là tấm lòng nhân nghĩa. Tấm lòng nhân nghĩa chính là 
lương tâm, khả năng biết yêu thiện ghét ác. Tuy nhiên, nhiều người đã buông 
theo dục vọng, phế bỏ lương tâm, cũng như thợ rừng chặt phá cây cối đem 
về làm củi vậy. Cứ mỗi buổi sáng thức dậy, người ta chạy đuổi theo những 
điều xấu, tức là người ta phá phách nhân nghĩa, phế bỏ lương tâm. Như thế 
làm sao xây dựng được nhân cách tốt đẹp? Sau một đêm ngủ nghỉ, cái khí 
lực tốt lành được phục hổi chút ít vào buổi sáng, có thể biểu lộ được lòng yêu 
thiện ghét ác gần giống như những người bình thường. Nhưng rồi từ sáng 
đến chiều, trọn ngày, những người ấy lại lao vào những thói xấu cũ, ngăn bít, 
đánh mất cái khí lực yêu thiện ghét ác ít ôi đó đi. 

Cứ như thế, ngày nọ tiếp ngày kia, lương tâm bị ngăn đi bít lại, cái khí lực 
hướng thiện được phục hồi ban đêm của họ không còn đủ để duy trì lương 
tâm, nhân nghĩa nữa. Thế là càng ngày, họ càng gần gũi với cầm thú, sống 
vô lương tâm như cầm thú. Thấy giống cầm thú như vậy, người ta lầm tưởng 
rằng họ chưa từng có khả năng tốt lành do Trời phú bẩm cho. Thực ra, sống 
như cầm thú đâu phải là tình trạng thực của con người? 

Mạnh Tử đi đến kết luận: lương tâm, lòng nhân nghĩa của con người cần 
được nuôi nấng. Nếu được nuôi nấng tử tế, lòng nhân nghĩa ắt phát triển, 
khiến người ta có thể trở nên thánh nhân; không nuôi nấng, nhân nghĩa sẽ 
mất. 

Khổng Tử cũng đồng ý như vậy: nếu biết giữ gìn thì lương tâm còn, bỏ đi 
thì lương tâm mất. Lương tâm bao gồm những phẩm tính tốt lành như: nhân, 
nghĩa, lễ, trí, tín... Những phẩm tính ấy ra khỏi hay đi vào lòng người không 
có thời khóa nhất định. Vì là những phẩm tính siêu hình cho nên chúng 
không ở một nơi chốn cụ thể nào trong thân xác. Những phẩm tính siêu hình 
là thực tại thuộc về tâm linh. 
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Mạnh Tử viết: “Vô hoặc hồ vương chi bất trí dã. Tuy hữu thiên hạ đị sinh 
chi vật dã, nhất nhật bộc chi, thập nhật hàn chi, vị hữu năng sinh giả 
dã. Ngô hiện diệc hãn hỹ. Ngô thối, nhi hàn chỉ giả chí hỹ. Ngô như hữu 
manh yên, hà ta1? 


“Kim phù, dịch chỉ vi số, tiểu số dã. Bất chuyên tâm trí chí, tắc bất đắc 
dã. Dịch Thu, thông quốc chi thiện dịch giả dã. Sử Dịch Thu hối nhị 
nhân dịch. Kỳ nhất nhân chuyên tâm trí chí, duy Dịch Thu chi vi thính. 
Nhất nhân tuy thính chỉ, nhất tâm dĩ vi hữu hồng hộc tương chí, tư viên 
cung chước nhi xạ chi. Tuy dữ chi cụ học, phất nhược chi hỹ. Vũ thị kỳ trí 
phất nhược dư? Viết phi nhiên dã.” 


Dịch nghĩa: 
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Mạnh Tử nói: “Đừng ngờ rằng vua (Tề) là người không sáng suốt. Tuy 
có thứ cây dễ sống trong thiên hạ, một ngày đem phơi nắng, mười ngày 
chịu lạnh lẽo, thì chưa có năng lực sinh trưởng được. Th cũng ít được yết 
kiến (vua). Th thối lui, thì sự nguội lạnh đến với vua. Sao ta làm cho có 
chổi lộc được? 


“Nay, hãy kể về việc đánh cò, là một thuật nhỏ mọn. Không chuyên tâm 
đem hết ý chí thì không thành tựu. Dịch Thu là người đánh cờ giỏi nhất 
nước. Khiến Dịch Thu dạy hai người đánh cờ. Một người chuyên tâm 
đem hết ý chí, chỉ lắng nghe Dịch Thu dạy. Một người tuy có nghe nhưng 
một lòng hướng về chim hồng chim hộc sắp tói, nghĩ về việc giương cung 
buộc tên để bắn chim. Tuy cùng học đều như nhau, mà chẳng bằng 
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nhau. Thế thì người này sáng suốt chẳng bằng người kia ư? Rằng chẳng 
phải vậy.” 


BÌNH GIẢI: 


Trong hàng đệ tử theo Mạnh Tử đến nước Tề, có lẽ một số người đã nhận 
định rằng Tề Tuyên Vương không sáng suốt, cho nên mới không biết nghe lời 
Mạnh Tử để thi hành nghiệp vương. 

Mạnh Tử cho rằng không nên ngờ như vậy. Thực ra, vua Tề là người sáng 
suốt. Nhưng tại sao vua Tề không biết nghe theo lời phải? 

Trả lời cho câu hỏi này, Mạnh Tử nêu ví dụ: giả như có một loài cây nào 
đó dễ sống nhất trong thiên hạ; nhưng cứ một ngày đem ra phơi nắng cho nó 
được tiếp thu dương khí, thì mười ngày tiếp theo lại cất nó vào bóng tối, đêm 
đen lạnh lẽo. Vì thiếu dương khí, nó không thể phát triển được. 

Trường hợp vua Tề cũng tương tự như vậy. Thỉnh thoảng Mạnh Tử mới 
được diện kiến một lần. Những lời nói của Mạnh Tử khuyên vua thi hành 
nhân nghĩa chẳng khác gì ánh dương đem sức sống cho cây. Tuy nhiên, sau 
khi Mạnh Tử thối lui, bên cạnh vua, bọn nịnh thần lại đua nhau khuyến 
khích, tâng bốc, nịnh bợ, xúi giục làm những điều bất chính, tạo cơ hội cho 
vua đi vào nẻo đường sai trái, trụy lạc. Những lời dua nịnh bất chính chẳng 
khác gì âm khí lạnh lẽo làm thui chột cây. Như thế, đám cận thần tiểu nhân 
đã làm nguội lạnh vua, khiến cho những chổi lộc nhân nghĩa do Mạnh Tử 
khơi dậy trong lòng vua bị tàn rụi mất. 

Mạnh Tử lại đem chuyện đánh cờ ra để minh giải thêm. Thời ấy, bên Trung 
quốc có người tên là Thu, giỏi đánh cờ nhất nước; người ta lấy chữ Dịch (đánh 
cờ) ghép với tên Thu thành ra Dịch Thu, chỉ ông Thu giỏi đánh cờ. Giá như 
khiến Dịch Thu dạy hai người đánh cờ. Một người toàn tâm toàn ý nghe lời 
dạy của Dịch Thu về thuật đánh cờ. Người kia tuy cũng nghe nhưng hờ hững, 
tâm trí chỉ nghĩ đến chuyện chuẩn bị giương cung lắp tên để kịp bắn đàn 
chim hồng, chim hộc sắp bay tới. Sau một thời gian, người thứ hai ắt phải 
kém người thứ nhất. Có phải căn cứ vào sự thua kém về thuật đánh cờ của 
người ấy mà bảo rằng anh ta không sáng suốt chăng? Đâu phải vậy. Người ấy 
sáng suốt lắm chứ. Sở dĩ thua kém chỉ tại vì anh ta không chú tâm vào thuật 
đánh cờ, mà phân tâm vào việc bắn chim đó thôi. 

Vua Tề cũng vậy. Ông ta cũng sáng suốt lắm; chỉ tại ông ta không tha thiết 
với nhân nghĩa cho bằng những lời nịnh hót, những điều xấu do các nịnh 
thần tiểu nhân đem lại. 
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Mạnh Tử viết: “Ngư ngã sở dục dã; hàng chưởng diệc ngã sở dục dã. Nhị 
giả bất khả đắc kiêm, xả ngư nhi thủ hùng chưởng giả dã. Sinh diệc ngã 
sở dục dã; nghĩa diệc ngã sở dục dã. Nhị giả bất khả đắc kiêm, xả sinh 
nhi thủ nghĩa giả dã. 

“Sinh diệc ngã sỏ dục; sở dục hữu thậm ư sinh giả, cố bất vi cẩu đắc dã. 
Tử diệc ngã sở ố; sở ố hữu thậm tư tử giả, cố hoạn hữu sở bất ty dã. 
“Như sử nhân chi sở dục, mạc thậm ư sinh, tắc phàm khả dĩ đắc sinh 


giả, hà bất dụng dã? Sử nhân chi sở ố. mạc thậm ư tử giả, tắc phàm khả 
dĩ ty hoạn giả, hà bất vi dã? 
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“Do thị, tắc sinh, nhi hữu bất dụng dã. Do thị, tắc khả dĩ ty hoạn, nhi 
hữu bất vi dã. Thị cố, sở dục, hữu thậm ư sinh giả; sở ố, hữu thậm ư tử 
giả; phi độc hiền giả hữu thị tâm dã; nhân giai hữu chi. Hiền giả năng 
vật táng nhĩ. 

Nhất đan tự, nhất đậu canh, đắc chỉ tắc sinh, phất đắc tắc tử; hố nhĩ 
nhi dữ chi, hành đạo chi nhân phất thụ; xúc nhĩ nhi dữ chỉ, khất nhân 
bất tiết dã. 

“Van chung, tắc bất biện lễ nghĩa, nhi thụ chỉ! Vạn chung ư ngã, hà gia 
yên? Vị cung thất chỉ mỹ, thê thiếp chi phụng, sở thức cùng phạp giả 
đắc ngã dư? 

“Hướng vị thân tử nhi bất thụ, kim vị cung thất chỉ mỹ vi chi? Hướng 
vị thân tử nhi bất thụ, kim vị thê thiếp chỉ phụng vi chí? Hướng vị thân 
tử nhi bất thụ, kim vị sở thức cùng phạp giả đắc ngã nhi vi chỉ? Thị diệc 
bất khả dĩ dĩ hồ? Thử chỉ vị thất kỳ bản tâm.” 


Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Cá là món ưa thích của ta; tay gấu cũng là món ưa thích 
của ta. Hai món chẳng thể được cả, thì bỏ cá mà chọn lấy tay gấu vậy. 
Sự sống là thứ ưa thích của ta; điều nghĩa cũng là thứ ưa thích của ta. 
Hai thứ chẳng thể được cả, thì bỏ sự sống mà chọn lấy điều nghĩa vậy. 


“Sự sống cũng là thứ ưa thích của ta; có thứ còn được ưa thích nhiều hơn 
sự sống, cho nên ta chẳng làm điều cẩu thả để được sống. Sự chết là thứ 
góm ghét của ta; có thứ còn đáng ghét tệ hơn sự chết, cho nên ta có cái 
hoạn nạn mà không tránh. 


“Như giả sử có người ham muốn mà chẳng gì ham nhiều bằng sự sống, 
thì phầm cái gì để cho được sống mà họ chẳng dùng? Giả sử có người 
góm ghét mà chẳng gì ghét bằng sự chết, thì phàm cái gì có thể tránh 
được hoạn nạn mà họ chẳng làm? Bởi đó. có cách để được sống mà không 
dùng. Bởi đó, có cách có thể tránh hoạn nạn mà không làm. Vậy nên, 
có điều ham muốn còn quan trọng hơn sự sống; có điều góm ghét còn 
thậm tệ hơn sự chết; chẳng phải riêng bậc hiền mới có tấm lòng ấy (tấm 
lòng không ham sống, không sợ chết); mọi người đều có cả. Bậc hiền thì 
không để cho tấm lòng ấy mất đi. 


“Một giỏ cơm, một bát canh, được ăn thì sống, không được ăn thì chết; 
nếu cho mà giằn vặt, thì kẻ đi ngoài đường không chịu nhận; cho mà 
giày xéo lên, thì kẻ ăn xin chẳng thèm. 
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“Mười ngàn chung (thóc), (có người) chẳng phân tách lễ nghĩa mà nhận 
ngay! Mười ngàn chung thóc ấy đối với ta, có thêm gì chăng? Để xây biệt 
thự đẹp đẽ, để kiếm vợ lón vợ nhỏ phụng sự, để giúp bà con khốn cùng 
thiếu thốn cho được như ta chăng? 


“Trước kia, vì thân chết mà chẳng nhận (của ăn phi lễ), nay lại vì biệt 
thự đẹp đẽ mà nhận sao? Trước kia, vì thân chết mà chẳng nhận (của 
ăn phi lễ), nay lại vì vợ lớn vợ nhỏ phụng sự mà nhận sao? Trước kia, 
vì thân chết mà chẳng nhận (của ăn phi lễ), nay lại vì giúp bà con khốn 
cùng thiếu thốn cho được như ta mà nhận sao? Thế thì không thể dẹp bỏ 
được ư? Điều đó gọi là đánh mất bản tâm của mình vậy.” 


BÌNH GIẢI: 


Điều nghĩa là đạo lý quan trọng đối với Mạnh Tử. Người quân tử cần phải 
hành động phù hợp với điều nghĩa. Bất nghĩa là tiểu nhân. Điều nghĩa là lẽ 
phải trong tương giao giữa người với người. Vì thế có nghĩa vua tôi, nghĩa cha 
con, nghĩa vợ chồng, nghĩa anh em, nghĩa bè bạn, nghĩa đồng bào... Trong 
sinh hoạt xã hội, điều nghĩa rất cần thiết để tạo nên sự hoà ái, sự ổn định; 
do đó đời sống con người mới có hạnh phúc. Đánh mất điều nghĩa, xã hội loài 
người sẽ xáo trộn khủng khiếp; đó là một tai họa lớn lao, bởi vì người ta cư 
xử với nhau còn tệ hơn cầm thú. Do đó, Mạnh Tử rất có lý khi cho rằng điều 
nghĩa còn quý hơn sự sống. 

Mạnh Tử lấy chính mình làm ví dụ: ông thích ăn cả cá lẫn tay gấu. Khi 
không thể được cả hai, ông chọn món tay gấu. Tay gấu hầm là món ăn trân 
quý của người Trung Hoa. Ông cũng ưa thích cả sự sống lẫn điều nghĩa. 
Nhưng khi không giữ được cả hai thì ông chọn điều nghĩa. Ông quan niệm 
người quân tử không thể sống bất nghĩa được. Ông đành chịu chết để giữ lấy 
điều nghĩa. 

Mạnh Tử bàn thêm rằng: Có thứ còn được ưa thích nhiều hơn sự sống nữa. 
Ông không nói rõ là gì, nhưng chúng ta có thể suy ra: đó là danh dự, phẩm 
giá và lý tưởng. Một người đã bị người ta phạm đến danh dự, phạm đến phẩm 
giá và lý tưởng bị hủy hoại, người ấy có sống cũng như chết; chẳng thà chịu 
chết mà giữ được danh dự, phẩm giá và lý tưởng còn hơn sống. Vì vậy, Mạnh 
Tử xác nhận: ông chẳng làm những điều cẩu thả, những điều trái đạo lý để 
được sống. 

Mạnh Tử bàn tiếp: Có thứ còn đáng ghét tệ hơn sự chết. Thứ đó là gì? Đó là 
sự nhục nhã. Người quân tử mà bị nhục nhã thì còn tệ hơn là bị chết. Vì thế, 
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Mạnh Tử chủ trương không tránh né hoạn nạn, nếu việc tránh né ấy đưa đến 
sự nhục nhã, bị mọi người khinh bỉ. 

Mạnh Tử giả sử rằng có ai đó ham sống bằng mọi giá, thì có biện pháp đê 
tiện nào mà họ chẳng dùng, miễn là được sống? Tương tự như vậy, giả sử có 
ai đó ghét chết trên hết mọi sự, thì có mánh khóe thô bỉ nào mà họ chẳng làm 
để tránh hoạn nạn? 

Các loại người ham sống sợ chết hết mức đó, dĩ nhiên là loại tiểu nhân mạt 
hạng rồi. Ngoài ra, trong thiên hạ có rất nhiều người, không ham sống, không 
sợ chết, đã không dùng những biện pháp ti tiện để cầu sống, đã không làm 
những điều bất nghĩa để tránh hoạn nạn. Chẳng riêng gì các bậc hiền mới có 
tấm lòng can đảm ấy. Hãy xem khi một nước bị quân thù xâm lăng, có biết 
bao người dân, không kể trí thức, vô học, không kể già trẻ, trai gái... đã sẵn 
sàng xả thân vì tổ quốc. Họ quên chết để thi hành điều nghĩa là cứu đồng bào 
thoát khỏi ách đô hộ bạo tàn. Đối với họ, sự mất tự do, sự áp bức còn đáng 
ghét hơn sự chết; nền độc lập, tự chủ và danh dự của một dân tộc còn đáng 
quý hơn mạng sống cá nhân. Hoặc là khi một tín ngưỡng, một lý tưởng tôn 
giáo bị xâm phạm, một niềm tin vào Đấng Tối Cao bị cấm đoán, bị chế giễu, 
những tín đồ có thể sẵn sàng tử vì đạo để bảo vệ chân lý của mình. Như vậy, 
tấm lòng không ham sống, không sợ chết ấy tiềm tàng trong mọi người; tuy 
nhiên đối với các bậc hiền, tấm lòng ấy được đề cao trân trọng hơn. 

Để minh chứng rằng danh dự và phẩm giá hiện diện nơi những con người 
tầm thường nhất, Mạnh Tử cho biết mặc dầu có kẻ qua đường, có kẻ ăn xin 
nào đó bị đói lả gần chết cần được một giỏ cơm, một bát canh để sống; nhưng 
nếu đem cơm canh cho họ mà sỉ mắng, giằn vặt, chà đạp thì họ cũng chẳng 
thèm ăn. 

Mạnh Tử lại lấy trường hợp của mình làm ví dụ. Ông đã được vua Tề mời 
làm quan khanh, lương bổng mười ngàn chung thóc một năm, với ý đồ mua 
chuộc Mạnh Tử hết lòng tùng phục mình. Tuy nhiên, vua Tề là một hôn quân, 
đâu có thiết tha với nhân nghĩa, đâu có chú ý tới hạnh phúc của dân chúng. 
Vì thế, Mạnh Tử không thể nhận. Trước kia, lý tưởng của Mạnh Tử là trọng 
nghĩa, thà chết chứ chẳng chịu nhận của ăn phi lễ, nay chẳng lẽ lại nhận 
lương bổng phi nghĩa của vua Tề để xây thêm dinh thự, cưới thêm vợ, hoặc 
để giúp thân quyến hay sao? Tuy thế, không thiếu gì kẻ đã chẳng phân tách 
lễ nghĩa mà nhận ngay bổng lộc. Nếu chẳng dẹp bỏ được lòng hám lợi mà dấn 
thân vào đường bất nghĩa, chính là đánh mất bản tâm của mình. Bản tâm 
của con người tức là lương tâm hướng về nhân nghĩa. Nhân nghĩa thuộc về 
tính thiện, là tính thuần nhiên ban sơ của con người. 
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Mạnh Tủ viết: “Nhân, nhân tâm dã; nghĩa, nhân lộ dã. Xả kỳ lộ nhi phất 
do, phóng kỳ tâm nhi bất tri cầu, ai tai! 


“Nhân hữu kê khuyển phóng, tắc tri cầu chi. Hữu phóng tâm, nhỉ bất tri 
cầu! Học vấn chỉ đạo vô tha: cầu kỳ phóng tâm nhi dĩ hỹ.” 


Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Đức nhân là tâm con người; đức nghĩa là đường con người. 
Bỏ đường của mình mà chẳng noi theo, để tâm mình đi mất mà không 
biết tìm lại, đáng thương thay! 


“Người ta có con gà con chó chạy đi, thì biết tìm lại. Có tâm mất đi mà 
không biết tìm lại! Đường lỗi của sự học vấn không có gì khác: tìm cái 
tâm mình đã mất mà thôi.” 


BÌNH GIẢI: 


Đức nhân là đức cao cả nhất của con người. Tâm là phần siêu hình tiềm 
tại trong thân xác con người. Mạnh Tử cho rằng nhân chính là tâm. Còn đức 
nghĩa là đường mà con người phải đi trong cõi nhân sinh. Đó là con đường 
chân chính phẳng phiu; nếu không đi trong đường nghĩa, người ta sẽ bị sa lầy 
hoặc giẫm lên gai góc, thiệt hại đến thân xác. 

Trong Nho giáo, đức nhân thuộc phần Hình nhi thượng, đức nghĩa thuộc 
phần Hình nh¡ hạ. Đức nhân sở dĩ được coi là đức cao cả nhất, bởi vì đức nhân 
là một hoà lực giữa năng lực trời (¿hiên) và năng lực đất (địa). Nhờ năng lực 
trời (dưỡng khí, ánh sáng) và năng lực đất (sinh khí nuôi nấng) mà muôn vật 
mới có thể sống và phát triển được. Ở thánh nhân, hai năng lực trời đất kết 
hợp ở mức quân bình hoàn hảo nhất cùng với sự duy trì được tính bản nhiên 
tỉnh tuyển thánh thiện, cho nên thánh nhân được đứng trong hàng Tam tài: 
Thiên Địa Nhân. Ở tầm mức phổ thông, đức nhân là đức ái nối kết người với 
người, tạo nên tình yêu thương khăng khít. 

Đức nghĩa tuy thấp hơn đức nhân, nhưng lại là đức cần thiết trong tương 
giao xã hội. Đức nghĩa là con đường mà mọi người cần phải bước đi trên đó 
888 


MẠNH TỬ 





thì mới là người chân chính. Sách Lễ Ký chia đức nghĩa ra thành Thập nghĩa: 
“Phụ từ, tử hiếu, huynh lương, đệ đễ, phu nghĩa, phụ thính, trưởng huệ, ấu 
thuận, quân nhân, thần trung.” (Lễ Ký: Lễ Vận) 

- Phụ từ: cha mẹ phải thương yêu con cái. 

- Tử hiếu: con cái phải yêu kính, hiếu thuận với cha mẹ. 

- Huynh lương: anh chị phải tốt lành với em. 

- Đệ để: em phải thương mến, kính trọng anh chị. 

- Phu nghĩa: chồng phải yêu quý, trọn tình với vợ. 

- Phụ thính: vợ phải nghe theo, chiều thuận ý chồng. 

- Trưởng huệ: người trên phải ban ơn cho người dưới. 

- Ấu thuận: người dưới phải vâng theo người trên. 

- Quân nhân: người cai trị phải có lòng nhân. 

- Thần trung: bề tôi phải trung thành. 

Thập nghĩa là những tương quan hai chiều có qua có lại, đi với nhau từng 
cặp một. Nếu chỉ có một chiều, Thập nghĩa sẽ bị hỏng mất. 

Nay người ta bỏ đường đi, tức là bỏ Thập nghĩa mà chẳng noi theo, xã hội 
ắt rối loạn. Nếu cha không từ, con không hiếu, anh không thương em, em 
không kính anh, chồng không yêu vợ, vợ không nghe chồng, người trên xử 
tệ với người dưới, người dưới chống lại người trên, vua bất nhân, bề tôi bất 
trung, thử hỏi đất nước có yên ổn không, mọi người có sống yên vui được nữa 
không? 

Nay người ta để tâm mình đi mất, tức là không còn đức nhân để kết hợp 
năng lực trời, năng lực đất, không còn biết yêu tha nhân; người đó trở nên 
bệnh hoạn, cô thân, cố thế như kẻ lữ hành một mình đi trong sa mạc. Những 
con người mất đức nhân sẽ trở nên như sói rừng, cắn xé lẫn nhau, tranh ăn, 
hận thù rồi chết! 

Bỏ đức nhân, đức nghĩa, đánh mất tâm, con người sẽ không khác loài cầm 
thú. Như vậy chẳng đáng thương sao? 

Theo Mạnh Tử, mất tâm thì mất luôn cả nghĩa; bởi vì nghĩa là hệ quả của 
nhân, mà nhân chính là tâm. Ông ngạc nhiên nhận thấy rằng người ta mất 
con gà, con chó thì lập tức đi tìm cho bằng được; thế mà tâm bị mất đi lại hân 
hoan, hoặc thờ ơ không tha thiết tìm. 

Vì thế, đường lối của sự học vấn không có gì khác hơn là £ìm lại cái tâm đã 
mất. Người mất tâm là người mất đi phần cao quý nhất trong con người, mất 
con người đích thực. Đó là người bị vong thân hoặc tha hóa trong ngoại vật. 
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TỨ THƯ BÌNH GIẢI 








Xét về khía cạnh tâm lý học hiện đại, tình trạng phóng tâm hay vọng phát 
tâm thức là tình trạng tỉnh thần phóng ngoại, nội tâm bị khô cạn, có thể dẫn 
đến chứng tâm thần phân liệt, điên cuồng, khó bề cứu giải. 

Ngày nay, người ta chịu khó học hành mọi môn kiến thức bao gồm các 
ngành khoa học kỹ thuật, nhưng lại không chú trọng vào việc học để thu hồi 
phóng tâm, học để tìm lại nhân nghĩa, hay bồi đắp nhân nghĩa. Vì thế, nhân 
loại cứ đi từ khủng hoảng nọ sang khủng hoảng kia, rồi dẫn đến khủng bố, 
không sao được ổn định, thái bình. 


12. 
7H: 2#@&#>‡“. ñứữn X1t› iEðkz7ã 3# # 
4h,. 1u fE> 3#. RÌ Xi: 8>. 5i} S3 
4#, ö 12 ®#^- , RỊ #a #3 ; + TS 3; Àˆ , RỊ S #a 
#2. u JhùZ‡H ®#n3R+,. 
Mạnh Tử viết: “Kim hữu vô danh chỉ chỉ, khuất nhi bất thân. Phi tật, 
thống, hại sự dã. Như hữu năng thân chỉ giả, tắc bất viễn Tần Sở chỉ lộ, 
vị chỉ chi bất nhược nhân dã. Chỉ bất nhược nhân, tắc tri ố chỉ; tâm bất 
nhược nhân, tắc bất tri ố! Thử chi vị bất tri loại dã.” 

Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Nay có ngón tay áp út cong mà không duỗi ra được. 
Chẳng phải chứng bệnh, chẳng đau đón, chẳng gây thiệt hại cho công 
việc. Nếu như có người làm cho duỗi ra được, thì chẳng quản đường xa 
đến nước Tần, nước Sỏ, chỉ vì ngón tay không bằng người thôi. Ngón tay 
không bằng người thì biết ghét; còn tâm không bằng người, thì không 
biết ghét! Điều đó gọi là không biết giống loài vậy.” 


BÌNH GIẢI: 


Để nhấn mạnh đến giá trị của tâm, Mạnh Tử nêu ra một trường hợp đặc 
biệt làm ví dụ. Người kia có một ngón tay áp út (ngón đeo nhẫn) bị cong, 
không duỗi ra được, nhưng không đau đớn, không gây trở ngại gì. Chỉ vì ngón 
tay ấy không giống ngón tay người ta, cho nên người kia ghét, muốn chữa, dù 
phải tốn tiền, tốn công đi tìm thầy, nếu có thầy biết chữa. 

Đối với ngón tay thì như thế, nhưng đối với cái tâm của mình không bằng 
người thì người ta lại không biết ghét, không biết tìm cách hay tìm thầy chữa 
trị. Tâm của người thì nhân á1, thiện hảo, trong sáng: còn tâm mình thì đây 
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MẠNH TỬ 





uất hận, ghen tuông, đen tối; như thế là tâm mình không bằng tâm người. 
Cái tâm quan hệ tới hạnh phúc biết chừng nào mà không biết chỉnh sửa, lại 
đi lo chỉnh sửa cái ngón tay chẳng gây trở ngại gì. Người như thế là người 
không biết phân biệt giá trị của giống loài, không biết cái gì có giá trị cao, cái 
gì có giá trị thấp; cái gì đáng coi trọng, cái gì đáng coi nhẹ. 
15. 
ƒH: 362m: đt: A14 +3, lý #nÐWfvXX 
zxÄ#. £##+#› m®®uðfX$* 37. 5š 3Š 3® 
ÄPlì› #Èd\? #88 jửừ,. 
Mạnh Tử viết: “Củng bả chỉ đồng, tử, nhân cẩu dục sinh chỉ, giai tri sở 
dĩ dưỡng chi giả. Chí ư thân, nhỉ bất tri sở dĩ dưỡng chỉ giả; khỏi ái thân 
bất nhược đồng tử tai? Phất tư thậm dã.” 


Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Cây đồng, cây tử có thể ôm hay cầm được, người nào đó 
nếu muốn cho chúng sống, đều biết cách nuôi nấng chúng. Đến cái tấm 
thân, mà lại không biết cách nuôi nấng; há yêu tấm thân không bằng 
cây đồng, cây tử chăng? Đó là chẳng suy nghĩ kỹ vậy.” 


BÌNH GIẢI: 


Mạnh Tử quan sát thấy có người chơi cây đồng, cây tử làm kiểng (ôm, cầm 
bằng tay được). Dĩ nhiên, muốn cho chúng sống tốt, những người chơi cây 
đều biết cách thức nuôi chúng. Thế mà, con người ấy lại không biết cách nuôi 
nấng tấm thân của mình. Cây thì tươi tốt, còn tấm thân người chơi thì tiểu 
tụy, bệnh hoạn. Chẳng lẽ người ấy yêu tấm thân mình không bằng yêu cây 
kiểng sao? Người ấy hẳn chưa suy nghĩ kỹ, hoặc chưa biết cái nào khinh cái 
nào trọng, cái nào đáng quan tâm hơn cái nào. Lẽ ra người ấy phải biết giữ 
gìn, chăm sóc tấm thân của mình cho khỏe mạnh trước đã, sau đó mới nghĩ 
đến nuôi cây. 


14. 


#”ẴfƒH: A>z#++#,, X5ØfS: XU, nšt5£X 
t,. &Kt>/ ®# 5. nÌ&K*†>/jš RXŠ»u,. 
## §É Xš+., 3124? im t4. 
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#1 ñ lề , °% ° ##.vV}:]>* #2 , #t A Hề ÿ ° * 
+¿›*#3%.*Á. Š*.kX#⁄XkÄ^‹ 

Ni : 1 .. 
2122], 43181: 3h, BỊ X22 0n 5. 
J3 —3ã›; ứm& 3# B ñ › ím nu. RỊ 3t 3X; 
ng 
#- 2> À_. BỊA#È> £, #w#ÈZ'È⁄A& X3. #2 
x^, #&Z# kử,, RỊ mJý 3 :ä uK +†> /j 8Ä? 

Mạnh Tử viết: “Nhân chỉ ư thân dã, kiêm sỏ ái. Ñiêm sỏ ái, tắc kiêm sở 
dưỡng dã. Vô xích thốn chi phu bất ái yên, tắc vô xích thốn chi phu bất 
dưỡng dã. Sỏ dĩ khảo kỳ thiện bất thiện giả. khởi hữu tha tai? Ư kỷ thủ 
chỉ nhi dĩ hỹ. 

“Thể hữu quý tiện, hữu tiểu đại. Vô dĩ tiểu hại đại; vô dĩ tiện hại quý. 
Duõng kỳ tiểu giả, vi tiểu nhân; dưỡng kỳ đại giả, vi đại nhân. 

“Kim hữu trường sư, xả kỳ ngô giá, dưỡng kỳ nhị cức, tắc vi tiện trường 
sư yên. 

“Dưỡng kỳ nhất chỉ, nhi thất kỳ kiên bối, nhi bất tri dã; tắc vi lang tật 
nhân dã. 


“Âm thực chỉ nhân, tắc nhân tiện chỉ hỹ, vị kỳ dưỡng tiểu, dĩ thất đại 
dã. Âm thực chi nhân, vô hữu thất dã, tắc khẩu phúc khỏi thích vi xích 
thốn chỉ phu tai?” 


Dịch nghĩa: 
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Mạnh Tử nói: “Người ta đối với thân mình, gồm yêu hết. Gồm yêu hết, 
thì nuôi nấng hết. Không có tấc da nào mà không yêu, thì không có tấc 
da nào mà không nuôi nấng. Nếu đem khảo xét xem điều đó phải hay 
không phải, há có chỗ nào khác chăng? Ở mình chọn lấy mình mà thôi. 


“Thân thể có phần quý phần hèn, có phần nhỏ, phần lón. Đừng lấy phần 
nhỏ hại phần lớn; đừng lấy phần hèn hại phần quý. Kẻ nuôi nấng phần 
nhỏ của mình là kẻ tiểu nhân; người nuôi nấng phần lớn của mình là 
bậc đại nhân. 

“Nay có quan đứng đầu ngành nông lâm, bỏ cây ngô, cây giá, mà nuôi 
cây nhị, cây gai; đó là quan đứng đầu ngành nông lâm kém cỏi. 


MẠNH TỬ 





“Nuôi một ngón tay mà bỏ quên vai lưng của mình chẳng biết đến; đó là 
con người bệnh hoạn như con chó sói vậy. 

“Cái người chỉ ăn uống, thì người ta khinh rẻ, vì đi nuôi cái phần nhỏ 
để mất phần lón. Cái người ăn uống mà không để mất (phần lón) thì cái 
miệng, cái bụng há chỉ là mấy tấc da thôi chăng?” 


BÌNH GIẢI: 


Mạnh Tử cho rằng đối với thân thể của mình, người ta thường yêu quý tất 
cả; vì thế, người ta phải nuôi nấng, chăm sóc tất cả, chăm sóc từng tấc da trên 
thân mình. Ông đặt vấn đề: nuôi nấng, chăm sóc từng ly từng tý như vậy có 
hợp lẽ phải hay không? Căn cứ vào đâu mà phân biệt được? Muốn biết phải 
hay không phải, người ta chỉ cần xét trên chính mình mà thôi. 

Mạnh Tử xét rằng: trong thân thể con người, có phần quý, phần hèn; có 
phần nhỏ, phần lớn. Ông có ý muốn nói rằng: trong con người có tâm (tỉnh 
thần) là phần quý và lớn, còn £hân (thể xác) là phần hèn và nhỏ. Phân biệt 
được như vậy thì đừng lấy phần thân làm hại phần tâm. A1 nuôi nấng, chăm 
sóc phần thân quá kỹ lưỡng là kẻ tiểu nhân; ai nuôi nấng, chăm sóc phần tâm 
cẩn thận là bậc đại nhân. 

Ông cho rằng người bỏ quên tâm mà chỉ chú trọng nuôi thân thôi, không 
khác gì ông quan đứng đầu ngành nông lâm bỏ những cây gỗ quý có giá trị 
kiến trúc như cây ngô, cây giá, mà đi nuôi những cây nhỏ nhoi vô giá trị như 
cây nhị, cây gai. Nếu làm như vậy, ông quan đó rõ là người kém cỏi không 
xứng đáng với chức vụ đầu ngành nông lâm của mình. 

Cũng như thế, người chú trọng tới thân mà bỏ quên phần tâm không khác 
gì người chỉ chăm nuôi một ngón tay, chẳng chăm nuôi tới phần vai lưng là 
phần to tát hơn. Người ấy hẳn là kẻ bệnh hoạn chẳng khác gì con chó sói, chỉ 
biết chạy mãi về trước mà quên nhìn lại phía sau. 

Người chăm chú vào việc ăn uống cho thỏa mãn cái miệng, cái bụng, thì bị 
người ta khinh rẻ, vì chỉ chú trọng tới thân xác mà bỏ mất phần tỉnh thần. 
Còn người cũng ăn uống nhưng lại biết chăm sóc phần tinh thần, biết bồi 
dưỡng và phát huy cái tâm nhân nghĩa, người ấy mới là người biết lẽ phải. 
Cái miệng, cái bụng của người ấy ăn uống thực phẩm cốt để nuôi thân xác 
cho mạnh khỏe, hầu phục vụ tha nhân và phát huy cái tâm nhân nghĩa. Cái 
miệng, cái bụng của người ấy hẳn có một chức năng quan trọng hơn mảnh da 
mấy tấc rất nhiều. 
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Công Đô Tử vấn viết: “Quân thị nhân dã, hoặc vi đại nhân, hoặc vi tiểu 
nhân, hà đã?” 

Mạnh Tử viết: “Tùng kỳ đại thể vi đại nhân; tùng kỳ tiểu thể vi tiểu 
nhân.” 

Viết: “Quân thị nhân dã, hoặc tùng kỳ đại thể, hoặc tùng kỳ tiểu thể, hà 
dã?” 

Viết: “Nhĩ mục chi quan, bất tư, nhi tế ư vật. Vật giao vật, tắc dẫn chỉ 
nhi dĩ hỹ. Tâm chỉ quan, tắc tư. Tư, tắc đắc chi; bất tư, tắc bất đắc dã. 
Thủ Thiên chi sở dữ ngã giả. Tiên lập hồ kỳ đại giả, tắc kỳ tiểu giả bất 
năng đoạt dã. Thử vi đại nhân nhĩ dĩ hỹ.” 


Dịch nghĩa: 
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Công Đô Tử hỏi rằng: “Đều là người, có người thành đại nhân, có người 
thành tiểu nhân, tại sao?” 

Mạnh Tử nói: “Theo cái phần đại thể của mình thì thành đại nhân; theo 
cái phần tiểu thể của mình thì thành tiểu nhân.” 


Hỏi: “Đều là người, có người theo phần đại thể, có người theo phần tiểu 
thể, tại sao?” 


Đáp: “Tai mắt là những cơ quan không suy nghĩ được mà lại bị vật che 
lấp. Vật giao tiếp với vật, thì bị dẫn dắt đi mà thôi. Tâm là cơ quan để 
suy nghĩ. Suy nghĩ thì đạt được; không suy nghĩ thì không đạt được. 
Những cái đó là những thứ mà Trời ban cho ta. Trước hãy thiết lập được 
phần lón lao, thì cái phần nhỏ bé không có khả năng tranh đoạt được. 
Điều đó làm thành đại nhân vậy.” 


MẠNH TỬ 





BÌNH GIẢI: 

Trả lời cho câu hỏi của Công Đô Tử về vấn đề có người thành đại nhân, có 
người thành tiểu nhân, Mạnh Tử đề cập đến phần đại thể và phần tiểu thể 
trong con người. 

Căn cứ vào ý tứ trong toàn đoạn văn, chúng ta có thể hiểu rằng: đại thể chỉ 
đến cái tâm, tức là phần siêu hình linh thiêng cao cả trong con người; ¿iểu thể 
chỉ đến các cơ quan trong cơ thể như: mắt, tai, mũi, lưỡi, thân xác. Nhà Phật 
gọi những cơ quan này là ngũ căn (nhãn, nhĩ, tỷ, thiệt, thân). Đó là những cơ 
quan căn bản thuộc thân xác, hướng ra bên ngoài để nhận thức sự vật. Nếu 
người nào chú ý tới phần tâm, bồi dưỡng nhân nghĩa để hành động trong sự 
công chính, đem lợi ích cho tha nhân, người đó là đại nhân. Nếu người nào 
chỉ chú ý đến phần tiểu thể, đáp ứng các nhu cầu của ngũ căn, chẳng đem ơn 
ích lại cho a1, lại còn gây ra những hành vi xấu có hại cho gia đình, xã hội, 
người đó là tiểu nhân. 

Trả lời cho thắc mắc: tại sao có người theo phần đại thể, có người theo phần 
tiểu thể, Mạnh Tử giải thích: những cơ quan trong con người, tiêu biểu là 
tai mắt, chẳng những không có khả năng suy nghĩ, lại còn dễ bị sự vật ở bên 
ngoài mê hoặc, che lấp mất sự thật. Mỗi khi tai mắt... (ngũ căn) giao tiếp với 
sự vật ở bên ngoài, tai mắt có thể bị sự vật sai sử, dẫn dắt đi, khiến cho con 
người có thể rơi vào mê lộ, tà đạo. Trong khi đó, tâm mới là cơ quan để suy 
nghĩ, suy nghĩ để phân biệt điều hay lẽ trái. Nhờ suy nghĩ, người ta mới thông 
đạo lý để đạt tới chân lý. Nếu không suy nghĩ người ta sẽ không biết đi đường 
tốt để trở nên quân tử thánh hiền được. 

Các cơ quan của thân xác và cả phần tâm đều được Trời ban cho con người. 
Tuy nhiên, con người phải được giáo dục để thiết lập phần đại thể cho vững 
vàng, tức là đào luyện và phát triển tinh thần cho thật sâu sắc, khiến tâm có 
thể giữ vai trò chủ đạo trong con người. Như thế, phần nhỏ bé tức là các cơ 
năng của thân xác mới không thể tranh đoạt chủ quyền được. Thực hiện được 
điều đó, con người mới thành bậc đại nhân. 


16. 


M 
t 
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Mạnh Tử viết: “Hữu thiên tước giả, hữu nhân tước giả. Nhân, nghĩa, 
trung, tín, lạc thiện bất quyện, thử thiên tước dã. Công, khanh, đại phu, 
thử nhân tước dã. 


“Cổ chỉ nhân tu kỳ thiên tước, nhi nhân tước tùng chi. Kim chi nhân tu 
kỳ thiên tước đĩ yêu nhân tước. Ký đắc nhân tước, nhi khí kỳ thiên tước, 
tắc hoặc chỉ thậm giả dã. Chung diệc tất vong nhi đĩ hỹ.” 


Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Có tước vị của Trời, có tước vị của người. Nhân, nghĩa, 
trung, tín, vui trong điều thiện không mỏi mệt, những thứ đó là thiên 
tước. Công, khanh, đại phu, những thứ đó là tưóc vị của người. 


“Người xưa tu sửa thiên tước của mình, mà nhân tước theo đến. Người 
thời nay tu sửa thiên tước của mình để yêu cầu nhân tước. Đã được nhân 
tước thì phế bỏ thiên tước của mình, đó là điều mê lầm nặng nề vậy. Cuối 
cùng cũng là mất hết mà thôi. 


BÌNH GIẢI: 


Trong lịch sử triết học Trung Hoa, Mạnh Tử là người duy nhất phân biệt 
thiên tước và nhân tước. Theo ông, thiên tước bao gồm các đức tính tốt: nhân, 
nghĩa, trung, tín v.v... vui trong điều thiện không mỏi mệt. Quan niệm này 
thoát thai từ lý thuyết “tính bản thiện” của ông; bởi vì con người được Trời 
ban cho “tính bản thiện”, từ đó nảy sinh các đức tính khác. Ông đã gọi các đức 
tính khác (nhân, nghĩa, trung, tín...) là tước vị của Trời ban cho (thiên tước). 
Ngoài ra, ông gọi những tước vị thuộc về thế gian như công, khanh, đại phu 
(ngày nay là Bộ Trưởng, Thứ Trưởng, Tổng Giám đốc...) là tước vị của người 
ban cho (nhân tước). 

Mạnh Tử nói rằng: “Người xưa tu sửa thiên tước của mình, mà nhân tước 
theo đến.” “Người xưa” là tiếng chỉ đến các bậc hiền nhân quân tử thời Nghiêu, 
Thuấn, Hạ Vũ, Thành Thang, Văn Vương, Vũ Vương, trong đó có các danh 
thần tiêu biểu như: Cao Dao, Y Doãn, Hậu Tác, Khương Tử Nha v.v... Các 
bậc hiền nhân ấy ngày ngày tu sửa tính nết của mình để gìn giữ thiên tước 
và làm cho thiên tước được sáng tỏ ra. Khi thiên tước đã rõ ràng, tức là các 
đức tính phổ biến khắp dân chúng, thì các vua tìm đến mời ra làm quan giúp 
nước và trao nhân tước cho. 

“Người thời nay” chỉ đến đa số trí thức ở thời Xuân Thu Chiến Quốc. Họ 
cũng tu sửa thiên tước để lấy tiếng với thiên hạ, để cầu các tước công, khanh, 
đại phu... Nhưng khi đã được các chức tước đó rồi, họ phế bỏ nhân, nghĩa, 
trung, tín... tức là bỗ thiên tước của mình. 
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Mạnh Tử cho rằng đó là điều mê lầm nặng nề; bởi vì bản chất của họ là 
giả dối, tu sửa nhân đức chỉ cốt để cầu công danh lợi lộc cho mình mà thôi. 
Họ có biết đâu một khi họ phế bỏ các đức tính, trở thành một viên quan tham 
nhũng, trụy lạc, bất lương, thì dân chúng không còn tín nhiệm, ủng hộ nữa. 
8óm muộn gì vua cũng phế bỏ họ và cuối cùng họ mất cả thiên tước lẫn nhân 
tước; có khi còn bị tù đày hoặc chết thảm nữa. 


17. 


hifH: #ï3› A2lElAxdl.. ^ÁÑ24+t+› 
Ta... 000005 0077 
T “BE Bê ĐB, ftL?m, VÀ ‡Š.. š $0,-f4- Ấ *, › 
v2 À> Ï &> rà. 4B] /R$*2k2` Ÿ, ĐỊ vÀ 
Sl^ 3> xi##,. 


Mạnh Tử viết: “Dục quý giả, nhân chi đồng tâm dã. Nhân nhân hữu quý 
ư kỷ giả; phất tư nhĩ hỹ. Nhân chỉ sở quý giả, phi lương quý dã. Triệu 
Mạnh chỉ sở quý, Triệu Mạnh năng tiện chỉ. 


T 


)ỳ› 


“Thi vân: 'Ký túy dĩ tửu; ký bão dĩ đức.'` Ngôn bão hồ nhân nghĩa dã. Sở 
dĩ bất nguyện nhân chi cao lương chỉ vị dã. Lệnh văn, quảng dự thi ư 
thân. Sở dĩ bất nguyện nhân chỉ văn tú dã.” 


Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Ham muốn điều quý, đó là tấm lòng chung của con người. 
Người người đều có điều quý ở nơi mình, không nghĩ đến đó thôi. Điều 
quý của người cho chẳng phải là điều quý thật. Cái điều quý mà Triệu 
Mạnh cho, thì Triệu Mạnh có thể làm ra thấp hèn. 

“Kinh Thi rằng: 'Lấy rượu làm cho say; lấy đức làm cho no.” (Câu đó) 
muốn nói là no nhờ nhân nghĩa. Đó là lý do chẳng mong mùi vị đồ ăn 
ngon của người. Tiếng khen tốt, danh dự rộng rãi được thi thố ở thân 
mình. Đó là ]ý do chẳng mong vẻ đẹp rực rõ do người cho. “ 


% bự 
BINH GIAI: 

Mạnh Tử cho rằng ai cũng ham muốn điều quý cho mình. Tuy nhiên, mỗi 
người đều có điều quý trong mình mà không biết. Vì không biết trong nội tâm 
mình có điều quý cho nên người ta cứ hướng ra bên ngoài để tìm. Ví dụ, người 
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ta tìm kiếm danh giá, địa vị, tài sản... coi đó là những thứ quý báu cần ôm 
giữ, tích lũy. Thực ra những danh giá, địa vị, tài sản do người ta cho mình chỉ 
là danh giá hão, địa vị bấp bênh, tài sản dễ mất. Như vậy, đó là những điều 
quý ảo, không thật, không vững bền. Ví dụ, Triệu Mạnh hoặc một ông vua 
nào đó có thể trao cho người này một huy chương, một bằng khen, hay một 
chức tước; một lúc khác, Triệu Mạnh hoặc ông vua đó không còn thích nữa, 
bèn thu lại những tấm huy chương, bằng khen, chức tước; và còn có thể biến 
người ấy thành một kẻ thấp hèn, một kẻ tội phạm. 

Cần phải biết rằng, trong tâm mỗi người đều có một kho báu quý giá; đó là 
nhân nghĩa và các đức hạnh khác. Khi người ta tìm thấy kho báu đó và phát 
huy ra; đó mới chính là điều quý chân thật và vĩnh hằng trong con người. Do 
đó, Kinh Thi mới nói: “Lấy rượu làm cho say; lấy đức làm cho no.” Đức tức là 
nhân nghĩa. Nhân nghĩa có thể làm cho người ta cảm thấy no đủ trong tâm 
hôn, không còn khao khát gì nữa. 

Khi ta đã dồi dào nhân nghĩa, từ nhân nghĩa sẽ nảy sinh tiếng tốt, danh 
dự mà ai a1 cũng biết. Như thế, tiếng tốt, danh dự là những điều quý từ trong 
thân thể con người thi thố ra, có thể lan xa vạn dặm, có thể chinh phục được 
mọi người, kể cả người thân, kẻ thù. Đó là lý do mà ta chẳng cầu mong người 
khác trao ban cao lương mỹ vị cho ta, chẳng cần mong mỏi người khác trao y 
phục đẹp đẽ rực rõ cho ta. 


18. 
?h?ƒfH: E+lš§ậ 4c. 3k2 k . 2> #5? 
3: #{vA—‡£7ˆ‡tL—? ð> kx#*,. ®1â, nÌ?ii >3 
Jš.k_. w#x ##+^£4-> ‡#+È#t,, ?R.4»¿+>ữn Ở, 
Mạnh Tử viết: “Nhân chi thắng bất nhân dã, do thủy thắng hỏa. Kim chỉ 
vi nhân giả, do đĩ nhất bôi thủy cứu nhất xa tân chi hỏa dã. Bất tức, tắc 
vị chỉ thủy bất thắng hỏa. Thử hựu dữ ư bất nhân chi thậm giả dã, diệc 
chung tất vong nhi dĩ hỹ.” 

Dịch nghĩa: 
Mạnh Tủ nói: “Đức nhân thắng bất nhân cũng như nước thắng lửa. Nay 
người ta làm điều nhân như là lấy một ly nước mà ngăn chặn lửa của 
một xe củi. Không dập tắt được, thì bảo rằng nước không thắng lửa. Như 
thế lại giúp cho điều bất nhân trỏ nên thậm tệ hơn. Cuối cùng cũng là 
đánh mất đức nhân mà thôi.” 

898 


MẠNH TỬ 





BÌNH GIẢI: 


Mạnh Tử cho rằng đức nhân luôn luôn thắng bất nhân, cũng như nước luôn 
luôn dập tắt lửa. Tuy nhiên, ngày nay, những người làm điều bất nhân thì 
nhiều, người làm nhân thì ít. Hơn nữa, số người làm nhân ít ỏi đó lại không 
nỗ lực làm nhân, được chăng hay chớ. Vì thế, những điều nhân nhỏ nhoi đó 
không đủ để ngăn chặn những hành vi bất nhân lan tràn trong xã hội; không 
khác gì lấy một ly nước đem ngăn chặn một xe củi đang bốc lửa. Muốn dập 
tắt một xe củi rừng rực cháy, đòi hỏi một khối nước lớn hơn hoặc tương đương 
thể tích của xe củi mới mong ngăn chặn được. Đem một ly nước cứu hỏa, thấy 
không đập tắt được, người ta vội cho rằng nước không thắng được lửa. 

Cũng vậy, thấy không đẩy lùi được bất nhân, người ta vội bảo rằng nhân 
không thắng được bất nhân. Làm nhân kiểu đó chỉ khiến cho những kẻ bất 
nhân chế giễu và gia tăng những hành vi bất nhân hơn nữa. Thế là người làm 
nhân trở nên bi quan, thất vọng, và đức nhân cũng mất hút trong lòng người. 


19. 


?ƒH: zj#t#›:› f#>z X3. #5 XSã\‹. S‡ieX 
ft. ki-TR.#ä\>mg£. 


Mạnh Tử viết: “Ngũ cốc giả, chủng chi mỹ giả dã. Cẩu vi bất thục, bất 
như đề bái. Phù, nhân diệc tại hồ thục chi nhi dĩ hỹ.” 


Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Năm giống lúa là giống loài tốt đẹp. Nếu chúng không 
chín, thì chẳng bằng giống cỏ đề bái. Này, điều nhân cũng ở tại sự chín 
muồi mà thôi.” 


BÌNH GIẢI: 


Năm giống lúa là những giống loài thực vật có hạt, được coi là tốt đẹp, 
bởi chúng là thức ăn căn bản cho con người. Các thực phẩm khác như cá, 
thịt, rau, quả... tuy ngon nhưng không thay thế hoàn toàn cho năm giống 
lúa được. Tuy nhiên, các hạt lúa phải chín mới đầy đủ chất dinh dưỡng. Nếu 
chúng không chín, tức là bị lép thì chẳng bằng giống cỏ đề bái. Cỏ đề bái cũng 
có hạt như lúa nhưng có vị đắng, rất khó ăn. Nhưng những năm mất mùa 
lúa, nông dân tạm lấy hạt cỏ đề bái nấu cháo ăn cho đỡ đói. 

Đem năm giống lúa ra làm ví dụ rồi, Mạnh Tử chuyển ý sang điều nhân. 
Điều nhân là đức hạnh nền tảng của con người. Sách Trung Dung nói: “Nhân 
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giả nhân dã - J>3# À 3#” (Điều nhân ấy là người vậy.) Nhưng điều nhân chỉ 
có giá trị hay chỉ thành tựu khi đem nó ra hiện thực trong đời sống. Đó là điều 
nhân đã chín muôi, có thể đem ơn ích cho mình và cho người khác; chứ không 
phải điều nhân trên lý thuyết, điều nhân ở môi miệng. Nếu chỉ nói lý thuyết 
về điều nhân mà không hiện thực điều nhân thì coi như điều nhân chưa chín. 
Thế thì có nhân cũng như không. 


20. 
#ifiH: #>#Ajq\, 4 Ä2+LŸ4: ## 7P. k2 
j#. kiföifÁ ;› 3VÀJL4E: Ä#7RhvVÀ\ÐL1E. 


Mạnh Tử viết: “Nghệ chi giáo nhân xạ, tất chí ư cấu. Học giả diệc tất 
chí ư cấu. Đại tượng hối nhân, tất dĩ qui củ. Học giả diệc tất dĩ qui củ.” 


Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Ông Nghệ dạy người ta bắn cung, ắt phải để chí vào 
đích cung. Người học ắt cũng phải để chí vào đích cung. Người thợ mộc 
giỏi dạy người ta, ắt phải lấy khuôn tròn, khuôn vuông. Người học ắt 
cũng phải lấy khuôn tròn, khuôn vuông.” 


BÌNH GIẢI: 


Người học bắn cung phải để hết ý chí vào đích cung, thì khi buông tên, 
mũi tên mới trúng đích được. Tương truyền đó là phép dạy bắn cung của Hậu 
Nghệ: ông là vua nước Hữu Cùng, có tài bắn cung, trăm phát trăm trúng vào 
thời thượng cổ ở Trung Hoa. Người học nghề thợ mộc, cả thầy lẫn trò đều phải 
dùng khuôn tròn, khuôn vuông để làm mẫu mực. Khuôn tròn để làm đồ vật 
tròn; khuôn vuông để làm đồ vật vuông. 

Cũng tương tự như vậy, người học làm quân tử, phải biết nhắm tới đích là 
các bậc hiền thánh; lấy bậc hiền thánh làm mẫu mực để mình bắt chước. Các 
hành vi nhân nghĩa, các cách đối nhân xử thế của các ngài phải trở thành 
khuôn mẫu (qui củ) cho mình noi theo. 
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Cáo Tử, phần sau 


4#X `1 Rị š li -† H : 13 #t.@ 3# ? 

H: 8#. 

G, #2 34L ÿ 2 

H:jðð#. 

H: 3 2ÐB]|$4Xứaø#. ®v)3Ö H]†?‡ 2; 3»»vA3Ÿ 
? ði®n| ft. ð0RÌ††#.,. 8i ƒ? 6 
Jä -ƒ ®ik#l ‹ 

B2 Ä› 2# #7. 

f7fƒH: *4x£tf1? X45: mix: 2 
J†>*x*#Jjilt 62. 23'l. 2 #2*H #› N22 
— $3 > ?8 \ ? 

lệ > $ 3 fUiÈ > ‡#@ 3 myb>, 6Ð 82 r2 
$ 3 tiÈ > ‡f# n3, X36, #? 

4/#È>dqd., “2W#>Zm'>z2@. nÌ†@. ®4› 
RÌ #f#©› RỊ1#2> +? ín # #£1ữn3‡⁄3t 6ƒ, RỊ 
f2. #14; BỊ Rii4. R|34‡t> -#? ” 

Nhâm nhân hữu vấn Ốc Lư Tủ, viết: “Lễ dữ thực, thục trọng?” 

Viết: “Lễ trọng.” 

“Sác dữ lễ, thục trọng?” 

Viết: “Lễ trọng.” 


Viết: “Dĩ lễ thực, tắc cơ nhi tử; bất dĩ lễ thực, tắc đắc thực; tất dĩ lễ hồ? 
Thân nghênh, tắc bất đắc thê; bất thân nghênh, tắc đắc thê; tất thân 
nghênh hồ?” 

901 


TỨ THƯ BÌNH GIẢI 








Ốc Lư Tử bất năng đối. 

Minh nhật, chỉ Trâu, dĩ cáo Mạnh Tủ. 

Mạnh Tử viết: “Ư đáp thị dã, hà hữu? Bất sủy kỳ bản, nhi tể kỳ mạt, 
phương thốn chỉ mộc khả sử cao ư sầm lâu. Kim trọng ư vũ giả, khởi 
nhất câu kim dữ nhất dư vũ chi vị tai? 

“Thủ thực chi trọng giả, dữ lễ chi khinh giả, nhi tỷ chỉ, hề sí thực trọng? 
Thủ sắc chỉ trọng giả, dữ lễ chi khinh giả, nhi tỷ chỉ, hề sí sắc trọng? 
“Vãng ứng chi viết: Chẩn huynh chỉ tý nhi đoạt chi thực, tắc đắc thực; 
bất chẩn, tắc bất đắc thực; tắc tương chẩn chỉ hồ? Du đông gia tường nhi 
lâu kỳ xử tử, tắc đắc thê; bất lâu, tắc bất đắc thê; tắc tương lâu chỉ hồ?” 


Dịch nghĩa: 
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Người nưóc Nhâm có hỏi Ốc Lư Tử rằng: “Lễ và đồ ăn, cái nào trọng?” 
Đáp: “Lễ trọng.” 

“Sắc đẹp và lễ, cái nào trọng?” 

Đáp: “Lễ trọng.” 

Hỏi: “Giữ lễ để được ăn, thì đói mà chết; không giữ lễ để được ăn, thì 
được ăn; ắt giữ lễ chăng? Lấy lễ đón dâu, thì không được vợ; không lấy 
lễ đón dâu, thì được vợ; ắt lấy lễ đón dâu chăng?“ 

Ốc Lư Tử không thể trả lời. 

Hôm sau, ông đến đất Trâu để trình bày với Mạnh Tử. Mạnh Tử nói: 
“Trả lời điều đó, có gì đâu? Nếu không so về phần gốc, mà so đều phần 
ngọn, khúc gỗ vuông một tấc có thể khiến cao hơn cái nhà lầu. Kim khí 
thì nặng hơn lông chỉm, há một cái khoen kim khí mà bảo sánh với một 
cái xe lông chím ư? 

“Nếu lấy chỗ quan trọng của đồ ăn và chỗ sơ sài của lễ mà so sánh với 
nhau, thì những lấy đồ ăn làm trọng chứ gì? Nếu lấy chỗ quan trọng của 
sắc đẹp và chỗ sơ sài của lễ mà so sánh với nhau, thì những lấy sắc đẹp 
làm trọng chứ gì? 

“Hãy đi đáp lại rằng: 'Vặn tay anh mà chiếm lấy đồ ăn, thì được ăn; 
không vặn, thì không được ăn; liệu ông sẽ vặn chăng? Trèo qua tường 
nhà phía đông mà giành lấy con gái nhà người, thì được vợ; không giành 
lấy, thì không được vợ; liệu ông sẽ giành lấy chăng?” 
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BÌNH GIẢI: 


Ốc Lư Tử là học trò của Mạnh Tử. Một người nước Nhâm xem ra có ý dùng 
thuật ngụy biện đưa Ốc Lư Tử vào ngõ bí. Người ấy biết rõ các đệ tử của Nho 
giáo luôn luôn trọng lễ; điều gì trái lễ không làm. Người ấy đem đồ ăn và sắc 
đẹp để so sánh với lễ, xem bên nào trọng hơn. Dĩ nhiên, Ốc Lư Tử, đệ tử của 
Nho giáo, phải trả lời là: Lễ trọng hơn đồ ăn và sắc đẹp. 

Biết đã mắc bẫy, người nước Nhâm đưa Ốc Lư Tử vào thế kẹt: chẳng lẽ giữ 
lễ để chịu chết đói? Chẳng lẽ giữ lễ để không lấy được vợ? 

Ốc Lư Tử đành chịu, không trả lời được. Không lẽ đáp lại: bỏ lễ để được ăn; 
bỏ lễ để được vợ. Nếu thế, còn gì là đệ tử của Nho giáo nữa? 

Thế là Ốc Lư Tử phải đến nhờ thầy Mạnh Tử gõ thế bí. 

Mạnh Tử đã phân tích và giải thích, đại ý rằng: muốn so sánh hai thứ gì 
với nhau thì phải so sánh trong tình trạng bình thường và tương xứng. Nếu 
không như vậy, người ta có thể lấy một khúc gỗ vuông ngắn một tấc, rồi tìm 
cách đôn lên cao hơn cái nhà lầu, để đi đến kết luận: khúc gỗ vuông một tấc 
cao hơn cái nhà lầu, được chăng? So sánh như thế là chỉ lưu ý tới phần trên 
ngọn, mà bỏ quên phần dưới gốc. Hoặc căn cứ vào một thực tế ai cũng biết 
là kim khí nặng hơn lông chim, rồi đem so sánh một khoen kim khí nhỏ với 
một cái xe tải lông chim và bảo rằng cái khoen kim khí nặng hơn cái xe lông 
chim, được chăng? 

Trở lại với vấn đề do người nước Nhâm đặt ra. Trường hợp người ấy đưa ra 
là trường hợp bất thường. Giả như khi ta gần chết đói, thì đồ ăn phải quan 
trọng hơn những lễ phép sơ sài (lễ chï khinh) như: hỏi han, xin phép. 

Ví dụ, khi ta đói lả mà đi qua một vườn dưa hấu, không có chủ tại vườn. 
Chẳng lẽ ta phải đi tìm nửa ngày cho ra chủ vườn để xin phép (giữ lễ); nếu 
không thấy chủ, ta đành chịu chết đói sao? 

Giá như khi ta và một người con gái nào đó gặp nhau và yêu nhau trên 
đường đi lánh nạn, thì sắc đẹp phải quan trọng hơn những lễ phép sơ sài 
như: đem trầu cau đến hỏi cha mẹ cô gái, và tổ chức lễ cưới. Trong tình thế 
khẩn trương lúc bấy giò, hai người phải dắt nhau lập tức chạy khỏi bãi chiến 
trường sắp xảy ra, bom đạn đang ùa tới, tìm đến một nơi an bình thật xa để 
sống chung với nhau. Chẳng lẽ ta phải lặn lội trong lửa đạn tìm về nhà cha 
mẹ cô gái xin hỏi cưới theo lễ nghĩa hay sao? 

Các thánh hiển xưa đã phân biệt ra hai trường hợp “kính” và “quyền” để 
giúp người ta xử trí. 

905 


TỨ THƯ BÌNH GIẢI 








Lúc bình thường thì phải “chấp kinh”, nghĩa là phải giữ lễ theo những lời 
dạy của đạo lý cổ truyền. Trong tình huống biến động, khẩn cấp, thì phải 
“tòng quyền”, nghĩa là tự mình linh động mà xử lý mọi việc, miễn là không 
trái lẽ phải. 

Trong Truyện Kiều, Nguyễn Du đã dùng lời Kim Trọng để đưa ra đạo lý 
này: 

“Có khi biến có khi thường, 
Có quyền, nào phải một đường chấp kinh.” 

Sau khi phân tích và giải thích xong, Mạnh Tử bảo Ốc Lư Tử trỏ lại đáp 
lời cho người nước Nhâm: ông có chịu vặn tay anh (bỏ lễ) để chiếm lấy đồ ăn 
không, hay là phải nhường anh? Ông có đám trèo tường sang nhà phía đông 
(bỏ lễ) để giành lấy con gái nhà người làm vợ không, hay là chấp nhận sống 
độc thân, chờ cơ hội tốt đẹp hơn? 

Đành rằng có lẽ “tòng quyền” đó, nhưng nhiều khi vì danh dự và lòng tự 
trọng, có người cũng khó lòng bỏ qua “kin]”, gạt lễ để “tòng quyền” mà không 
cảm thấy xấu hổ. 

Sự 
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H: Ä#R#jñU#, ?JvAWš, JWmsšX2zf'1. 
H: kii#Xk#⁄4/Ã., #3tZr4t? AjäZ:ÈTf. ÿÍ# 
tñJ tk 7 122 Éh ° 

Tào Giao vấn viết: “Nhân giai khả dĩ vi Nghiêu, Thuấn hữu chư? 
Mạnh Tử viết: “Nhiên.” 

Giao văn Văn Vương thập xích, Thang cửu xích. Kim Giao cứu xích tứ 
thốn dĩ trường. Thực túc nhi dĩ. Như hà, tắc khả?” 

Viết: “Hề hữu ư thị? Diệc vi chỉ nhi dĩ hỹ. Hữu nhân ư thử, lực bất năng 
thăng nhất thất sô, tắc vi vô lực nhân hỹ. Rim viết cử bá quân, tắc vi 
hữu lực nhân hỹ. Nhiên, tắc cử Ô Hoạch chỉ nhiệm; thị diệc vi Ô Hoạch 
nhi dĩ hỹ. 

“Phù, nhân khỏi dĩ bất thăng vi hoạn tai? Phất vi nhĩ. 





“Từ hành hậu trưởng giả, vị chi đễ. Tật hành tiên trưởng giả, vị chi bất 
đễ. Phù, từ hành giả, khỏi nhân sở bất năng tai? Sở bất vi dã. Nghiêu 
Thuấn chỉ đạo, hiếu đễ nhi dĩ hỹ. 
“Tử phục Nghiêu chỉ phục, tụng Nghiêu chi ngôn, hành Nghiêu chi 
hạnh, thị Nghiêu nhi dĩ hỹ. Tử phục Kiệt chỉ phục, tụng Kiệt chỉ ngôn, 
hành Kiệt chỉ hạnh, thị Kiệt nhỉ đĩ hỹ.” 
Viết: “Giao đắc hiện ư Trâu quân, khả dĩ giả quán; nguyện lưu nhi thụ 
nghiệp ư môn.” 
Viết: “Phù, đạo nhược đại lộ nhiên. Khởi nan tri tai? Nhân bệnh bất cầu 
nhĩ. Tử qui nhi cầu chi; hữu dư sư.” 

Dịch nghĩa: 


Tào Giao hỏi rằng: “Người ta đều có thể làm vua Nghiêu, vua Thuấn, có 
phải chăng?” 

Mạnh Tử nói: “Phải.” 

“Giao này nghe nói vua Văn Vương cao mười thước (khoảng 2m), vua 
Thang cao chín thước (khoảng 1m80). Nay, Giao này cao chín thước bốn 
tấc (khoảng 1m88). Chỉ biết ăn cơm. Sao có thể làm được như các vị ấy?” 
Đáp: “Nào có can chi đến điều ấy? Cũng do việc làm mà thôi. Có người, 
sức không thể nhấc một con gà nhỏ, coi như người chẳng có tí sức nào. 
Nay người ấy nhấc được trăm quân (khoảng 3000 cân Tàu), coi như 
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người có sức mạnh. Vậy, người ấy làm được cái việc của Ô Hoạch, đó là 
cũng trở thành Ô Hoạch mà thôi. 


“Này, người ta há lo không nhấc nổi chăng? Không chịu làm đấy thôi. 


“Người đi chầm chậm sau bậc trên, được gọi là có nết đễ. Người đi vội 
vàng vượt trước bậc trên, gọi là không có nết đễ. Này, đi chầm chậm, há 
người ta không thể làm được chăng? Tại không làm đấy thôi. Đạo của 
vua Nghiêu, vua Thuấn là hiếu đễ mà thôi. 


“Ông mặc y phục của vua Nghiêu, nói năng những lời lẽ của vua Nghiêu, 
thi hành những hành vi của vua Nghiêu, thế là vua Nghiêu vậy. Ông 
mặc y phục của vua Riệt, nói năng những lời lẽ của vua Kiệt, thi hành 
những hành vi của vua Kiệt, thế là vua Kiệt vậy.” 


Đáp: “Giao này xin yết kiến vua nước Trâu, có thể mượn tạm quán trọ, 
nguyện ở lại đây để thụ nghiệp ở cửa nhà thầy.” 


Mạnh Tủ nói: “Này, đạo cũng như con đường rộng lớn. Há khó biết hay 
sao? Lo rằng người ta không tìm thôi. Ông hãy về mà tìm; có nhiều thầy 
lắm.” 


BÌNH GIẢI: 


Em vua nước Tào là Tào Giao, có việc sang nước Trâu, đến yết kiến Mạnh 
Tử. Sau khi được biết ai cũng có thể trở nên các bậc thánh nhân như vua 
Nghiêu, vua Thuấn, Tào Giao nêu thắc mắc: ông có thân thể cao lớn xấp xỉ 
như vua Văn Vương, vua Thành Thang: thế mà Văn Vương, Thành Thang là 
những thánh nhân đứng sau Nghiêu Thuấn; tại sao ông chỉ là người biết ăn 
cơm (có thể bị coi là kẻ ăn hại xã hội); vậy bí quyết nào để trở nên như các vị 
thánh nhân ấy? 

Mạnh Tử cho biết kích thước cao thấp, lớn nhỏ của một con người không 
quan hệ tới đức độ và tài năng. Người ta có thể trở thành lực sĩ là do tập 
luyện. Giả như, có người ban đầu sức lực yếu đuối, nhưng chịu khó tập luyện, 
có thể trở nên lực sĩ như Ô Hoạch, một lực sĩ tiếng tăm thời cổ. 

Tương tự như vậy, người ta có thể trở thành thánh nhân do chịu khó thực 
hiện các hành vi đạo đức. Ví dụ, người biết nhường bước các bậc trên, chầm 
chậm ởđi sau là có nết đễ; người vội vàng vượt trước người trên là thiếu nết đễ. 
Việc đi chậm theo sau là việc rất dễ làm. Lấy đó làm căn bản, người ta có thể 
tập luyện các đức hạnh khác. Đạo lý của Nghiêu, Thuấn khởi đầu cũng chỉ là 
hiếu thảo với cha mẹ và nhường nhịn các bậc trên. 

Nếu người ta ăn mặc thô sơ, tiết kiệm như vua Nghiêu, nói năng ôn tồn, 
nhã nhặn, khiêm tốn như vua Nghiêu, thi hành những điều ích quốc lợi dân 
906 


MẠNH TỬ 





như vua Nghiêu, tức là người ta trở thành vua Nghiêu. Nếu người ta ăn mặc 
tơ gấm lụa là, xa xỉ như vua Kiệt, nói năng thô lỗ, cộc cần như vua Kiệt, thi 
hành chính sách bạo ngược như vua Kiệt, tức là người ta trở thành vua Kiệt. 

Tâm đắc những lời dạy của Mạnh Tử, Tào Giao có ý định xin vua nước 
Trâu cho trọ một thời gian để học tập với thầy Mạnh Tủ. 

Mạnh Tử cho Tào Giao biết rằng đạo lý là con đường thênh thang tự cổ chí 
kim, dành chung cho mọi người, không lệ thuộc vào không gian nào; ở đâu 
cũng có cả và rất dễ hiểu biết. Chỉ tại người ta không chịu tìm đạo. Nếu người 
nào thiết tha tìm đạo thì có thể học tập ở đâu cũng được. Ở đâu cũng có thầy, 
có những tấm gương nhân đức để cho mình bắt chước. 


Š. 
2i TRÌNH: 8 ŸƒH: “4$ ft: ÈAÈ‡‡#,. 7 
27H: T?ñjš23? 
Klé. Tổ ¿ 
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+, 1 
H: 5UX(fJyA “?%? 
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Công Tôn Sửu vấn viết: “Cao Tử viết: “Tiểu bàn, tiểu nhân chỉ thi dã.” 
Mạnh Tử viết: “Hà dĩ ngôn chỉ?” 
Viết: “oán.” 
Viết: “Cố tai Cao tẩu chi vi thi dã! Hữu nhân ư thử, Việt nhân loan cung 


nhỉ xạ chĩ; tắc kỷ đàm tiếu nhi đạo chỉ; vô tha: sơ chi dã. Kỳ huynh loan 
cung nhỉ xạ ch; tắc kỷ thùy thế khấp nhi đạo chỉ; vô tha: thích chỉ dã. 
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Tiểu bàn chỉ oán, thân thân dã. Thân thân nhân dã. Cố hỹ phù! Cao tẩu 
chỉ vi thi dã.” 
Viết: “Khải phong hà dĩ bất oán?” 


Viết: “Khải phong, thân chỉ quá tiểu giả dã. Tiểu bàn, thân chỉ quá đại 
giả dã. Thân chỉ quá đại nhi bất oán, thị đũ sơ dã. Thân chi quá tiểu nhĩ 
oán, thị bất khả cơ dã. Dũ sơ, bất hiếu dã; bất khả cơ, diệc bất hiếu dã. 


“Khổng Tử viết: “Thuấn kỳ chí hiếu hỹ. Ngũ thập nhĩ mộ.” 
Dịch nghĩa: 


Công Tôn Sửu hỏi rằng: “Ông Cao Tử nói: 'Bài Tiểu bàn là bài thơ của 
kẻ tiểu nhân.” 

Mạnh Tử nói: “Sao lại nói vậy?” 

Đáp: “Có ý oán trách.” 

Mạnh Tử nói: “Cố chấp thay, sự lý giải Kinh Thi của ông già họ Cao! Giả 
như có người ở đây, thấy người nước Việt giương cung định bắn người, 
thì ta vừa nói cười vừa khuyên can; chẳng có gì khác, chỉ vì sự xa lạ giữa 
ta với người ấy. Còn anh mình giương cung định bắn người ấy, thì ta sa 
nước mắt khóc mà can ngan; chẳng có gì khác, chỉ vì tình thân thích 
giữa ta với anh. Sự oán trách trong bài Tiểu Bàn là do tình thân yêu cha 
mẹ. Thân yêu cha mẹ là lòng nhân vậy. Cố chấp biết bao sự lý giải Kinh 
Thị của ông già họ Cao.” 

Hỏi: “Tại sao bài Khải phong không có ý oán trách?” 

Đáp: “Bài Khải phong, lỗi của cha mẹ nhỏ. Bài Tiểu bàn, lỗi của cha mẹ 
lón. Cha mẹ có lỗi lớn mà chẳng oán trách, đó là mình coi như xa cách 
cha mẹ. Cha mẹ có lỗi nhỏ mà oán trách, đó là mình không thể dần lòng 
nổi. Coi như xa cách hơn là bất hiếu; không thể dần lòng cũng là bất 
hiếu. 

“Khổng Tử nói: 'Vua Thuấn thật chí hiếu vậy. Năm mươi tuổi mà hãy 
còn thương mến cha mẹ.” 


BÌNH GIẢI: 


Cao Tử là người nước Tề. Tiểu bàn là một bài trong Kinh Thi, thuộc thiên 
Tiểu Nhã; trong đó, thái tử Nghi Cữu tỏ ý oán trách cha là Chu U Vương đã 
nghe lời sàm nịnh, phế bỏ Thân hoàng hậu và thái tử Nghi Cữu. Việc này có 
quan hệ tới vận mệnh đất nước. 
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Bài Tiểu bàn gồm 8 đoạn, mỗi đoạn có 8 câu. Sau đây là đoạn tiêu biểu 
(đoạn thứ ?): 


81618, 
tư 8, B2 ° 
87 ^®#, 
X#f#* . 
“Quân tử tín sàm 
Như hoặc thù chị. 
Quân tử bất huệ, 
Bất thư cứu chỉ. 


23423 ‹ 
12h 3š, 
“... 
Phạt mộc kỷ hỹ, 
Tích tân xỉ hỹ. 
Xả bỉ hữu tội, 
Dư chỉ thóa hỹ.” 
Dịch thơ: 
“Lời sàm vua đã tin rồi, 
Như vừa trao rượu, vua thời uống ngay. 
Vua không tưởng đến thân này, 
Chẳng thèm xem xét dối ngay thế nào. 
Đốn cây kê ngọn lên cao, 
Củi thì theo thó bửa vào tách ra. 
Kẻ kia có tội vua tha, 
Lại thêm trọng tội vào ta thế này.” 
(Trích theo Tạ Quang Phát: Kinh Thị HT, trang 264, 
NXB Văn học 2004) 
Căn cứ vào ý tứ trong bài, Cao Tử đã cho rằng người sáng tác bài thơ đó là 
kẻ tiểu nhân vì có ý oán trách vua cha; Cao Tử quan niệm oán trách cha là 
tội bất hiếu. 
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Công Tôn Sửu thuật lại cho Mạnh Tử nghe để xem ý kiến của thầy mình 
thế nào. 

Mạnh Tử thẳng thắn phê bình Cao Tử là người cố chấp và lý giải Kinh 
Thi theo kiểu đó là sai. Ông cho rằng sự oán trách trong bài Tiểu bàn là do 
tình thân yêu với cha, muốn sửa sai cho cha mình. Chu U Vương đã có chánh 
cung hoàng hậu là người nước Thân và có thái tử là Nghi Cữu. Nay U Vương 
nghe lời Bao Tự phế bỏ chánh cung hoàng hậu và thái tử; đó là lỗi lớn, làm 
nguy hại tới vận mệnh đất nước. Sự oán trách phát khởi từ tình thân yêu cha 
là lòng nhân; con thân yêu cha, biết sửa sai cho cha là người con hiếu. Nếu 
không biết can ngăn, sửa sai cho cha tức là coi cha xa lạ như người dưng nước 
lã. 

Mạnh Tử nêu ví dụ: giả như khi thấy người nước Việt giương cung định 
bắn một người nào đó, ta còn biết dùng lời lẽ nhã nhặn (nói cười) mà can 
ngăn. Nếu thấy anh mình bắn người, ta lại càng phải cố sức (khóc lóc) mà can 
ngăn hơn. Cố sức can ngăn điều trái là biểu lộ tình thân thích ruột thịt. Nay 
cha mình làm điều sai trái, mà mình chẳng can ngăn sao? 

Công Tôn Sửu lại hỏi Mạnh Tử về ý tứ trong bài thơ Khải phong. Khải 
phong là bài Kinh Thi trong thiên Bội phong, thuộc phần Quốc phong. Bài 
này gồm có 4 đoạn, mỗi đoạn có 4 câu. Sau đây là đoạn tiêu biểu (đoạn thứ 
nhất): 


5# ñ #, 
9k j8 ĐA o 
b°»‡& Ẩ, 
đồ 4P. 
“Khải phong tự nam, 
Xuy bỉ cức tâm. 
Cức tâm yêu yêu, 
Mẫu tâm cù lao.” 
Dịch thơ: 
“Gió nam từ phương nam thổi tới, 
Lòng khóm gai phơi phối thổi qua. 
Ngọn gai tươi tốt nõn nà, 
Riêng lòng mẹ chịu xót xa nhọc nhẳằn.” 
(Trích theo Tạ Quang Phát, Kinh Thi I, trang 139, 
NXB Văn học 2004) 
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Nội dung bài Khải phong là lời người con than thở vì không khéo thờ mẹ để 


mẹ định tái giá. Trong bài này không có ý oán trách mẹ. 


Mạnh Tử giải thích rằng trong bài Khải phong, mẹ định đi tái giá chỉ là 


lỗi nhỏ. Mẹ có lỗi nhỏ, mà ta oán trách, đó là ta không dằn được nỗi lòng tức 
giận. Cha mẹ có lỗi lớn mà không oán trách, coi cha mẹ xa lạ hơn người dưng, 
đó là bất hiếu. Cha mẹ có lỗi nhỏ mà không dằn lòng chịu đựng, cũng là bất 
hiếu nốt. 


Như thế, đạo hiếu cần phải được quan niệm đúng đắn, hợp lý, hợp tình, 


chứ không phải cố chấp một chiều như Cao Tử. 


4. 


kigll2j, 5® ƒi52LQ 6ú. H: +L37fJ2Z7? 
H: #h]Ã›: #iấẪX: AM NH1, đùmijZ:¡ 
#+#T®l. 4⁄#HÑR 1. mjlit>.. —-1+ 4# 7115 
M2 
H: #J?#EhlJÈ5; JRƑhl3L4d.. d2 7fJ4e? 
H: #7jä‡ ®đl#.. 
H: ##23xRÌk®4:› #⁄#+7#R|*T. 
+ +w4ld£. #> 1. . #zx+rlù 2+2). ri 
=#>f!: £<=#>++#titmÈ2Z+#l| 4... 5Á E 
#: ]Rfly\###,› %A Ý#3› l#\v\##4, %5 
ÄXxLÄ#. lÄ#)v\ #3 X+,. 68B. A7. tà #4+ 
Jcš› lR#lvA4‡H‡È: j&m #2 ÄŸ› Z1. 
+,x+w+©cXxjÃ., Ä+x 1. Š. Mx+WZtbă., 
J jb => É]: £ Z#> + jpmgỳù2*4- 4d... Zg 
X~eE+:› là cá #1##.; %ÀA T3› lỀEš\*# 
+4; %A*Š3#: là báu #X1YS, X8B., 4 
7ƒ, %ắ%*l:› lẶXvA4H‡k*”: jÄ&mmS#3Ÿ› X 
> %,. †1wq#\? 
Tống Hình tương chi Sở. Mạnh Tử ngộ ư Thạch Khâu, viết: “Tiên sinh 
tương hà ch1?” 

911 


TỨ THƯ BÌNH GIẢI 








Viết: “Ngô văn Tần Sở cấu binh. Ngã tương kiến Sở Vương, thuế nhi bãi 
chi. Sở Vương bất duyệt, ngã tương kiến Tần Vương, thuế nhi bãi chỉ. 
Nhị Vương, ngã tương hữu sở ngộ yên.” 


Viết: “Kha dã, thỉnh vô vấn kỳ tường, nguyện văn kỳ chỉ. Thuế chỉ, 
tương hà như?” 

Viết: “Ngã tương ngôn kỳ bất lợi dã.” 

Viết: “Tiên sinh chi chí, tắc đại hỹ; tiên sinh chỉ hiệu, tắc bất khả. 

“Tiên sinh dĩ lợi thuế Tần Sở chi vương. Tần Sở chi vương duyệt ư lợi, 
dĩ bãi tam quân chỉ sư. Thị tam quân chi sĩ lạc bãi, nhĩ duyệt ư lợi dã. 
Vi nhân thần giả, hoài lợi dĩ sự kỳ quân. Vĩ nhân tử giả, hoài lợi dĩ sự 
kỳ phụ. Vĩ nhân đệ giả, hoài lợi dĩ sự kỳ huynh. Thị quân thần, phụ tử, 
huynh đệ, chung khử nhân nghĩa, hoài lợi dĩ tương tiếp. Nhiên, nhi bất 
vong giả, vị chỉ hữu dã. 

“Tiên sinh dĩ nhân nghĩa thuế Tần Sỏ chi vương. Tần Sở chỉ vương duyệt 
ư nhân nghĩa, nhi bãi tam quân chi sư. Thị tam quân chi sĩ lạc bãi, nh 
duyệt ư nhân nghĩa dã. Vĩ nhân thần giả, hoài nhân nghĩa dĩ sự kỳ 
quân. Vĩ nhân tử giả, hoài nhân nghĩa dĩ sự kỳ phụ. Vĩ nhân đệ giả, hoài 
nhân nghĩa dĩ sự kỳ huynh. Thị quân thần, phụ tử, huynh đệ, khử lợi, 
hoài nhân nghĩa dĩ tương tiếp dã. Nhiên, nhi bất vượng giả, vị chỉ hữu 
dã. Hà tất viết lợi?” 


Dịch nghĩa: 
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Tống Hình sắp đến nước Sở. Mạnh Tử gặp ở Thạch Khâu, nói: “liên sinh 
sắp đi đâu?” 

Đáp: “Tôi nghe hai nước Tần, Sở sắp giao chiến. Tôi định yết kiến Sở 
Vương, thuyết phục ông bãi binh. Nếu Sở Vương chẳng chịu, tôi sẽ yết 
kiến Tân Vương, thuyết phục ông bãi binh. Trong hai vua, tôi cho rằng 
có người đồng ý với tôi.” 

Mạnh Tử nói: “Kha này, xin không hỏi tường tận, mong được nghe ý 
chính thôi. Thuyết phục họ, sẽ như thế nào?” 

Đáp: “Tôi sẽ nói về những điều bất lợi.” 

Mạnh Tử nói: “Chí hướng của tiên sinh lồn thật; nhưng lý chứng của 
tiên sinh thì không thể được. Tiên sinh lấy lợi thuyết phục các vua Tần, 
Sỏ. Các vua Tần Sở vui lòng vì lợi, bèn bãi các sư đoàn trong ba quân. 
Thế là các tướng sĩ trong ba quân vui vẻ được bãi bình, lại vui mừng vì 


MẠNH TỬ 





lợi. Người làm bề tôi ôm mối lợi để phụng sự vua. Người làm con ôm mối 
lợi để phụng sự cha. Người làm em ôm mối lợi để phụng sự anh. Thế là 
vua tôi, cha con, anh em, cuối cùng bỏ nhân nghĩa, ôm mối lợi để cùng 
giao tiếp với nhau. Vậy mà không bị diệt vong, thì chưa từng có. 


“Nếu tiên sinh lấy nhân nghĩa thuyết phục các vua Tần, Sở. Các vua 
Tần Sở vui lòng trong nhân nghĩa mà dẹp bỏ các sư đoàn trong ba quân. 
Thế là các tướng sĩ trong ba quân vui vẻ được bãi binh, mà vui lòng 
trong nhân nghĩa. Người làm bề tôi nâng niu nhân nghĩa để phụng sự 
vua. Người làm con nâng nỉu nhân nghĩa để phụng sự cha. Người làm 
em nâng niu nhân nghĩa để phụng sự anh. Thế là vua tôi, cha con, anh 
em bỏ lợi, nâng niu nhân nghĩa để cùng giao tiếp với nhau. Vậy mà 
không thịnh vượng, thì chưa từng có vậy. Sao phải nói đến lợi?” 


BÌNH GIẢI: 


Tống Hình, người nước Tống, là một nhà thuyết khách có tiếng vào thời 
Chiến Quốc mà sách Nam hoa kinh của Trang Tử có nhắc đến. Trong cuộc 
gặp gõ tại đất Thạch Khâu, Tống Hình cho Mạnh Tử biết ông sẽ vạch ra 
những điều bất lợi cho Tân Vương và Sở Vương nghe, nhằm đạt tới cuộc bãi 
binh giữa hai nước Tần, Sỏ. 

Đem những điều bất lợi ra nói, có nghĩa là gián tiếp nói đến những điều lợi 
theo sau. Đây là một đề tài mà hầu hết các tay biện thuyết thời Xuân Thu, 
Chiến Quốc đem ra nói. Không những thế, những nhà ngoại giao con thoi 
xuất sắc giữa các nước trong thời đại nguyên tử ngày nay cũng thường đem 
ra trình bày. 

Giao binh sẽ xảy ra nhiều điều bất lợi như: hao tổn sinh mạng, hao hụt 
ngân sách và tài nguyên, kinh tế đình đốn, thất nghiệp gia tăng, con số nạn 
nhân chiến tranh bao gồm: con mất cha, vợ mất chồng, cha mẹ mất con, người 
già không chỗ nương tựa, sẽ tạo nên gánh nặng cho nhà nước; ngoài ra, trong 
nước còn có thể xảy ra nội loạn... Hậu quả của một cuộc chiến tranh có thể 
kéo dài dai dẳng trong mấy chục năm, trải qua mấy thế hệ. 

Nêu những điều bất lợi ra, dĩ nhiên sẽ khiến cho các vua và tướng sĩ hai 
bên nghĩ đến nhiều điều lợi. Các tướng sĩ, quân lính nghĩ đến lương bổng. Các 
người làm bề tôi phụng sự vua để kiếm bổng lộc. Những kẻ làm con phụng sự 
cha để mong kế thừa điền sản, gia tài. Những kẻ làm em phụng sự anh cũng 
mong được trả công. Thế là, từ trên chí dưới, cả nước đều kiếm lợi; đó là sẽ 
xảy ra những cuộc tranh lợi. Có những cuộc tranh lợi thì sẽ có những người 
bị thiệt thòi. Như thế làm sao đất nước không bị diệt vong. 
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Mạnh Tử là nhà hiền triết. Ông đã thấy trước và thấy xa những tai họa 
do điều lợi gây ra. Do đó, ông đã đề nghị Tống Hình hãy lấy nhân nghĩa mà 
khuyên các vua Tần, Sở. 

Đối với những người thường, nói đến nhân nghĩa là nói đến những điều 
vu khoát, không thiết thực. Tuy nhiên, nhân nghĩa đem đến những kết quả 
to tát không thể lường được. Các tướng sĩ, binh lính, vua quan, cha con, anh 
em, vợ chồng mà tha thiết với nhân nghĩa thì đất nước không bị rạn nứt; mọi 
người nhất trí một lòng, không có một kẽ hở nào để cho quân thù có thể ly 
gián. Mọi người đoàn kết phục vụ nhau thì quốc gia ắt hưng thịnh, không 
có việc gì làm không nên; đất nước ổn định thái bình, nhân dân hạnh phúc. 
Nhân nghĩa là thi hành những điều tốt đẹp cho nhau, khoan dung độ lượng 
với nhau. Nhân nghĩa chính là một chất keo quý để gắn chặt mọi người trong 
nước với nhau, là sinh lực của một xã hội. 


ð. 


m?fÐ #ÉÑẬ..s #t£fEj<P, v\lỆ 3X, 3> m4... 
2#, ?X4-†Ý#3s‡H; v\lỆX, > m3... 
J,Hd4t>4#. R# f7. mg T†lšJ7#f. ẨN/šWf. 
⁄ li ƒ 8H: tÈƒƒ R4. 
EÌH: k#>Z#£RÑ #7: >~#£4N it ƒ,› 53 5H 
#R ? 
H:lÈử. HN: “#Zl› lÃ #41, H#. 
lÈ#&4&7 7#.” #È£#ðw#ẻ.. 
È l †tlù.. %XEl>, 6l ŸH: #7 ®fi>f› là 
T2. TH. 
Mạnh Tử cư Trâu. Quý Nhâm vĩ Nhâm xử thủ, dĩ tệ giao. Thụ chi, nhi 
bất báo. Xử ư Bình Lục, Trừ Tử vi tưồng, dĩ tệ giao. Thụ chi, nhi bất báo. 
Tha nhậ t, do Trâu chỉ Nhâm, kiến Quý Tử. Do Bình Lục chi Tề, bất kiến 
Trừ Tử. Ốc Lư Tử hỷ, viết: “Liên đắc gián hỹ.” 
Vấn viết: “Phu tử chỉ Nhâm, kiến Quý Tử; chi Tề, bất kiến Trừ Tử. Vị 
kỳ vi tướng dư?” 
Viết: “Phi dã. Thư viết: Hưởng đa nghĩ; nghi bất cập vật, viết bất hưởng; 
duy bất dịch chí vu hưởng.ˆ VỊ kỳ bất thành hưởng dã.” 
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Ốc Lư Tử duyệt. Hoặc vấn chi. Ốc Lư Tử viết: “Quý Tủ bất đắc chi Trâu. 
Trừ Tử đắc chi Bình Lục.” 


Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử ở nước Trâu. Quý Nhâm xử lý thay vua Nhâm giữ nước, đem 
lụa trao tặng. Mạnh Tử nhận mà không đáp tạ. Khi ở đất Bình Lục, Trừ 
Tử làm Tể tướng, đem lụa trao tặng. Mạnh Tử nhận mà không đáp tạ. 


Ngày khác, từ nước Trâu đến nước Nhâm, Mạnh Tử thăm Quý Tử. Từ 
Bình Lục đến nước Tề, Mạnh Tủ không thăm Trừ Tủ. Ốc Lư Tử mừng 
rõ, nói: “Kết hợp lại nhận được kẽ hở.” 

Bèn hỏi rằng: “Thầy đến nưóc Nhâm thăm Quý Tử; đến nước Tề, không 
thăm Trừ Tử. Vì ông ta chỉ làm Tể tướng thôi chăng?” 

Đáp: “Chẳng phải. Kinh Thư nói rằng: 'Dâng tiến phải có nhiều nghỉ 
tiết; nghỉ tiết không theo kịp vật dâng, coi như chẳng dâng tiến; riêng 
chẳng đem tâm chí vào việc dâng tiến.” Vì ông ta chẳng thành thật dâng 
tiến vậy.” 

Ốc Lư Tử vừa lòng. Có người hỏi về việc ấy. Ốc Lư Tử nói: “Quý Tử 
không đến được nước Trâu. Trừ Tử thì đến được Bình Lục.” 


` 2 
BINH GIAI: 

Quý Nhâm là em vua nước Nhâm, xử lý thay vua Nhâm trông coi việc nước 
trong thời gian vua Nhâm đi dự hội nghị ở nước Trâu. Nhân đó, Quý Nhâm 
sai gia nhân đem lụa trao tặng Mạnh Tử. Khi Mạnh Tử đến đất Bình Lục là 
đất của nước Tề, quan Tể Tướng nước Tề là Trừ Tử cũng sai gia nhân đem 
lụa trao tặng Mạnh Tử. Cả hai trường hợp, Mạnh Tử đều thu nhận tặng vật 
mà không đáp lễ cảm tạ. 

Sau này, có dịp đi từ nước Trâu đến nước Nhâm, Mạnh Tử mới đến thăm 
Quý Tử để cám ơn. Nhưng từ Bình Lục đến kinh đô nước Tề, Mạnh Tử không 
đến thăm Trừ Tử. 

Ốc Lư Tử mừng rõ trong lòng vì đã nhận ra chỗ sơ hở trong cách cư xử của 
Mạnh Tử về hai trường hợp trên; ông muốn nhân dịp này trách lỗi thầy. 

Trong lời chất vấn, Ốc Lư Tử cho rằng sở dĩ thầy đến thăm Quý Tử vì Quý 
Tử có danh vị là ông vua (xử lý thay vua Nhâm); còn thầy không đến thăm 
Trừ Tử vì coi nhẹ ông này có danh vị thấp, chỉ làm Tể Tướng mà thôi. 

Mạnh Tử trích dẫn Kinh Thư để thanh minh: Lấy việc dâng tiến thần linh 
làm ví dụ. Dâng tiến cho thần thì phải có đủ lễ tiết. Nếu phẩm vật nhiều, mà 
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lễ tiết thiếu, thì coi như chẳng dâng tiến, bởi vì người dâng chẳng đem hết 
lòng kính trọng. Tương tự như vậy, Trừ Tử ở nước Tề, đất Bình Lục là đất 
nước Tề; thế mà Trừ Tử chẳng chịu dời chân đến thăm Mạnh Tử, chỉ sai gia 
nhân đem tặng vật tới; đó là Trừ Tử không thành thật quý trọng Mạnh Tử. 
Do đó, sau này có địp vào kinh đô nước Tề, Mạnh Tử không đến đáp lễ Trừ 
Tử. 

Còn Quý Tử vì phải thay vua Nhâm xử lý việc nước, không thể bỏ nước 
Nhâm đến nước Trâu thăm Mạnh Tử được. Vì thế, Mạnh Tử không thể trách 
Quý Tử thiếu thành khẩn. Do đó, sau này có dịp đến nước Nhâm, Mạnh Tử 
phải đến đáp lễ Quý Tử. 

Qua chuyện này, chúng ta thấy người xưa quả là kỹ lưỡng, rạch ròi biết bao 
trong việc giao tết 
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Thuần Vu Khôn viết: “liên danh thật giả, vị nhân dã; hậu danh thật 
giả, tự vị dã. Phu tử tại tam khanh chỉ trung, danh thật vị gia ư thượng 
hạ, nhi khứ chỉ. Nhân giả cố như thử hồ?” 





Mạnh Tử viết: “Cư hạ vị, bất dĩ hiền sự bất tiếu giả, Bá DI dã. Ngũ tựu 
Thang, ngũ tựu Riệt giả, Y Doãn dã. Bất ố ô quân, bất từ tiểu quan giả, 
Liễu Hạ Huệ dã. Tam tử giả bất đồng đạo; kỳ xu nhất dã. Nhất giả hà 
dã? Viết nhân dã. Quân tử diệc nhân nhi dĩ hỹ. Hà tất đồng?” 

Viết: “Lỗ Mục Công chi thời, Công Nghĩ Tử vi chính; Tử Liễu, Tử Tư vĩ 
thần. Lỗ chi tước dã tư thậm. Nhược thị hồ, hiền giả chi vô ích ư quốc 
dã.” 

Viết: “Ngu bất dụng Bách Lý Hề, nhi vong. Tần Mục Công dụng chi, nhĩ 
Bá. Bất dụng hiền, tắc vong tước hà khả đắc dự?” 

Viết: “Tích giả, Vương Báo xử ư Kỳ, nhi Hà Tây thiện âu. Miên Câu xử 
ư Cao Đường, nhi Tề hữu thiện ca. Hoa Châu, Kỷ Lương chi thê thiện 
khốc kỳ phu, nhi biến quốc tục. Hữu chư nội, tất hình chư ngoại. Vĩ kỳ 
sự nhi vô kỳ công giả, Khôn vị thường đổ chi dã. Thị cố vô hiền giả dã. 
Hữu, tắc Khôn tất thức chỉ.” 

Viết: “Khổng Tử vi Lỗ tư khấu, bất dụng. Tùng nhi tế, bàn nhục bất chí, 
bất thoát miện nhi hành. Bất tri giả, dĩ vi vị nhục dã. Kỳ tri giả, đĩ vi vị 
vô lễ dã. Nãi Khổng Tử tắc dục dĩ vi tội hành: bất dục vi cầu khứ. Quân 
tử chỉ sỏ vi, chúng nhân cố bất thức dã.” 


Dịch nghĩa: 


Thuần Vu Khôn nói: “Rẻ nào đưa danh dự sự nghiệp ra trước, đó là kẻ vì 
người đời; kẻ nào đặt danh dự sự nghiệp ở sau, đó là kẻ vì chính mình. 
Thầy ở trong địa vị ba quan khanh, danh dự sự nghiệp chưa làm ích cho 
người trên kẻ dưới mà đã bỏ đi. Bậc nhân mà cố chấp như thế chăng?” 

Mạnh Tử nói: “Ở địa vị thấp, chẳng đem tài đức phụng sự người vô đạo, 
đó là ông Bá Di. Năm lần đến với vua Thang, năm lần đến với vua Kiệt, 
đó là ông Y Doãn. Không ghét vua ô trọc, không chối từ chức quan nhỏ, 
đó là ông Liễu Hạ Huệ. Ba ông ấy không cùng đường lối, nhưng hướng 
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đến một điểm. Một điểm đó là gì vậy? Thưa rằng đức nhân. Người quân 
tử nhắm đến đức nhân mà thôi. Đâu cần phải giống nhau?” 


Thuần Vu Khôn nói: “Vào thời vua Lỗ Mục Công, Công Nghĩ Tử phụ 
trách chính sự; Tử Liễu, Tử Tư làm bây tôi. Nước Lỗ bị tước đoạt (đất 
đai) càng nhiều. Như thế thì, người hiền thật là vô ích cho nước.” 


Đáp: “Nước Ngu không dùng Bách Lý Hề, nên bị mất. Vua Tần Mục 
Công dùng ông, nên nghiệp Bá. Không dùng bậc tài đức thì mất nước, bị 
tước đoạt đất thôi ?” 


Thuần Vu Khôn nói: “Xưa kia, Vương Báo ở bên sông Kỳ mà dân Hà Tây 
khéo hát. Miên Câu ở Cao Đường mà dân Tề phía hữu khéo xướng ca. 
Các bà vợ của Hoa Châu, Kỷ Lương khéo khóc chồng mà thay đổi được 
phong tục trong nước. Có ở bên trong, ắt hiện hình ra ngoài. Làm nên sự 
nghiệp mà không có công sức, Khôn này chưa từng thấy. Vậy nên, (ngày 
nay) chẳng có bậc hiền nào cả. Nếu có, thì Rhôn này ắt biết. 


Mạnh Tử nói: “Khổng Tử làm quan Tư Khấu ở nước Lỗ, không được 
trọng dụng. Sau một cuộc tế, thịt tế không được đưa đến, ngài không 
cỏi mũ mà ra đi. Người không biết cho rằng ngài hành động như thế vì 
phần thịt. Người hiểu biết cho rằng ngài hành động như thế vì thấy vua 
vô lễ. Hóa ra Khổng Tử muốn ra ởi vì lỗi nhỏ của vua, không muốn ra 
đi một cách cẩu thả. Người quân tử hành động cố nhiên người đời chẳng 
biết được.” 


BÌNH GIẢI: 


Thuần Vu Khôn là một biện sĩ nước Tề, hay dùng thuật ngụy biện để đưa 
ra quan điểm của mình. Trong chương Ly Lâu thượng, ông đã dùng thuật đó 
để khích bác Mạnh Tử. Qua những lời lẽ trong đoạn này, hẳn là Thuần Vu 
Khôn không thuộc phái Nho gia. 

Mỏ lời chất vấn Mạnh Tử, Thuần Vu Khôn nêu ra tiền đề: kẻ trọng danh dự 
sự nghiệp hay nói khác đi, cố gắng xây dựng danh dự sự nghiệp, kẻ đó hành 
động phục vụ mọi người; kẻ không để ý hoặc không chịu xây dựng danh dự sự 
nghiệp, kẻ đó chỉ vì chính mình. 

Thế rồi, ông chỉ trích thẳng vào Mạnh Tử. Trong thời gian làm khách 
khanh nước Tề, Mạnh Tử chẳng chịu xây dựng danh dự sự nghiệp, chẳng ra 
sức đem lợi ích cho vua Tề và chẳng giúp dân Tề được điều gì, đã vội vàng bỏ 
đi. Bậc nhân có thể cố chấp trong quan điểm của mình, hành động như thế 
được chăng? 
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Mạnh Tử nêu ra ba nhân vật danh tiếng thời xưa để gián tiếp biện minh 
cho mình: bậc nhân hành động không giống nhau. Bá Di chẳng chịu đem tài 
đức giúp vua vô đạo. ŸY Doãn sẵn sàng hợp tác cả với vua tốt (như vua Thang) 
lẫn vua xấu (như vua Kiệt), miễn là có cơ hội thực hiện đức nhân. Liễu Hạ 
Huệ không ghét vua xấu, không chê chức nhỏ, cố tình ra tay giúp đỡ dân 
chúng. Ba ông ấy hành động khác nhau nhưng cùng thể hiện đức nhân. Bá 
Di thì tiêu cực; ŸY Doãn, Liễu Hạ Huệ thì tích cực. 

Nhắc tới ba bậc hiền thuở xưa để gián tiếp nói đến lập trường của mình: 
Mạnh Tử không xây dựng danh dự sự nghiệp giúp vua Tề vì vua Tề không 
chịu theo nhân nghĩa để xây dựng nghiệp vương, không đặt hạnh phúc của 
dân chúng lên trên, chỉ thích dùng vũ lực để tranh ngôi Bá chủ. 

Thấy Mạnh Tử phản biện được, Thuần Vu Khôn quay sang chỉ trích các 
hiền nhân thời trước: Công Nghi Tử, Tử Liễu, Tử Tư là những danh sĩ nổi 
tiếng, giúp đỡ Lỗ Mục Công; thế mà nước Lỗ bị tước đoạt đất đai càng nhiều. 
Như thế, các bậc hiển chẳng có ích gì cho nước. 

Đáp trả, Mạnh Tử nêu ra trường hợp Bách Lý Hề, một hiền nhân nước Ñgu 
thời Xuân Thu. Vua Ngu có Bách Lý Hề, nhưng không dùng, nên bị mất nước. 
Tần Mục Công biết nghe lời Bách Lý Hề mà trở nên Bá chủ. 

Thuần Vu Khôn lái câu chuyện sang hướng khác: Vương Báo có tài hát 
hay; ở bên sông Kỳ đã khiến cho dân Hà Tây cũng khéo hát. Miên Câu giỏi 
xướng ca, ở đất Cao Đường, đã khiến cho dân Tề phía hữu cũng giỏi xướng 
ca. Các bà vợ của hai viên tướng Tề là Hoa Châu, Kỷ Lương đã khéo khóc 
chồng đến nỗi biến đổi được phong tục nước Tề. Do đó mới biết người có tài ắt 
gây được sự nghiệp đối với đất nước. Không có sự nghiệp ắt chẳng có tài. Vì 
thế, Thuần Vu Khôn cho rằng đương thời chẳng có bậc hiển tài nào cả, bởi vì 
chẳng có sự nghiệp nào được xây dựng. Lập luận như thế, Thuần Vu Khôn ám 
chỉ Mạnh Tử cũng là kẻ bất tài vô đức, chẳng xứng danh hiền nhân. 

Mạnh Tử đã nhắc lại trường hợp của Khổng Tử để biện minh cho mình. 
Ngày xưa, Khổng Tử làm quan tư khấu phụ trách việc hình pháp kiêm Nhiếp 
Tướng sự, nhưng chẳng được vua Lỗ hoàn toàn trọng dụng. Vua Lỗ nghe lời 
Quý Tôn Tư, thâu nhận gái đẹp, ngựa quý của nước Tề. Khổng Tử can ngăn 
không được, định bỏ đi ngay, nhưng sợ vua Lỗ bị mang tiếng xấu. Ngài bèn 
đợi đến lúc vua Lỗ mắc một lỗi nhỏ, mới lấy cớ mà ra đi. Quả nhiên, sau khi có 
cuộc tế cúng tại đền miếu, vua Lỗ quên phần thịt tế gửi đến biếu; Khổng Tử 
biết cơ hội đã đến, bèn vội vã bỏ triều đình ra đi không kịp cởi mũ. Kẻ không 
biết, cho rằng ngài giận vì không được phần thịt. Người hiểu biết cho rằng 
ngài ra đi vì vua Lỗ vô lễ. Thực chất thì vua Lỗ đã say mê gái đẹp và ngựa 
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quý của nước Tề, không để ý đến chính sự nữa. Như thế, người quân tử tùy 
thời mà hành động cho hợp đạo lý, người đời khó lường được. 
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Mạnh Tử viết: “Ngũ Bá giả, tam vương chỉ tội nhân dã. Kim chi chư hầu, 
ngũ bá chi tội nhân dã. Kim chỉ đại phu, kim chi chư hầu chi tội nhân 
dã. 
“Thiên tử thích chư hầu, viết tuần thú. Chư hầu triều ư Thiên tử, viết 
thuật chức. Xuân tỉnh canh, nhi bổ bất túc; thu tỉnh liễm, nhi trợ bất 
cấp. Nhập kỳ cương, thổ địa tịch, điền dã trị, dưỡng lão, tôn hiền, tuấn 
kiệt tại vị, tắc hữu khánh; khánh dĩ địa. Nhập kỳ cương, thổ địa hoang 
vu, di lão, thất hiền, bồi khắc tại vị. tắc hữu nhượng. Nhất bất triểu, tắc 
biếm kỳ tước; tái bất triều, tắc tước kỳ địa; tam bất triều, tắc lục sư di 
chi. Thị cố Thiên tử thảo, nhi bất phạt; chư hầu phạt, nhi bất thảo. Ngũ 
bá giả, lâu chư hầu dĩ phạt chư hầu giả. Cố viết: ngũ bá giả, tam vương 
chi tội nhân dã. 
“Ngũ bá, Hoàn Công vi thịnh. Quì khâu chỉ hội chư hầu, thúc sinh tái 
thư, nhỉ bất sáp huyết. 
“Sơ mệnh viết: “Tru bất hiếu; vô dịch thụ tử; vô dĩ thiếp vi thê.) 
“Tái mệnh viết: “Tôn hiền, dục tài, dĩ chương hữu đức. “lam mệnh viết: 
“Kính lão, từ ấu; vô vong tân lữ.) 
“Tứ mệnh viết: 'Sĩ vô thế quan; quan sự vô nhiếp, thủ sĩ tất đắc; vô 
chuyên sát đại phu. ` 
“Ngũ mệnh viết: Vô khúc phòng; vô át địch; vô hữu phong nhi bất cáo.) 
“Viết: Phàm ngã đồng minh chi nhân, ký minh chi hậu, ngôn qui ư hiếu. ` 
“Kim chỉ chư hầu giai phạm thử ngũ cấm. Cố viết: Kim chi chư hầu, ngũ 
bá chị tội nhân dã. 
“Trưởng quân chi ác, kỳ tội tiểu; phùng quân chỉ ác, kỳ tội đại. Kim chi 
đại phu, giai phùng quân chi ác. Cố viết: kim chỉ đại phu, kim chỉ chư 
hầu chỉ tội nhân dã.” 

Dịch nghĩa: 
Mạnh Tử nói: “Năm vị bá chủ là tội nhân của ba đời Vương. Các vua chư 


hầu ngày nay là tội nhân của năm vị bá chủ. Các quan đại phu ngày nay 
là tội nhân của các vua chư hầu đương thời. 


“Thiên tử đi đến các chư hầu gọi là tuần thú. Các vua chư hầu vào chầu 
Thiên tử gọi là thuật chức. Mùa Xuân ởi coi xét việc cày cấy để thêm 
cho những ai không đủ; mùa Thu đi coi xét việc thu hoạch để giúp cho 
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những ai không đủ dùng. Vào bờ cõi nào, thấy đất đai mở mang, ruộng 
đồng sửa sang, người già được nuôi nấng, người hiển được tôn trọng, 
người tài giỏi có chức vị, thì khen thưởng; khen thưởng bằng cách lấy 
đất thêm cho. Vào bờ cõi nào, thấy đất đai mọc đầy cỏ rậm, người già bị 
bỏ rơi, người hiền bị truất phế, bọn bóp nặn dân được ở chức vị, thì quỏ 
trách. Lần đầu không vào chầu thì giáng chức; lần thứ hai không vào 
chầu thì tước đoạt đất đai; lần thứ ba không vào chầu thì đem sáu sư 
đoàn đánh đuổi. Vậy nên Thiên tử giết bỏ mà chẳng chiếm đất; các vua 
chư hầu thì chiếm đất mà không giết bỏ. Năm vị bá chủ thì lôi kéo các 
chư hầu để chiếm đoạt các chư hầu. Cho nên nói rằng: “Năm vị bá chủ là 
tội nhân của ba đời vương.” 


“Trong năm vị bá chủ, có Hoàn Công cường thịnh. Cuộc hội chư hầu tại 
đất Quì Khâu có để một bản văn trên con vật hy tế bị trói mà không 
uống máu (ăn thề). 

“Mệnh lệnh thứ nhất là: 'Giết kẻ bất hiếu; không thay đổi thế tử; không 
lấy hầu thiếp làm vợ chính.ˆ 

“Mệnh lệnh thứ hai là: “Tôn trọng bậc hiền, nuôi nấng người tài, làm 
rạng rõ người có đức hạnh. ˆ 

“Mệnh lệnh thứ ba là: Tính trọng người già; nhân từ với trẻ nhỏ; không 
bỏ quên các lữ khách.ˆ 

“Mệnh lệnh thứ tư là: “hông được làm quan, người có dòng dõi xa; việc 
quan không được kiêm nhiệm; chọn người làm quan có thực tài; không 
tự chuyên giết đại phu.” 

“Mệnh lệnh thứ năm là: 'Không đắp đê cong queo (lấn đất nước bạn); 
không ngăn cấm (nước bạn) mua thóc lúa; không phong tặng cho ai mà 
không báo cáo. 

“Lại nói rằng: Chúng ta là những đồng minh, đã thề về sau, ngôn ngữ 
phải hướng về hoà hảo.) 

“Nsày nay các vua chư hầu đều vi phạm năm điều cấm đó. Cho nên nói 
rằng: 'Các vua chư hầu ngày nay là tội nhân của năm vị bá chủ.” 

“Làm lón thêm điều ác của vua là tội nhỏ; đón rước điều xấu của vua là 
tội lớn. Các quan đại phu ngày nay đều đón rước điều xấu của vua. Cho 
nên nói rằng: 'Các quan đại phu ngày nay là tội nhân của các vua chư 
hầu đương thời.” 
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Năm vị bá chủ thời Xuân Thu là: Tề Hoàn Công, Tấn Văn Công, Sở Trang 
Công, Tần Mục Công, Tống Tương Công. Ba đời Vương là ba vị Thiên tử: vua 
Vũ mở đầu nhà Hạ, vua Thành Thang mở đầu nhà Thương, vua Văn Vương 
mở đầu nhà Chu. 

Mạnh Tử cho rằng năm vị bá chủ là tội nhân của ba đời Vương, có nghĩa 
là họ không theo được đường lối cai trị vương đạo. Chẳng những không theo 
được, họ còn làm trái đạo lý của các đời Vương, cho nên mới bị coi là kẻ có tội. 

Ngày xưa, khi mới mở đầu một triều đại, các vị vương ấy đều là những 
thánh vương, đưa ra chính sách cai trị lấy nhân nghĩa làm trọng, cốt đem lại 
thái bình hạnh phúc cho toàn dân thiên hạ. Các ngài phong tước và chia đất 
cho các nhân vật có công với đất nước, thành lập chế độ phong kiến (phong 
tước, kiến địa). Tất cả gồm có 5 tước từ cao xuống thấp: công, hầu, bá, tủ, 
nam. Các nhân vật được phong tước và chia đất trở thành các vua chư hầu, 
chịu sự điều khiển của Thiên tử, y như các tỉnh chịu sự chi phối của chính 
quyền trung ương ngày nay vậy. Thời ấy, so với chế độ bộ lạc, chế độ phong 
kiến đã là tình trạng văn minh tiến bộ lắm rồi. 

Bấy giờ có lệ, cứ 12 năm một lần, Thiên tử đi tuần thú các nước chư hầu 
để xét xem công việc cai trị có tốt đẹp không. Lại có lệ, cứ 6 năm một lần, vua 
chư hầu phải vào chầu Thiên tử, tường thuật về tình hình cai trị trong phần 
đất đã được trao cho mình (thuật chúo). 

Vào mùa xuân, Thiên tử đi xem xét việc cày cấy của dân, thấy ai thiếu thóc 
giống thì ban thêm cho đủ. Vào mùa thu, Thiên tử đi xem xét việc thu hoạch 
của dân, thấy ai thiếu thốn lương thực thì ban thêm cho ăn. Thiên tử vào 
bờ cõi một nước chư hầu nào, thấy kinh tế phát triển, người già được chính 
quyền chăm sóc tử tế, người hiền đức được tôn trọng, những người tài giỏi có 
chức vị tùy theo khả năng, Thiên tử sẽ khen thưởng bằng cách thêm đất cho 
vua chư hầu ấy. Tới nước nào, Thiên tử thấy đất đai rậm cỏ, không được khai 
khẩn, ruộng vườn không được trồng trọt hẳn hoi, người già bị bỏ rơi khốn 
khổ, người hiền không được trọng dụng, bọn quan lại tham nhũng, phường 
nịnh hót đầy rẫy trong guồng máy cai trị, ngài quở trách vị vua chư hầu ấy. 

Tới kỳ hạn mà vua chư hầu không dám vào triều tâu trình tức là đã cai 
trị đở; lần đầu thì bị giáng chức; lần sau bị tước đoạt bớt đất đai; lần thứ ba, 
Thiên tử sẽ sai đại binh đi chỉnh phạt, giết bỏ vua chư hầu ấy, thay người 
khác vào ghế cai trị. Thiên tử chỉ giết bỏ vua chư hầu tàn ác với dân mà 
không chiếm đất (thảo mà không phạt). 
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Về sau, đến thời Xuân Thu, các vị bá chủ không còn theo chính sách nhân 
nghĩa của ba đời Vương nữa; họ lôi kéo các chư hầu về cùng phe cánh với 
mình và chiếm đoạt đất đai của các chư hầu yếu hơn để mở rộng biên cương. 
Vì thế, đối với đường lối nhân đạo của ba đời Vương, năm vị bá chủ là những 
kẻ có tội. 

Trong năm vị bá chủ kể trên, Tế Hoàn Công là vị bá chủ cường thịnh nhất. 
Nhờ chính sách khôn khéo của Tướng quốc Quản Trọng, Tề Hoàn Công đã 
mời gọi được đa số các chư hầu thời ấy hội họp tại Quì Khâu, cùng nhau thề 
trung thành với Thiên tử nhà Chu và tuân hành 5 mệnh lệnh của nhà Chu 
đưa ra. Đó là: 

- Những kẻ bất hiếu với cha mẹ bị tru diệt; thế tử của chính thê đã được 
đặt thì không thay đổi; không được lấy hầu thiếp thay chính thê làm 
chính cung hoàng hậu. Những điều này được chấp hành để tạo sự ổn 
định trong triều đình. 


- Nhà nước tôn trọng bậc hiền, có chính sách nuôi nấng người tài, nêu cao 
danh tiếng của người đức hạnh. Những điều này cốt đề cao các bậc hiền 
tài đạo đức, tạo cơ hội cho họ phục vụ dân chúng. 

- Kính già, yêu trẻ, tiếp đãi tử tế những lữ khách từ các lân quốc tới. 
Những điều này nêu tính nhân đạo của nền cai trị, tạo nên bầu khí an 
vui trong dân và trong khắp thiên hạ. 


-_ Con cháu xa của những nhà thế tộc, của những quan lớn, nếu bất tài 
không được giữ quan chức, dành chỗ cho những người dân có tài đức tiến 
lên; việc quan không được kiêm nhiệm để tránh bao biện, đình đốn; vua 
không được giết các đại phu mà không qua xét xử công minh. Những 
điều này cốt xây dựng một guồng máy cai trị lành mạnh. 


- Không được lấy việc đắp đê (cong queo) để cố tình lấn chiếm bờ cõi của 
lân quốc; khi lân quốc mất mùa, không được ngăn cấm bán lúa, để cứu 
đói cho dân lân quốc; không phong tặng chức tước đất đai cho ai mà 
không báo cáo lên Thiên tử. Những điều này cốt để giữ cho thiên hạ được 
thái bình, ổn định. 


Tề Hoàn Công đưa ra bản minh ước này ở Quì Khâu làm mẫu mực cho các 
bản minh ước về sau của bốn bá chủ tiếp theo. Những điều khoản đó thể hiện 
tính nhân đạo của nền chính trị thời phong kiến lúc bấy giờ. Nhưng đa số các 
vua chư hầu về sau đều vi phạm những mệnh lệnh trong bản minh ước đó. 
Vì thế, Mạnh Tử mới nói rằng: Các vua chư hầu ngày nay là kẻ có tội đối với 
năm vị bá chủ. 
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Từ thời Xuân Thu sang thời Chiến Quốc, các vua chư hầu sa đọa, tàn ác, 


một phần lớn cũng là do các quan đại phu bày vẽ, xúi giục, dẫn đường chỉ lối. 


Mạnh Tử cho rằng vua đã làm điều ác, mà các quan làm cho các điều ác ấy 


lớn rộng thêm, mới là tội nhỏ. Còn những quan đại phu đón rước điều xấu của 


vua, dẫn dụ vua làm điều xấu xa tàn nhẫn, mới là tội lớn. Các quan đại phu 
thời bấy giờ toàn là bọn “vẽ đường cho hươu chạy”, xúi giục, tạo điều kiện cho 
vua làm điều xấu để thủ lợi cả. Vì thế, các quan đại phu chính là những kẻ có 
tội đối với các vua chư hầu đương thời. 
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Lỗ dục sử Thận Tử vi tướng quân. Mạnh Tử viết: “Bất giáo dân nhi dụng 


chi, vị chỉ ương dân. Ương dân giả, bất dung ư Nghiêu, Thuấn chi thế: 
Nhất chiến thắng Tề, toại hữu Nam Dương, nhiên thả bất khả.” 


Thận tử bột nhiên bất duyệt, viết: “Thử tắc Hoạt Ly sở bất thức dã.” 


Viết: “Ngô minh cáo tử. Thiên tử chỉ địa phương thiên lý. Bất thiên lý, 
bất túc dĩ đãi chư hầu. Chư hầu chỉ địa phương bách lý. Bất bách lý, bất 
túc đĩ thủ tông miếu chi điển tịch. 


925 


TỨ THƯ BÌNH GIẢI 








“Chu Công chi phong ư Lỗ, vi phương bách lý dã. Địa phi bất túc, nhĩ 
kiệm ư bách lý. Thái Công chi phong ư Tề dã, diệc vi phương bách lý dã. 
Địa phi bất túc đã, nhỉ kiệm ư bách lý. 
“Kim Lỗ phương bách lý giả ngũ, tử dĩ vi hữu vương giả tác, tắc Lỗ tại 
sở tổn hồ. tại sở ích hồ? Đồ thủ chư bỉ dĩ dữ thử, nhiên thả nhân giả bất 
vi; huống ư sát nhân dĩ cầu chi hồ? 
“Quân tử chi sự quân dã, vụ dẫn kỳ quân dĩ đương đạo, chí ư nhân nhi 
dĩ. ” 

Dịch nghĩa: 


Vua Lỗ muốn sai Thận Tử làm tướng quân. Mạnh Tử nói: “Không dạy 
bảo dân mà đem dùng, gọi là hại dân. Kẻ làm hại dân, ở đời vua Nghiêu, 
vua Thuấn chẳng dung thứ. Một trận đánh mà thắng nước Tề, bèn có 
được đất Nam Dương, hẳn nhiên chẳng nên đánh.” 


Thận Tử bỗng nhiên không vừa lòng, nói: “Điều đó thì Hoạt Ly này 
chẳng hiểu nổi.” 

Mạnh Tử nói: “Tôi trình bày cho ông rõ. Đất đai của Thiên tử, vuông 
một nghìn dặm. Không có một nghìn dặm, không đủ tiếp đãi các vua chư 
hầu. Đất đai của vua chư hầu, vuông một trăm dặm. Không có một trăm 
dặm, không đủ giữ sổ sách tông miếu. 


“Chu Công được phong ở đất Lỗ, một trăm dặm vuông. Đất không phải 
không đủ, nhưng được tiết chế trong vòng một trăm dặm. Thái Công 
được phong ở đất Tề, cũng một trăm dặm vuông. Đất không phải không 
đủ, nhưng được tiết chế trong vòng một trăm dặm. 

“Nay, đất Lỗ, vuông gấp năm lần trăm dặm. Ông cho rằng (giá như) có 
một bậc vương ra đời, thì đất Lỗ bị giảm đi hay được tăng lên? Những 
lấy của người nọ mà cho người kia, hẳn nhiên bậc nhân chẳng làm; 
huống hồ giết người để lấy đất ư? 

“Người quân tử phụng sự vua, cốt chăm hướng dẫn vua mình đi trong 
đạo lý, để chí vào điều nhân mà thôi.” 


BÌNH GIẢI: 


Vua Lỗ muốn sai Thận Hoạt Ly làm tướng đem quân đánh nước Tề để cướp 
đất Nam Dương. Mạnh Tử cho rằng không dạy dân điều nhân nghĩa, cũng 
không dạy dân kỹ thuật chiến đấu, mà xua dân ra trận, đó là làm hại dân. 


926 


MẠNH TỬ 





Vào đời các vua Nghiêu, vua Thuấn ngày xưa, kẻ làm hại dân như vậy sẽ bị 
trừng phạt. Giả như chỉ cần đánh một trận mà chiếm được đất Nam Dương 
của nước Tề, cũng chẳng nên đánh. 

Dĩ nhiên, Thận Hoạt Ly chẳng vừa lòng về quan điểm đó. 

Mạnh Tử giải thích: Ngày xưa, khi mới ổn định thiên hạ, Thiên tử nhà Chu 
giữ một khu vực gồm một nghìn dặm vuông đất, cốt để có tài vật mà chiêu 
đãi, trọng thưởng cho các vua chư hầu mỗi khi họ về triều bái. Thiên tử lại 
cắt đất phong cho mỗi vua chư hầu một trăm dặm vuông đất, cốt để cho họ có 
tài vật mà cúng tế tổ tiên tại tông miếu. 

Chu Công là em vua Chu Vũ Vương, có công sắp đặt việc cai trị, chỉ được 
phong cho đất Lỗ, một trăm dặm vuông. Các vua Lỗ sau này là con cháu của 
Chu Công. 

Thái Công, tức là Khương Tử Nha, có công cầm quân giúp Vũ Vương diệt 
vua Trụ, được phong cho đất Tề, cũng chỉ có một trăm dặm vuông. Các vua 
Tề sau này là con cháu của Thái Công. 

Đất đai không phải không đủ để cho hơn, nhưng qui định của triều đình 
được tiết chế như thế cốt để tạo sự quân bình trong thiên hạ. 

Đến thời Chiến Quốc bấy giờ, sau trên 700 năm, đất Lỗ đã tăng lên 500 
dặm vuông; như thế là quá mức qui định rồi. Giả như có một vị Vương tương 
tự như Văn Vương, Vũ Vương thống nhất thiên hạ, ắt vị ấy phải sắp đặt lại, 
có lẽ vị ấy phải tước bớt đất đai của nước Lỗ mới phải. Bởi vì, sở dĩ đất đai 
nước Lỗ rộng lớn thêm ra như thế, hẳn là do các vua Lỗ đã lấn đất của các lân 
quốc trong nhiều trăm năm qua. Nếu vua chư hầu nào cũng lấn đất như vậy 
thì thiên hạ đại loạn. Trên thực tế, thiên hạ đại loạn thật; những cuộc lấn đất 
đã diễn ra trong thời Xuân Thu, Chiến Quốc, khiến cho hơn một trăm nước 
chư hầu vào thời Vũ Vương, đến cuối thời Chiến Quốc, chỉ còn lại bảy nước; 
nước Lỗ cũng là nạn nhân của những cuộc xâm lấn đó. 

Bậc nhân cai trị chỉ muốn hiếu hoà, chẳng chịu lấy đất của người này trao 
cho người kia, huống hồ đem quân đi cướp đất nước người? 

Lẽ ra khi vua Lỗ có ý đồ chiếm đất, thì Thận Hoạt Ly phải can vua, hướng 
dẫn vua đi trong đạo lý, để chí vào điều nhân, tôn trọng đất nước người, mới 
xứng đáng là người quân tử. 

Qua đoạn này, chúng ta thấy Mạnh Tử là một hiền triết theo chủ nghĩa 
hoà bình, tôn trọng quyền lợi của nước người cũng như quyền lợi của nước 
mình, không chủ trương xâm lấn, chiếm đoạt theo quan điểm của chủ nghĩa 
bá quyền. 
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Mạnh Tử viết: “Kim chi sự quân giả, viết: Ngã năng vị quân tịch thổ 


địa, sung phủ khố' Kim chỉ sở vị lương thần; cổ chỉ sở vị dân tặc dã. 
Quân bất hướng đạo, bất chí ư nhân, nhì cầu phú chi, thị phú Kiệt dã. 


“Ngã năng vị quân ước dữ quốc, chiến tất khắc.` Kim chi sở vị lương 
thần, cổ chi sở vị dân tặc dã. Quân bất hướng đạo, bất chí ư nhân nhi 
cầu vị chi cường chiến, thị phụ Kiệt dã. Do kim chỉ đạo, vô biến kim chi 
tục, tuy dữ chi thiên hạ, bất năng nhất triêu cư dã!” 


Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Người đời nay phụng sự vua, nói rằng: “Ta có thể vì vua 
mở mang đất đai, chất đầy kho tàng.` Ngày nay, những người đó được 
gọi là bề tôi tốt; ngày xưa, họ được gọi là giặc của dân. Vua không hướng 
về đạo lý, không để chí vào điều nhân, mà chỉ tìm giàu có, đó là làm 
giàu[theo kiểu] vua Kiệt vậy. 


“Tn có thể vì vua giao ước cùng nước khác, hễ đánh ắt được.” Ngày nay, 
những người đó được gọi là bề tôi tốt; ngày xưa họ được gọi là giặc của 
dân. Vua không hướng về đạo lý, không để chí vào điều nhân, mà chỉ tìm 
việc chiến đấu mạnh mẽ, đó là giúp cho [kẻ giống như] vua Kiệt vậy. Noi 
theo đường lối ngày nay, không biến cải được thói tục ngày nay, tuy có 
trao thiên hạ cho thì không thể cai trị được một buổi sáng!” 


BÌNH GIẢI: 


Vào thời Chiến Quốc mà Mạnh Tử đang sống, vua chư hầu nào cũng mở 
ước mở mang bờ cõi bằng cách tiêu điệt các chư hầu khác và lấy của cải trong 
các nước ấy về chất đầy kho tàng của mình. Cho nên bề tôi nào có khả năng 
giúp vua làm được công việc ấy, hay có khả năng giao ước với vài chư hầu 
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khác, tạo nên một liên minh mạnh để có thể đánh đâu thắng đấy, thì được gọi 
là bề tôi tốt. Tuy nhiên, Mạnh Tử cho rằng vào thời xưa, thời của các thánh 
vương (Nghiêu, Thuấn, Vũ, Thang, Văn), những bề tôi ấy bị gọi là giặc của 
dân. Giặc của dân là những kẻ làm hại dân, cướp đoạt tài sản và sinh mệnh 
của dân. Họ không được các thánh vương dung thứ. Lý do là họ đã bắt dân 
đóng thuế nặng để sung vào quĩ chiến tranh, họ đã biến dân thành bọn lính 
xâm lược tàn nhẫn để rồi bỏ xác nơi chiến địa. 

Nếu ông vua nào không hướng về đạo lý, không để chí vào điều nhân, chỉ 
tìm giàu sang, mà bề tôi còn giúp ông ta làm giàu, coi như người ấy đã làm 
giàu cho bạo chúa. Bề tôi nào giúp ông ta chiến thắng, coi như người ấy giúp 
cho ác vương (như vua Kiệt). Ông vua nào hướng về đạo lý, để chí vào điều 
nhân thì phải sống kiệm ước, phải giúp dân được yên vui sinh hoạt trong một 
đất nước ổn định thái bình. Mạnh Tử tiên đoán rằng những tên giặc của dân 
đó là những kẻ theo đuôi thời đại, không có tài năng biến cải được các thói tục 
xấu của thời đại; giả như có trao cả thiên hạ cho họ cai trị, họ cũng không giữ 
yên nổi đất nước trong một buổi sáng! 

10. 
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Bạch Khuê viết: “Ngô dục nhị thập nhi thủ nhất, hà như?” 
Mạnh Tử viết: “Tử chỉ đạo, Mạch đạo dã. Vạn thất chi quốc, nhất nhân 
đào, tắc khả hồ?” 


Viết: “Bất khả; khí bất túc dụng dã.” 
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Viết: “Phù Mạch, ngũ cốc bất sinh, duy thử sinh chỉ. Vô thành quách, 
cung thất, tông miếu tế tự chi lễ. Vô chư hầu tệ bạch, ung san. Vô bách 
quan, hữu tư. Cố nhị thập thủ nhất, nhi túc dã. 


“Kim cư Trung quốc, khử nhân luân, vô quân tử, như chi hà kỳ khả dã? 
Đào dĩ quả, thả bất khả dĩ vi quốc, huống vô quân tử hồ? Dục khinh chỉ 
ư Nghiêu Thuấn chỉ đạo giả, đại Mạch tiểu Mạch dã. Dục trọng chỉ ư 
Nghiêu Thuấn chỉ đạo giả, đại Kiệt tiểu Kiệt dã.” 


Dịch nghĩa: 


Bạch Khuê nói: “Tôi muốn lấy (thuế) một phần hai mươi, như thế thì 
sao?” 


Mạnh Tử nói: “Đường lối của ông là đường lối của rợ Mạch. Trong một 
nước có mười ngàn nhà, có một người làm đô gốm, có thể được chăng?” 


Đáp: “Không được; khí cụ chẳng đủ dùng.” 


Mạnh Tử nói: “Này, ở xứ rợ Mạch, năm giống lúa không sinh, chỉ có lúa 
mùa sinh thôi. Không có thành quách, cung thất, và các lễ nghi tế tự ở 
tông miếu. Không có lụa là, tiệc tùng đãi các chư hầu. Không có trăm 
quan và các viên chức. Cho nên lấy (thuế) một phần hai mươi là đủ. 


“Nay sống ở Trung quốc, nếu bỏ nhân luân, không có giới chức cai trị, 
như thế có thể được chăng? Đồ gốm sản xuất ít, vả lại không thể lập 
thành quốc gia, huống hồ không có giới chức cai trị? Muốn lấy nhẹ (thuế) 
hơn đường lối của Nghiêu Thuấn, đó là trở nên rợ Mạch nhỏ so với rợ 
Mạch lón thôi. Muốn lấy nặng (thuế) hơn đường lối của Nghiêu Thuấn, 
đó là trở nên tên Kiệt nhỏ so với tên Kiệt lồn thôi.” 


BÌNH GIẢI: 


Bạch Khuê, người nước Châu, tên là Đan, muốn trở thành một nhà cải 
cách về thuế khóa để bót gánh nặng cho dân. Ông hỏi Mạnh Tử xem, nếu lấy 
thuế một phần hai mươi hoa lợi hằng năm của dân, hậu quả sẽ như thế nào. 

Mạnh Tử cho biết đó là đường lối của rợ Mạch ở phương Bắc. Ông nêu ví 
dụ: giả như trong nước có mười ngàn nhà, mà chỉ có một thợ sản xuất đồ gốm 
thôi, liệu có đủ cho cả nước dùng không? Dĩ nhiên là không. 

Rợ Mạch là một giống dân du mục, sống trôi nổi nay đây mai đó trên hoang 
mạc, thảo nguyên, cư ngụ trong những lều trại. Họ không thể trồng được ngũ 
cốc (đạo, lương, thúc, mạch, tắc) trên hoang mạc, vì khí hậu không thích hợp; 
chỉ trồng được loại lúa mùa ngắn hạn mà thôi. Vì sống lang thang nên cũng 
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không có thành quách, cung điện và các lễ nghi tế tự ở tông miếu như dân 
định cư Trung quốc. Do đó, họ không cần những phẩm vật như lụa là để tặng 
các vua chư hầu, không cần tiệc tùng để thết đãi các vua chư hầu. Họ cũng 
không thiết lập triều đình và tổ chức một hệ thống chính quyền cai trị phức 
tạp gồm trăm quan và các viên chức cấp dưới. Đối với một tù trưởng bộ lạc du 
mục, lấy thuế một phần hai mươi hoa lợi của dân là đủ dùng. 

Đối với nếp sống định cư của người Trung quốc, nếu bỏ các dạng thức luân 
lý làm người (nhân luân), bỏ hệ thống quan chức cai trị, liệu có thích hợp 
không? Nếu sản xuất đồ gốm ít hay sản xuất các dụng cụ khác ít, người ta 
không thể tổ chức xã hội thành quốc gia được, huống hồ lại không có giới chức 
cai trị thì xã hội định cư ổn định sao được? Phép lấy thuế một phần mười hoa 
lợi là đường lối của Nghiêu Thuấn đã được thiết lập từ ngàn xưa. Phép này 
đáp ứng tương đối đầy đủ cho sự tổ chức một xã hội định cư. Nếu lấy thuế 
nhẹ hơn mức đó, hẳn là xã hội Trung quốc sẽ biến thành xã hội du mục như 
rợ Mạch. Nếu lấy thuế nặng hơn mức đó của Nghiêu Thuấn, khiến dân phải 
cực nhọc lầm than, thì nhà cầm quyền sẽ trở thành tên Kiệt nhỏ (bạo chúa 
đàn em) so với tên Kiệt lớn (bạo chúa đàn anh) ngày xưa, tức là trở nên bạo 
quyền tàn nhẫn, ức hiếp dân chúng. Ức hiếp dân chúng lâu ngày, đất nước sẽ 
đại loạn vì những cuộc nổi dậy khắp nơi, và cuộc cách mạng ắt sẽ diễn ra, lật 
đổ bạo quyền áp bức. 
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Bạch Khuê viết: “Đan chỉ trị thủy dã, dũ ư Vũ.” 
Mạnh Tủ viết: “Tử Quá hỹ. Vũ chỉ trị thủy, thủy chỉ đạo dã. Thị cố Vũ 
dĩ tứ hải v1 hác. Kim ngô tử dĩ lân quốc vi hác. Thủy nghịch hành, vị chỉ 
giáng thủy. Giáng thủy giả, hồng thủy dã. Nhân nhân chỉ sở ố dã. Ngô 
tử quá hỹ.” 

Dịch nghĩa: 


Bạch Khuê nói: “Đan này sửa trị nước còn hơn ông Vũ.” 

Mạnh Tử nói: “Lâm mất rồi. Ông Vũ sửa trị nước, theo đường lối của 

nước. Vậy nên ông Vũ lấy bốn biển làm chỗ chứa. Nay ông lấy nước láng 
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giềng làm chỗ chứa. Nước chảy ngược gọi là nước chảy tràn. Nước chảy 
tràn là nước lụt. Người có nhân đều ghét nước lụt. Ông lầm mất rồi.” 


BÌNH GIẢI: 


Ông Vũ là bề tôi giỏi giang của vua Thuấn, lại tận tụy trong việc bổn phận. 
Bấy giờ, khoảng trên 2000 năm trước Công nguyên, Trung quốc chưa được 
mở mang. Ao, hồ, đầm lầy, sông ngòi bị ách tắc; nơi thì ngập úng, nơi thì lụt 
lội, nơi thì khô cạn; đất đai không trồng trọt được. Vua Thuấn cử ông Vũ đi 
sửa trị nước để rút nước khỏi chỗ úng, đưa nước vào chỗ khô cạn. Ông Vũ đã 
nương theo tính nước chảy từ cao xuống thấp, đào kênh mương, dẫn nước 
vào các biển hay hồ lớn. Do đó, nơi úng thì hết nước chua, nơi khô thì có nước 
ngọt; dân chúng mới cày cấy trồng trọt được. Vì có tài và có công như vậy, sau 
này ông Vũ mới được vua Thuấn truyền ngôi cho, mở ra triều đại nhà Hạ. 

Ngày nay, Bạch Khuê sửa trị nước, lại theo lối đắp đê cản trở, đưa nước ra 
khỏi đất mình cho chảy vào các nước láng giềng, không biết thuận theo tính 
nước. Nước không được chảy thuận, xảy ra nạn tràn bờ, làm thành lụt lội, 
gây hại cho các nước láng giềng. Người có nhân sao có thể làm như vậy? Thế 
mà Bạch Khuê còn tự hào rằng mình sửa trị nước giỏi hơn ông Vũ, chẳng là 
lâm quá lắm sao? 


12. 

io?nH: S75: Ÿ?‡?Ut? 

Mạnh Tử viết: “Quân tử bất lượng, ô hồ chấp!” 
Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Người quân tử mà chẳng sáng suốt, mới cố chấp làm sao!” 


BÌNH GIẢI: 


Lượng nghĩa là sáng suốt. Sáng suốt là phẩm tính của người thành thật, 
tự tin, hiểu mình, hiểu người, hiểu thấu sự lý trong đời. Do sáng suốt, thấu 
tỏ ngọn ngành, thành khẩn, người quân tử mới biết xét người, xét việc tới tận 
cội nguồn và sẵn sàng bao dung, tha thứ mỗi khi gặp người, gặp việc bất toàn. 
Nếu không sáng suốt, người ta rất dễ bám chắc vào một thành kiến cũ kỹ (cố 
chấp), rất dễ bảo thủ những điều sa1 lầm, lệch lạc, không hợp thời của mình. 

Làm một người quân tử, nhất là ở cương vị lãnh đạo, cai trị, cần phải sáng 
suốt cho lắm, mới tránh được sự cố chấp, bảo thủ, hại cho lợi ích chung. Có 
giải trừ được sự cố chấp, bảo thủ, người ta mới dễ hoà đồng với mọi người, mới 
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được lòng người. Muốn được sáng suốt, người ta cần phải luôn luôn xét lại 
mình và học hỏi không ngừng nghỉ. Xét lại mình và học hỏi không ngừng để 
tránh cố chấp, tránh tự cao tự đại, kiêu căng mới chính là những phẩm tính 
đích thực của người quân tử. Từ đó, người quân tử mới gây được niềm tin nơi 
mọi người. 


& #kjš 1 E-ƒ íC. #6 ƒH: #8MlÈ>., mi. 
2i 1H: #4£-ƒj£4-#? 


El: €‹ 
ñl ‡uJš -Ƒ ? 
HH: 6s 
##L#? 
HH: €s 


34R £ 5 mm S?®# ‹ 

*Aab3##. 
1ƒ-áA #? 
H: JÉ###*'<XT› m%'B|ƒ? kX3j‡ƒš, ñỊJvg 
+, lWt©f{<Tƒ ft R@2+ vế. 
X13, R|AJjjHq: “jbijb, ŸEUŒ4ra2Z 
%&.” ibijbz lÈ j1; WEAZ#+f #22}. bi#t 
†+Øz 2k, Pịi#34¿ữnstb> Á #$&. tuuÊ tứ hờ Á. 
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Lỗ dục sử Nhạc Chính Tử vi chính. Mạnh Tủử viết: “Ngô văn chỉ, hỷ nhĩ 
bất my.” 


Công Tôn Sửu viết: “Nhạc Chính Tử cường hồ?” 
Viết: “Phủ.” 
“Hữu trí lự hồ?” 


Viết: “Phủ.” 
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“Đa văn thức hồ?” 

Viết: “Phủ.” 

“Nhiên tắc hề vi hỷ nhi bất my?” 

Viết: “Kỳ vi nhân dã hiếu thiện.” 

“Hiếu thiện túc hồ?” 

Viết: “Hiếu thiện ưu ư thiên hạ, nhi huống Lỗ quốc hồ? Phù, cẩu hiếu 
thiện, tắc tứ hải chỉ nội, giai tương khinh thiên lý nhi lai cáo chỉ dĩ thiện. 
“Phù, cẩu bất hiếu thiện, tắc nhân tương viết: 'Di di, dư ký dĩ tri chỉ hỹ.? 
Di di chỉ thanh âm, nhan sắc, cự nhân ư thiên lý chỉ ngoại. Sĩ chỉ ư thiên 
lý chỉ ngoại, tắc sàm siểm, diện du chỉ nhân chí hỹ. Dữ sàm siểm, diện 
du chi nhân cư, quốc dục trị khả đắc hồ?” 


Dịch nghĩa: 
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Vua Lỗ muốn khiến Nhạc Chính Tử nắm việc chính trị. Mạnh Tử nói: 
“Ta nghe điều ấy, mừng mà chẳng ngủ.” 

Công Tôn Sửu nói: “Nhạc Chính Tử mạnh mẽ chăng?” 
Đáp: “Không.” 

“Có trí mưu chăng”” 

Đáp: “Không.” 

“Nghe biết nhiều chăng?” 

Đáp: “không.” 

“Vậy sao đến nỗi mừng mà chẳng ngủ?” 

Đáp: “Anh ta là người thích điều thiện.” 

“Thích điều thiện đủ chăng?” 


Đáp: “Thích điều thiện thừa sức trị thiên hạ, huống hồ nước Lỗ? Này, 
nếu thích điều thiện thì mọi người trong bốn biển đều sẽ coi nhẹ nghìn 
dặm mà đến bảo cho điều thiện. 


“Này, nếu chẳng thích điều thiện, người ta sẽ nói: Dương dương tự đắc, 
ta đây đã biết rồi.ˆ Tiếng nói, nhan sắc của kẻ dương dương tự đắc chống 
lại những người ở ngoài nghìn dặm. Những người học thức dừng ở ngoài 
nghìn dặm thì bọn gièm pha nịnh hót, phường bợ đố trước mặt sẽ kéo 
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đến. Cùng sống chung với bọn gièm pha nịnh hót, với phường bợ đố trước 
mặt mà nước muốn được an trị, liệu có được chăng?” 


BÌNH GIẢI: 


Nhạc Chính Tử có lẽ là môn đệ xuất sắc nhất của Mạnh Tử. Ưu điểm của 
ông ta là tính hiếu thiện. Mạnh Tử cho rằng có tính hiếu thiện thì thừa sức 
cai trị thiên hạ. Vì thế, nghe tin vua Lỗ muốn trao quốc chính cho Nhạc Chính 
Tử, Mạnh Tử mừng đến mất ngủ. Tuy nhiên, việc ấy chắc không thành; nếu 
thành, nước Lỗ đã chẳng mất tăm vào cuối thời Chiến Quốc. Hoặc có trao 
quốc chính cho, mà vua Lỗ không hết lòng tín nhiệm, thì Nhạc Chính Tử 
cũng bất lực như trường hợp Khổng Tử vào thời Xuân Thu mà thôi! 

Mạnh Tử vẫn tin rằng tính thiện là bản tính ban sơ của con người; ai cũng 
có tính ấy tiềm tại trong lòng. Vì vậy, người nào thực sự đi trong đường thiện, 
tính thiện sẽ có cơ hội phát huy như men dậy trong bột, sẽ có khả năng thu 
hút mọi người để tạo nên một khối đoàn kết, sẽ có khả năng cải hóa được 
những kẻ xấu. Do đó, nhà cầm quyền có tính hiếu thiện sẽ khiến cho mọi 
người trong thiên hạ đều ngưỡng vọng, không kể đường xa nghìn dặm mà 
tìm tới để góp ý, mách bảo hoặc chịu sự sai khiến. Người thích điều thiện thì 
khiêm nhường, cho nên được mọi người quý mến, có thể lôi kéo mọi người về 
với mình như chỗ trũng thấp có sức thu hút các sông suối hội tụ lại. 

Trái lại, người bất thiện thì hay dương dương tự đắc; tính kiêu căng, ngạo 
mạn, tự cao tự đại của người ấy nổi lên như một gò đống, khiến cho kẻ sĩ, 
những người thành tâm thiện chí phải xa lánh. Kẻ sĩ đã xa lánh thì bọn người 
nịnh hót, bợ đỡ, phường giá áo túi cơm phỉnh gạt sẽ ùa tới kiếm lợi. Thế là đất 
nước phải suy vong. 


14. 
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Trần Tử viết: “Cổ chi quân tử, hà như tắc sĩ?” 








Mạnh Tử viết: “Sở tựu tam, sở khứ tam. 


“Nghênh chi trí kính dĩ hữu lễ, ngôn tương hành kỳ ngôn dã, tắc tựu chi. 
Lễ mạo vị suy, ngôn phất hành dã, tắc khứ chi. 


“Kỳ thú, tuy vị hành kỳ ngôn dã, nghênh chỉ trí kính dĩ hữu lễ, tắc tựu 
chỉ. Lễ mạo suy, tắc khứ chỉ. 


“Kỳ hạ, triêu bất thực, tịch bất thực, cơ ngạ bất năng xuất môn hộ. Quân 
văn chi, viết: Ngô đại giả bất năng hành kỳ đạo, hựu bất năng tùng kỳ 
ngôn dã; sử cơ ngã ư ngã thổ địa, ngô sỉ chỉ.” Chu chi, diệc khả thụ dã. 
Miễn tử nhi dĩ hỹ.” 

Dịch nghĩa: 


Trần Tử nói: “Người quân tử ngày xưa như thế nào thì làm quan?” 
Mạnh Tử nói: “Trường hợp ra có ba, trường hợp bỏ có ba. 


“Lấy lễ mà đón hết mức cung kính, lời nói thực hành lời nói của mình, 
thì ra làm quan. Nếu lễ phép bề ngoài chưa suy kém, nhưng lời nói 
chẳng được thực hành, thì bỏ đi. 


“Trường hợp thứ hai, tuy chưa thực hành lời nói của mình, nhưng lấy lễ 
mà đón hết mức cung kính, thì ra làm quan. Khi lễ phép bề ngoài suy 
kém, thì bỏ đi. 

“Trường hợp cuối, buổi sáng không ăn, buổi chiều không ăn, người quân 
tử đói lả không ra được khỏi cửa ngõ. Vua nghe thấy vậy, nói rằng: “Ta 
cho là lồn quá, không có khả năng thi hành đạo của ông ấy, lại không có 
khả năng theo lời nói của ông ấy, nhưng để cho ông ấy đói lả ở đất đai 
của ta, ta hổ thẹn.' Nếu trợ giúp cho thì cũng nên nhận. Thoát khỏi chết 
mà thôi.” 


BÌNH GIẢI: 


Vào thời Chiến Quốc, những người có học đua nhau cầu cạnh hoặc nhờ 
người khác tiến cử để ra làm quan. Đó là dấu hiệu của thời đạo lý suy mạt. 
Một môn đệ của Mạnh Tử là Trần Trăn đã hỏi thầy về người quân tử thời 
xưa, với điều kiện nào thì ra làm quan. Trong trí của Trần Trăn, thời xưa chỉ 
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giai đoạn lịch sử trước Xuân Thu, Chiến Quốc, phẩm giá và lòng tự trọng của 
kẻ sĩ được đề cao. 

Mạnh Tử nêu ra ba trường hợp về người quân tử thời xưa có thể ra làm 
quan và bỏ quan. 

Trường hợp thứ nhất: 

Nếu vua lấy lễ đối đãi với mình hết mức cung kính, coi mình như bậc thầy, 
lý thuyết chính trị của mình đưa ra được vua đem thực hành ngay, bấy giờ 
người quân tử mới ra làm quan. Nếu bề ngoài, vua vẫn cung kính tiếp đãi, 
nhưng không thực hành lý thuyết của mình, coi mình như bù nhìn trang trí 
cho chế độ, người quân tử phải bỏ đi cho khỏi nhục. 

Trường hợp thứ hai: 

Tuy vua chưa thực hành lý thuyết của mình, nhưng đối đãi hết mức cung 
kính, người quân tử cũng nên ra làm quan; bởi vì hy vọng vua sẽ dần dần tin 
tưởng mà thực hành lý thuyết của mình. Khi bề ngoài, lễ phép đã lạt lẽo, thờ 
ơ; đó là dấu hiệu vua không còn tin tưởng vào mình nữa, người quân tử phải 
từ giã cho nhanh, kẻo mang họa. 

Trường hợp cuối cùng: 

Khi người quân tử vì thiết tha với đạo lý, không chú trọng vào việc tìm 
kiếm kế sinh nha, đến nỗi có lúc thiếu thốn, đói lả. Tuy vua chê lý thuyết của 
mình, không chịu thực hành, nhưng lại động lòng trắc ẩn mà chu cấp lương 
thực cho; bấy giờ người quân tử nên tạm nhận sự trợ giúp ấy để khỏi chết đói. 
Đó là trường hợp chẳng đặng đừng mà thôi. 

Như vậy, trong cả ba trường hợp, người quân tử thời xưa cũng không chủ 
động cầu cạnh một chức quan để kiếm bổng lộc. Trước sau, người quân tử chỉ 
nhắm vào đạo; gặp cơ hội thuận tiện thì thi hành đạo lý để cứu nước giúp dân; 
không gặp cơ hội thì sẵn sàng lánh đời để ôm giữ lý tưởng của mình. 
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Mạnh Tử viết: “Thuấn phát ư quyến mẫu chi trung; Phó Duyệt cử ư bản 


trúc chi gian; Giao Cách cử ư ngư diêm chỉ trung; Quản Di Ngô cử ư sĩ; 
Tôn Thúc Ngao cử ư hải; Bách Lý Hề cử ư thị. 








“Cố thiên tương giáng đại nhiệm ư thị nhân dã, tất tiên khổ kỳ tâm chí, 
lao kỳ cân cốt, ngã kỳ thể phu, không phạp kỳ thân, hành phật loạn kỳ 
sở vi, sở dĩ động tâm nhẫn tính, tăng ích kỳ sở bất năng. 


“Nhân hằng quá, nhiên hậu năng cải; khốn ư tâm, hành ư lự, nhi hậu 
tác; trưng ư sắc, phát ư thanh, nhi hậu dụ. 


“Nhập, tắc vô pháp gia. bật sĩ; xuất, tắc vô địch quốc, ngoại hoạn giả; 
quốc hằng vong. Nhiên hậu, tri sinh ư ưu hoạn, nhi tử ư an lạc dã.” 


Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Ông Thuấn phát khỏi ở trong ruộng rẫy; ông Phó Duyệt 
nổi lên ở gian nhà đất ván; ông Giao Cách nổi lên ở trong chốn cá muối; 
ông Quản Di Ngô nổi lên ở kẻ học trò; ông Tôn Thúc Ngao nổi lên ở mé 
biển; ông Bách Lý Hề nổi lên ở chợ búa. 

“Cho nên, Trời sắp trao trách nhiệm lón cho các nhân vật ấy, ắt trước hết 
làm khổ tâm chí của họ, làm mệt nhọc gân cốt của họ, khiến da thịt họ 
phải đói lả, khiến thân xác họ phải nghèo túng, gây ra những ngang trái 
rối loạn trong các hành vi của họ, cốt để phát động cái tâm, nhẫn nhục 
cái tính, cho tăng thêm những gì họ chưa có khả năng. 

“Người ta thường lầm lỗi rồi sau đó mới có thể cải hóa; có khốn khổ trong 
lòng, có cân nhắc trong toan tính về sau mói làm nên việc; có phô ra ở vẻ 
mặt, có phát ra ở tiếng nói, về sau mới trình bày được rõ ràng. 

“Vào một nước mà không có những nhà biết giữ phép tắc, không có 
những kẻ sĩ biết phò tá; hướng ra, không có những nước thù địch, không 
có những mối lo lắng ở bên ngoài; nước ấy thường phải suy vong. Vậy 
sau đó mới biết sinh tôn do ở ưu hoạn, tử vong do ở an lạc.” 


BÌNH GIẢI: 


Ông Thuấn sống ở ruộng rẫy bên núi Lịch, được vua Nghiêu mời về, trao 
quốc chính và nhường ngôi. Ông Phó Duyệt sống nơi nhà đất ở miền Phó 
Nham, được vua Võ Định (1324 - 1266 trước Công nguyên) nhà Thương mời 
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ra giúp nước. Ông Giao Cách làm nghề bán cá, bán muối được vua Chu Văn 
Vương mời cộng tác. Ông Quản Di Ngô là học trò nghèo nàn, được Tề Hoàn 
Công rước về, tôn làm Tướng quốc. Ông Tôn Thúc Ngao sống ở mé biển, được 
Sở Trang Vương mời làm quan lớn. Ông Bách Lý Hề chăn trâu ở nước Sở, sinh 
hoạt nơi chợ búa, đã về giúp Tần Mục Công dựng nên nghiệp bá. 

Mạnh Tử nhận thấy các nhân vật trên hoặc là những thánh hiền tài đức, 
hoặc là những nhân vật lỗi lạc, giỏi giang. Họ đều là những người ban đầu 
nghèo khó, khốn khổ, chật vật trong sinh kế, phải lo toan mọi bề; thế mà sau 
này lập nên sự nghiệp lớn lao, giúp cho dân chúng được an thịnh lâu dài, lưu 
danh muôn thuở. 

Do đó, Mạnh Tử rút ra một kết luận rằng: trước khi Trời trao cho ai trách 
nhiệm lớn lao, nặng nể, thì Trời đều tạo ra những thử thách khắc nghiệt như: 
làm khốn khổ tâm chí, làm mệt nhọc gân cốt, làm cho thân xác đói lả vì nghèo 
túng, gặp những tình cảnh ngang trái rối loạn đau lòng, gặp bất như ý mỗi 
khi hành động... tạo cho tâm trí được mở mang, tính tình quen chịu nhẫn 
nhục; từ đó tài năng sáng tạo mới được phát huy. 

Qua kinh nghiệm trường đời, Mạnh Tử cũng nhận thấy rằng: người ta có 
lầm lỗi mới có ăn năn, hối hận và do đó được cải hóa thâm sâu; người ta có 
chịu đau đón trong lòng, có phải cân nhắc suy nghĩ mới rút ra được những 
kinh nghiệm quý báu trong công việc sau này. Người ta nếu có điều kiện phô 
bày tình ý ra vẻ mặt, có phát biểu rành rẽ ở ngôn ngữ, sau này mới có thể 
trình bày cho người khác nghe được rõ ràng. 

Như thế, một người trở nên hữu ích cho xã hội cần phải được tôi luyện 
trong gian khổ cả thân xác lẫn tinh thần; y như vàng ròng chỉ được tỉnh luyện 
trong lửa. 

Một quốc gia muốn được trường tồn, thịnh vượng, trong nước phải có nhiều 
thế gia biết phép tắc, phải có nhiều kẻ sĩ hết lòng giúp đỡ nhà cầm quyền. 
Các thế gia vô phép tắc sẽ khiến cho kẻ sĩ nản lòng, xa lánh; nhà cầm quyền 
sẽ bị cô lập. Hơn nữa, chính những nước thù địch xung quanh, tạo nên mối 
lo lắng từ bên ngoài là những cơ hội khiến cho nhà cầm quyền và dân chúng 
phải đề cao cảnh giác, phải phấn đấu nỗ lực để thăng tiến về mọi mặt. Do đó, 
đất nước mới không bị suy vong. Nếu không có kẻ thù nào phải đương đầu, 
không có mối lo lắng nào từ bên ngoài, đất nước lại dễ bị suy vong vì nhà cầm 
quyền và dân chúng dễ an nhiên tự thị. 

Vì vậy, chúng ta mới biết rằng sự sống của một con người hay một quốc 
gia được trường tồn do phải gặp lo lắng hoạn nạn; và sự tử vong của một con 
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người hay một quốc gia lại kéo đến do được an lạc lâu ngày. Câu “sinh ư ưu 
hoạn, tử ư an lạc” (sống ở lo lắng, chết ở an vui) trở thành một câu tục ngữ 
mà những bậc khôn ngoan xưa hay nhắc nhỏ. 


16. 
Ää#H: #9106. ?£§zkff-b,#. 4 tk 
jgZ tụ C.# So 
Mạnh Tử viết: “Giáo diệc đa thuật hỹ. Dư bất tiết chi giáo hối dã giả, thị 
diệc giáo hối chi nhi dĩ hỹ.” 

Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Việc giáo dục cũng có nhiều phương cách. Ta chẳng thèm 
dạy dỗ, đó cũng là dạy dỗ cho rồi vậy.” 


BÌNH GIẢI: 


Giáo dục có nhiều phương cách; có cách trực tiếp, có cách gián tiếp. Đối với 
một người quá ngoan cố, quá ươn hèn... đến xin ta dạy dỗ họ; nếu ta nhận 
thấy họ thiếu thiện chí, ta từ chối không dạy. Chính sự từ chối của ta kích 
thích họ, khiến họ phải đặt lại vấn đề tự xét mình. Khi họ tự vấn lương tâm 
xét lại mình để rồi từ đó nảy ra ý hướng biết cải thiện, biết chăm học; đó là ta 
đã gián tiếp dạy dỗ họ rồi. Như thế ta đã khiến họ tự dạy dỗ họ. Tự mình dạy 
dỗ mình nhiều khi lại còn có kết quả hơn là được thầy dạy. 
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CHƯƠNG XII: TẬN TÂM THƯỢNG 
ñ œ 


Tận tâm, phần trước 


? ƒẴH: 1ÿ, /slfli,. 42†EH, R|4pX 
#3, X4©H, 2X Xu,. KẵŠ®› 12 #9) 
đ› øi \ 3 ,. 
Mạnh Tử viết: “lận kỳ tâm giả, tri kỳ tính dã. Tri kỳ tính, tắc tri thiên 
hỹ. 
“Tôn kỳ tâm, dưỡng kỳ tính, sở dĩ sự thiên dã. Yếu thọ bất nhị, tu thân 
dĩ sĩ chi, sở đĩ lập mệnh dã.” 

Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Thực hiện rốt ráo tâm của mình thì biết được tính bản 
nhiên của mình. Biết được tính bản nhiên của mình thì biết được Trời. 


“Bảo tôn tâm của mình, dưỡng dục tính bản nhiên của mình cốt để 
phụng thờ Trời vậy. Chết trẻ, sống lâu chẳng phải là hai, tu sửa tấm 
thân để chờ đợi, cốt để tựu thành sứ mệnh vậy.” 


BÌNH GIẢI: 


Tâm là phần siêu hình linh thiêng trong con người. Người ta không thể 
nhìn thấy Tâm bằng mắt thường, nhưng Tâm vẫn hiện diện nơi các đức 
hạnh: nhân, nghĩa, lễ, trí, tín. Tâm cũng hiện diện qua các trạng thái tình 
cảm như: hỷ, nộ, ai, lạc, ái, ố; dục (mừng, giận, thương, vui, yêu, ghét, muốn). 

Trong quan điểm của đạo Nho, hiện thực rốt ráo Tâm tức là hiện thực trọn 
vẹn các đức nhân, nghĩa, lễ, trí, tín; đồng thời cũng biểu hiện các trạng thái 
tình cảm một cách trúng tiết. Sách Trung dung nói: “Hỷ nộ ai lạc chi vị phát, 
vị chỉ trung; phát nhi giai trúng tiết, vị chỉ hoà. Trung dã giả, thiên hạ chỉ 
đại bản dã; hoà dã giả, thiên hạ chi đạt đạo dã. Trí trung hoà, thiên địa vị 
yên, vạn vật dục yên. - 334% #Š> ⁄?*. ?R> '?: ?km lý ' 8h. ?Ñ> 4m. 
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th #Ÿ , %X Fzxk*X*, ; 4ntT , %X F2 di, o #{ !Ƒ Âm › X*—h3È , 
#2 ñ 1. ” (Mừng giận thương vui chưa phát ra, gọi là trung; phát ra mà 
đều đúng mực gọi là hoà. Trung là cái gốc lớn của mọi người; hoà là đường lối 
thành tựu của mọi người. Làm hết mức đạo trung hoà, thì trời đất được đúng 
ngôi, muôn vật được nuôi nấng vậy.) (Trung dung, Chương ]). 








Chủ trương thực hiện Tâm như thế, đạo Nho nhắm tới phương diện tích 
cực của Tâm. Hiện thực rốt ráo Tâm của mình là làm sao cho phần linh 
thiêng thánh thiện trong con người được triển khai hết mức; từ đó, đạo Trời 
lan tỏa như dưỡng khí nuôi nấng mọi người, mọi vật. 

Mạnh Tử nói: “Hiện thực rốt ráo Tâm của mình thì biết được tính bản 
nhiên của mình.” 

Tại sao vậy? 

Tính bản nhiên là cái phần Trời trao cho con người từ thuở ban sơ; nó là 
cốt lõi của Tâm; hoặc hình dung hóa nó trong không gian thì tính bản nhiên 
nằm ở đáy sâu trong kho tàng tâm linh. Phải hiện thực rốt ráo Tâm thì tính 
bản nhiên mới hiện ra. Đạo Nho gọi tính bản nhiên là Thiên mệnh: “Thiên 
mệnh chi vị Tính - X®®> ?8}‡..” (Trung Dung, chương ]). Thiên mệnh là 
cái phần Trời trao cho; hay nói khác đi, tính bản nhiên là tính Trời chia cho 
mọi người; nó phổ biến tương tự như dưỡng khí trong thiên nhiên chia phần 
trong các chai, lọ vậy. Cũng chính cái thực tại tinh tuyển ấy, sách Đại học gọi 
là minh đức (năng lực sáng láng). Vì cái phần ấy thuộc về Trời cho nên Trời 
hằng tưởng nhớ. Kinh Thi, thiên Đại Nhã Hoàng hỹ, nói lên ý Trời rằng: “Dư 
hoài minh đức - °}š®J{Š. Ta nhớ đức sáng (ở trong con người).” Sách Trung 
Dung của Tử Tư đã nhắc lại câu trên trong chương cuối cùng, nói về nhân đạo 
và thánh đạo bao hàm trong thiên đạo. 

Có truy nguyên về phần Hình nhi thượng học trong Nho giáo, chúng ta mới 
hiểu ý tiếp theo của Mạnh Tử: “Tri kỳ tính, tắc tri thiên hỹ - #a3#L+, f|#eX 
® .” (Biết được tính bản nhiên của mình thì biết được Trời.) Biết được Trời 
thì trở nên con của Trời vậy. 

Con người sống trong trần gian, bởi vì mải mê chuyện ăn uống, rong chơi, 
tìm vật, hám lợi mà đánh mất Tâm của mình; hay nói đúng hơn là chôn vùi 
cái chân tâm của mình. Chân tâm đã bị chôn vùi thì tính bản nhiên vốn thiện 
trở thành tính ác; giống như ngọn nước đầu nguồn trong trẻo, khi chảy xuống 
miền xuôi thì bị đen đục vì chất dơ, chất thải do cặn bã của trần gian hoà vào. 
Đen đục, xấu xa đến nỗi bậc đại Nho thời Chiến Quốc là Tuân Tử không còn 
nhận ra một chút thiện nào nữa, mới lập nên thuyết “tính bản ác” (tính con 
người vốn ác). 
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Khi chân tâm bị chôn vùi, thì vọng tâm làm chủ thân xác, tính thiện hóa 
thành tính ác. Tính ác bao trùm trần gian làm cho mọi người đau khổ, khốn 
cùng. Tình yêu thương phát xuất từ tính thiện bản nhiên bị biến mất hoặc bị 
biến dạng trở thành méo mó ích kỷ; chỉ còn oán thù, sân hận, tham lam chi 
phối tất cả; cũng như ngày nay thiên nhiên bị ô nhiễm vì khí thải, nước thải. 

Bởi vậy, phương thức chữa trị cho xã hội loài người là bảo tồn cái tâm tỉnh 
tuyển (chân tâm), dưỡng dục cái tính bản nhiên (tính thiện). Giữ cho còn cái 
tâm tỉnh tuyền, nuôi nấng cái tính bản nhiên vốn lành, con người sẽ biết có 
Trời hằng hiện diện trong đời. Biết có Trời, trở nên con của Trời, con người sẽ 
được hạnh phúc. Đó là lý do con người phải phụng thờ Trời vậy. 

Cho nên, theo Mạnh Tử, đại diện cho quan điểm chính truyền của Nho 
giáo, thờ Trời chỉ là bảo tôn tâm của mình, dưỡng dục tính của mình, chứ 
không phải chỉ lo thắp nhang khấn vái, cầu đảo. 

Nếu có thắp nhang khấn vái, đó chỉ là thể hiện phần hình thức bên ngoài 
để chuẩn bị cho phần tâm lý bên trong. Phần bên trong, tổn tâm dưỡng tính 
mới quan trọng. Mạnh Tử đã nói về việc tổn tâm như sau: “Quân tử sở dĩ dị 
ư nhân giả, dĩ kỳ tồn tâm dã. Quân tử dĩ nhân tồn tâm, dĩ lễ tôn tâm. - 7Ÿ 
ñịvA 324`^Á 3#: vÀJ.#‹y,.. 8 f7vÀ+i a3, v1 ‹š.. (Quân tử sở đã 
khác người ta là bảo tổn tâm hồn của mình. Quân tử lấy điều nhân, điều lễ 
để bảo tổn tâm hồn.) (Mạnh Tử, Ly lâu hạ, 28). Nhắc đến nhân và lễ, đó là 
Mạnh Tử muốn cho các đệ tử nhớ tới lời dạy cao nhất của Khổng Tử dành cho 
Nhan Hồi: “Khắc kỷ phục lễ, vi nhân. - # C.?5 1ð ⁄9{ˆ . (Khắc chế lấy mình, 
trở lại theo khuôn phép là làm điều nhân.) (Luận Ngữ, Nhan Uyên, 1). Như 
thế, trong nhân có lễ, trong lễ có nhân. Các đức hạnh khác đều quan trọng, 
nhưng nhân và lễ là quan trọng nhất để tổn tâm dưỡng tính. 

Trong đạo thống ấy, ngày xưa, khi Khổng Tử ốm nặng, Tử Lộ khuyên thầy 
hãy cầu đảo cùng thần thánh. Khổng Tử trả lời: “Khâu chi đảo cửu hỹ - #É>_ 
3# 4 #4! (Khâu này cầu xin đã lâu rồi.) (Luận ngữ, Thuật nhi, 34). Câu này 
có hàm ý rằng đã từ lâu, Khổng Tử hằng tổn tâm dưỡng tính để thờ Trời rồi, 
chứ có phải đợi đến lúc đau ốm mới dâng lễ vật cầu đảo, khấn vái đâu! 

Một khi đã hiểu “tồn tâm dưỡng tính" là phụng thờ Trời, người ta còn phải 
lo lắng gì về chuyện chết trẻ hay sống lâu nữa? Chết trẻ hay sống lâu nào có 
quan trọng, miễn là con người phải sống sao cho thành con người đích thực 
là con của Trời. Vì thế, trong Kinh Thánh Tân Ước, Chúa Giêsu đã nói rằng: 
“Nào ai trong các ngươi lo toan áy náy mà có thể thêm cho đời mình một gang 
nữa không?... Trước hết, hãy tìm kiếm Nước Trời, cùng sự công chính của 
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Người...” (Tin Mừng, Mát-thêu: 6, 27, 33). Nước Trời là cảnh giới trong đó con 
người thực hiện chân tâm và Tính thiện; sự công chính của Trời là tình yêu 
thương vô bờ bến; bởi vì theo Thánh Gioan, “Thiên Chúa là tình yêư”. Tìm sự 
công chính của Trời là yêu thương và tôn trọng mọi người. 

Như vậy, chú trọng vào việc “tồn tâm dưỡng tính”, người ta không còn phải 
để tâm tới chuyện chết trẻ hay sống lâu, mà chỉ chuyên tâm tu sửa tấm thân 
để chờ đợi sứ mệnh Trời trao cho mình và hoàn thành sứ mệnh ấy trong cõi 
nhân sinh. 


2. 


#z-†jH: 83È#ở%.. lũ #f. #6 rậệ#: A3 
#jth> TT. & im, tu... }lZU3#› 
3È #,. 


Mạnh Tử viết: “Mạc phi mệnh dã. Thuận thụ kỳ chính. Thị cố, tri mệnh 
giả, bất lập hồ nham tường chi hạ. Tận kỳ đạo nhi tử giả, chính mệnh 
dã. Trất cố tử giả, phi chính mệnh dã.” 


Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Chẳng có gì mà chẳng phải Mệnh. Hãy thuận nhận sự 
chính đáng ấy. Vậy nên, người biết Mệnh, không đứng dưới bức tường 
nguy hiểm. Thực hiện rốt ráo đạo của mình mà chết, đó là Mệnh chính 
đáng. Bị gông cùàm mà chết, chẳng phải chính Mệnh vậy.” 


` ° 
BINH GIAI: 

Mệnh là một vấn đề rất khó nói mà vào lúc sinh thời, Khổng Tử đã ít đề 
cập tới; bởi vì, nói không khéo dễ trở thành mê tín, lệch lạc, phi lý. Trong đạo 
Nho, chữ Mệnh có nghĩa rất rộng; phải tùy từng trường hợp, tùy từng mạch 
văn mà hiểu chữ Mệnh ấy cho thích hợp. Chữ Mệnh mang những nghĩa sau 
đây: 

- Mệnh là cái phần Trời trao cho mỗi người khi mới vào đời (Thiên mệnh 

chỉ vị tính - X** ?8'#+ . ). Đó là tính bản nhiên của con người. 

- Mệnh là cái phần vụ Trời trao cho mỗi người tùy theo khả năng của người 

ấy. Phần vụ ấy có khi được trao sớm, có khi được trao muộn. Có người 
làm tu sĩ nêu gương đạo đức; có người làm thầy giáo dạy dỗ con em; có 
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người giỏi việc cai trị... Sách Trung Dung nói: “Cư đị đĩ sĩ mệnh - ## 3 
}4& . (Sống đơn sơ để đợi mệnh.” Chữ Mệnh đó hiểu theo nghĩa này. 


- Mệnh là ý chí, là qui luật của Trời đặt trên tạo vật. Mỗi loài thực vật, 
khoáng vật, động vật đều phải chịu qui luật do ý chí của Trời sắp đặt. 
Mặt trăng quay quanh trái đất mất một tháng. Trái đất quay quanh 
mặt trời mất một năm. Có loài hoa cỏ chỉ sống được trong một mùa (vài 
tháng); có loài cây sống được cả nghìn năm. Có loài côn trùng chỉ sống 
được vài ngày; có loài động vật sống được cả trăm tuổi. Sang loài người, 
cái Mệnh trở nên phức tạp hơn: có người chỉ có năng lực cơ bắp, có kỹ 
xảo tay chân; có người thích suy tư triết lý; có người giỏi âm nhạc, hội 
họa v.v... 


Mệnh còn là phần hậu kết của cái nhân đã được gieo (số mệnh). Ví dụ: say 
rượu lái xe thì gây ta1 nạn, gieo gió gặt bão, kẻ dùng gươm sẽ chết vì gươm... 
Ỏ đây, Mệnh cũng mang tính qui luật nữa; qui luật này có tính then máy của 
cơ khí, chứ không phải do Trời áp đặt. 

Chữ Mệnh trong đoạn văn trên của Mạnh Tử chỉ ý chí và qui luật của Trời. 
Như thế, Mạnh Tử muốn nói: chẳng có vật nào, người nào mà chẳng chịu sự 
chi phối của ý chí và qui luật Trời. 

Biết bao anh hùng hào kiệt từ nghìn xưa đã muốn chống lại Mệnh Trời để 
thực hiện ý riêng mình, đều thất bại. Bên Hy Lạp cổ đại, Alexandre Đại Đế 
mới 30 tuổi đã tung hoành bốn phương, mở rộng đế quốc; ông có ý định chinh 
phục cả thế giới để thỏa mãn tham vọng của mình. Tương truyền, sau khi 
chinh phục Trung Cận Đông, ông kéo đại quân sang Ấn Độ. Khi ngồi bên bờ 
sông Ấn Hà, thấy mặt nước mênh mông cản trở vó ngựa kiêu binh, ông đã 
thất vọng ngồi khóc. Sau đó, quay về, ông chết trong lúc tuổi còn thanh xuân. 
Thế là đế quốc Hy Lạp bị chia năm xẻ bảy; và vị thầy của ông là đại triết gia 
Aristote cũng thất vọng, uống thuốc độc chết, vì không còn biết nương tựa vào 
đâu trước sự ghen ty, chống đối của quần thần. 

Căn cứ vào kinh nghiệm lịch sử đã qua, Mạnh Tử mới đi đến kết luận: 
“Chẳng có gì mà chẳng phải Mệnh.” Mệnh là cái qui luật chính đáng trên tạo 
vật mà chỉ có Trời là chủ qui luật ấy mới biết tại sao lại như thế. Con người 
sống trong một không gian và thời gian hạn định không thể thấu tỏ hết được. 

Làm người, được hoài thai trong lòng mẹ là đã chịu sự chi phối của Mệnh 
rồi. Người đó có muốn không nhận chất liệu di truyền của cha mẹ trong con 
người cũng không được. Cho nên, cách hay nhất là thuận theo và nhận lấy 
qui luật chính đáng ấy. Tuy nhiên, muốn thuận nhận, người ta phải khiêm 
nhường học tập; học tập ở cổ nhân, ở kinh nghiệm trường đời. 
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Ỏ đây, Mạnh Tử lại phân biệt ra ha1 trường hợp: Chính Mệnh và Phi Chính 
Mệnh (nói tắt là Phi Mệnh). 

Người nào hiểu đạo Trời và thực hiện rốt ráo đạo ấy cho đến lúc từ giã cõi 
đời gọi là thuận Chính Mệnh. Kẻ nào không biết qui luật của Mệnh, lại đứng 
bên bức tường nguy hiểm sắp đổ mà bị đè chết, hoặc kẻ nào vi phạm hình luật 
quốc gia mà chết trong gông cùm; đó là những kẻ chết “Phi Mệnh”. Tương tự 
như vậy, kẻ nào thấy trời nổi giông gió mà còn dám lên chiếc thuyền ọp ẹp để 
bị chết thảm; kẻ nào ham ăn uống, ham nghiện hút đến nỗi bị các bệnh nan y 
mà chết; kẻ nào ham chức quyền, tham gia vào một chính quyền phản động, 
mất lòng dân, sắp sụp đổ để rồi bị đền tội; tất cả cũng là chết “Phi Mệnh” nốt. 

Thế thì, tuy có Mệnh Trời sắp đặt, nhưng Trời cũng cho con người được 
quyền tham dự vào cái Mệnh ấy, chứ không hoàn toàn bị áp đặt; đó là yếu 
tố Mệnh trong qui luật nhân quả (nghĩa thứ tư trong chữ Mệnh). Người ta 
có khả năng tránh được cái Mệnh do nhân quả này; muốn tránh Mệnh xấu, 
phải tạo nhân tốt. 

Do đó, Nguyễn Du mới nói: “Có Trời mà cũng có ta.” Nếu chúng ta không 
gieo nhân xấu và khôn ngoan, cẩn thận trong cách hành động, thì có thể 
tránh được tình trạng chết “Phi Mệnh”. 


3. 
#7: “#ñlđ-+. Rlk>”. £+# 4ã? 
. 8#. 

“R2 j1. f7 ®” › £®&äñzxé(fiu,. t# 

?t#*.. 
Mạnh Tử viết: “Câu. tắc đắc ch; xả, tắc thất chi.' Thị cầu hữu ích ư đắc 
dã, cầu tại ngã giả dã. 
“Cầu chi hữu đạo; đắc chi hữu Mệnh. Thị cầu vô ích ư đắc dã, cầu tại 
ngoại giả dã.” 

Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Tìm kiếm thì được; buông bỏ thì mất." Đó là tìm kiếm 
được những điều có ích, tìm kiếm trong ta vậy. 
“Tìm kiếm thì có đường lối, được thì có Mệnh.' Đó là tìm kiếm được 
những điều vô ích, tìm kiếm ở bên ngoài vậy.” 
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BÌNH GIẢI: 


Chúng ta có thể tìm kiếm được những điều hữu ích như sức khỏe, các đức 
hạnh. Những thứ đó đều ở trong ta, tùy thuộc vào ta; nếu chúng ta muốn tìm 
kiếm thì sẽ được; nếu buông bỏ thì sẽ mất. 

Muốn tìm kiếm sức khỏe, chúng ta phải học phép dưỡng sinh, ăn uống 
những thực phẩm lành sạch, phù hợp với qui luật âm dương của thiên nhiên 
và của cơ thể; lại phải làm việc và ngủ nghỉ có hạn độ. 

Muốn tìm kiếm đức hạnh, chúng ta phải rèn tập sống trong kỷ luật, phát 
huy các đức nhân, nghĩa, lễ, trí, tín. Sức khỏe và đức hạnh đều ở trong ta, 
nhưng ta phải tìm kiếm và gìn giữ; nếu buông bỏ, sống thác loạn thì sẽ mất. 

Còn những điều mà Mạnh Tử cho là vô ích, không liên hệ thiết thực với 
chúng ta như: địa vị, quyền bính, phú quý, công danh... cũng có thể tìm kiếm 
được, miễn là biết đường lối. Có nhiều đường lối đưa người ta đến địa vị, 
quyền bính, phú quý... hoặc ngay thẳng hoặc lắt léo, chạy chọt. Tuy nhiên tất 
cả những thứ ấy lại còn tùy thuộc vào Mệnh Trời nữa. Nói đến Mệnh Trời thì 
không thể nói được rốt ráo; chỉ có Trời mới biết rõ thôi, bởi vì chính Trời qui 
định. Xưa nay, người ta đã dùng nhiều cách lý giải, nhưng không cách nào 
hoàn toàn thỏa đáng, đáp ứng được sự thắc mắc muôn thuở của con người. 
Cho nên người ta mới nói những câu tục ngữ để an ủi: “may hơn khôn”, “học 


1» é 


tài thi phận”, “chó ngáp phải ruồi”... hoặc câu ca dao: 


“Số giàu đem đến dửng dưng, 
Lọ là con mắt tráo trưng mới giàu.” 

Tuy nhiên, những địa vị, quyền bính, phú quý, công danh... dễ đến thì cũng 
dễ đi như nước chảy qua cầu. 

Sở dĩ những thứ đó bị Mạnh Tử cho là vô ích, bởi vì có cũng được, không có 
cũng được; có khi không có lại còn tốt hơn. Ví dụ, nhiều tiền của có thể bị kẻ 
trộm giết người lấy của v.v... Tất cả những thứ vô ích đó đều ở bên ngoài thân 
ta, không hoàn toàn tùy thuộc vào ta. 


A. 
zƒH: #3424 › 6 mài, #42 kãñ. 
39 ân nu 4T: sR4+-#‡itr§. 


Mạnh Tử viết: “Vạn vật giai bị ư ngã hỹ. Phản thân nhi thành, lạc mạc 
đại yên. Cưỡng thứ nhi hành, cầu nhân mạc cận yên.” 
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Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Mọi vật đều đầy đủ ở ta. Trở lại mình mà thành thực, 
chẳng có gì vui lớn bằng. Cố gắng dung thứ cho người mà hành động, 
tìm kiếm điều nhân chẳng có đâu gần bằng.” 


BÌNH GIẢI: 


Thông thường người ta tưởng mình thiếu thốn đủ thứ và hướng ra ngoài để 
tìm kiếm. Tuy nhiên, nếu biết nhìn trở vào với con mắt đặc biệt, sẽ thấy rằng 
nơi mình có đầy đủ tất cả. Ta và vạn vật xét về phương diện vật chất cùng là 
tứ đại (đất, nước, gió, lửa) kết hợp lại; nói theo phạm trù ngũ hành, ta và vạn 
vật đều là tổng hợp của năm yếu tố: thủy, hỏa, mộc, kim, thổ. Cả ta và vạn vật 
đều có sự điều lý của qui luật âm dương, chỉ có khác nhau về độ số âm dương 
mà thôi. Các thánh nhân ẩn dật, các đạo sĩ, các thiển sư vì thấy được chân lý 
này mà họ có thể ngồi trong động đá nhiều năm với niềm an vui bất tuyệt. Sở 
dĩ các vị ấy được an vui vì nhận ra trong họ có một thực tại diệu huyền đồng 
thể với thực tại diệu huyền tiềm tại trong vũ trụ. Tại sao trong thiên nhiên 
lại có hoa này, hoa nọ tươi đẹp rực rố? Thưa rằng, thực tại diệu huyền đã phô 
bày vẻ đẹp vô hạn trong đó. Họ đâu cần phải đi du lịch nơi nọ, nơi kia để xem 
những cảnh lạ, để ăn uống những đặc sản từng vùng. Vì không nắm được 
chân lý tự thân, cho nên người ta càng đi, càng xem càng khao khát. 

Khi biết muôn vật đều đầy đủ nơi ta, chỉ cần quay trở lại mình mà sống 
một cách thành thật (phản thân nhi thành), tự trong lòng ta sẽ nảy sinh 
nguồn suối sự sống vĩnh hằng, khiến cho ta được hạnh phúc viên mãn (lạc 
mạc đại yên). Thấy được như vậy tức là ta đã giác ngộ và giải thoát, không 
còn vướng lụy vào vạn vật đa tạp nữa. Thấy chân không diệu hữu nơi mình, 
tức là thấy được Chân Lý vĩnh hằng: ta chỉ còn ra sức đem Chân Lý ra để bao 
dung tha thứ cho những ai xúc phạm đến ta (cưỡng thứ nhi hành). Đó là ta 
đã thực hành điều nhân với mọi người. Điều nhân đã ở bên ta, thì còn phải 
tìm nhân ở đâu nữa (cầu nhân mạc cận yên). 


5. 
®#ÝƒH: đ>m®#Š.› WH&m*®£#t 5. 4z 
an ® #n}| 1l đƒ › X4h, ° 


Mạnh Tử viết: “Hành chi nhi bất trứ yên, tập hỹ nhi bất sát yên; chung 
thân do chi, nhi bất tri kỳ đạo giả, chúng dã.” 


948 


MẠNH TỬ 





Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Hành động mà không làm cho sáng tỏ ra, cứ làm theo 
thói quen mà không xét kỹ; suốt đời noi theo đó, mà không biết đạo lý 
thế nào, số đông người là vậy.” 


BÌNH GIẢI: 


Đa số người ta cứ theo thói quen mà làm một cách vô ý thức. Người trước 
làm trong mê tín, người sau cũng cứ thế làm theo, không biết suy xét phải 
trái, không biết loại bỏ hay thêm thắt điều gì cho hợp lẽ, hợp thời. Như thế, 
đạo lý không thể sáng tỏ ra được, phải trái không thể phân biệt được, thế mà 
đa số người ta cứ noi theo suốt đời. 

Mạnh Tử đã tiếc cho người ta thiếu óc minh triết. Phải có óc minh triết mới 
biết điều chỉnh ngôn ngữ, điều chỉnh công việc làm cho đúng đắn, mới biết 
thải bỏ những sai lầm do tập quán lâu đời để lại. 


6. 
Em... ..x.Lv 6... ..... ..... 
Mạnh Tử viết: “Nhân bất khả dĩ vô sỉ. Vô sỉ chỉ sỉ, vô sỉ hỹ.” 
Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Người ta không thể không hổ thẹn. Không hổ thẹn cái 
điều đáng hổ thẹn, đó là không biết hổ thẹn nữa rồi.” 


BÌNH GIẢI: 


Con người sở dĩ khác loài vật là vì biết hổ thẹn. Hổ thẹn về những điều vi 
phạm luân lý, vi phạm luật pháp, vi phạm phẩm giá. Càng hổ thẹn nhiều, 
càng biết hối hận và sửa sai, mới trở nên người tốt được. Không biết hổ thẹn 
thì còn có gì xấu mà chẳng làm. Như anh chàng nước Tề kia (Mạnh Tử, Ly 
Lâu hạ, 32), có hai vợ; chẳng làm gì để nuôi vợ; đi xin xôi, thịt, rượu thừa ăn 
uống: lại còn về hãnh diện với hai vợ, nói dối rằng mình ăn uống với những 
nhà giàu sang. Còn có gì đáng nói nữa với con người không biết hổ thẹn, tự 
chà đạp phẩm giá của mình như vậy? 


LỆ 
? 7H: t2 k4. 1XÃ>7?747› &Jƒ He 


5 . ##‡3#‡^.;› †iJ‡t£^? 
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Mạnh Tử viết: “Sỉ chỉ ư nhân, đại hỹ. Vĩ cơ biến chỉ xảo giả, vô sở dụng 
sỉ yên. Bất sỉ bất nhược nhân, hà nhược nhân hữu?” 

Dịch nghĩa: 
Mạnh Tử nói: “Lòng hổ thẹn đối với người ta, rất lớn. Làm người giả dõi, 
khéo biến trá, đó là không dùng tói lòng hổ thẹn nữa rồi. Không hổ thẹn 
thì chẳng bằng người, liệu có gì bằng người nữa chăng?” 


BÌNH GIẢI: 


Lòng hổ thẹn rất quan trọng đối với con người. Có lòng hổ thẹn mới thăng 
tiến được. Thấy người khác tốt lành, tài giỏi hơn mình mà mình không biết 
tự thẹn, sao mình có thể cải thiện? Người nào luôn luôn giả dối, khéo dùng 
sự biến trá để gạt người khác, không tự thẹn với lương tâm, tức là không còn 
dùng tới lòng hổ thẹn trong tương giao xã hội nữa. 

Không biết hổ thẹn tức là vi phạm đức nghĩa, không thể sánh bằng những 
người bình thường được. Đức nghĩa là sự thể hiện tương giao tốt đẹp, thuận 
hoà với mọi người. Đức nghĩa đã vi phạm thì những đức khác như nhân, lễ, 
trí, tín cũng không có nữa. Có gì bằng người cho được? 

8. 
Ằhbín: tt, 3ý mi. tứ M+; 5W 

` .¬z ` »„ + ` 

ZF#Ä4? ##iimnm/A> 3ˆ. tt 1+2 7£ M822, RỊ 
ft Ñ.,*~. ÑHw#ffwx› fmờLfffnqEZ-ƒ? 
Mạnh Tử viết: “Cổ chỉ hiền vương hiếu thiện, nhi vong thế. Cổ chỉ hiền 
sĩ, hà độc bất nhiên? Lạc kỳ đạo, nhi vong nhân chi thế. Cố vương, công 
bất trí kính tận lễ, tắc bất đắc khí kiến chi. Kiến thả do bất đắc khí, nhĩ 
huống đắc nhi thần chỉ hồ?” 

Dịch nghĩa: 
Mạnh Tử nói: “Các bậc vua hiền ngày xưa ưa điều thiện mà quên cả 
thế lực của mình. Các hiền sĩ xưa, riêng mình chẳng như vậy sao? Vì 
vui trong đạo lý của mình mà quên thế lực của người. Cho nên các bậc 
vương, bậc công nếu không hết lòng kính trọng, trọn lễ thì luôn luôn 
không gặp được các hiền sĩ. Gặp còn luôn luôn không được, huống hồ 
được họ làm bề tôi sao?” 


BÌNH GIẢI: 


Ngày xưa, các bậc vua hiền như: Nghiêu, Thuấn, Vũ, Thang, Văn Vương... 
vì ham thích điều thiện hết mức, cho nên quên cả thế lực của một ông vua, đã 
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hạ mình nhiều lần đến nơi ruộng rẫy, bến sông để cầu hiển sĩ về giúp mình. 
Cũng vậy, các hiền sĩ vì thích điều thiện, vui trong đạo lý của mình, cho nên 
đã quên cả thế lực của các vua, thậm chí ngạo nghễ phê phán hành vi của các 
vua mà không sợ bị giết. Các hiển sĩ ngày xưa chỉ vui trong đạo mà không 
tha thiết gì tới địa vị, bổng lộc. Vì thế, các bậc thiên tử, các vua chư hầu nào 
không hết lòng kính trọng, trọn lễ thì không có cơ hội gặp mặt các hiền sĩ. Họ 
ẩn lánh trong rừng sâu, núi thẳm hoặc nơi chợ búa ô hợp, giả ngây, giả dại 
để tránh né các sứ giả do vua sai tới kiếm tìm. Muốn gặp mặt đã không dễ 
gì, làm sao có thể mong các hiền sĩ làm bề tôi của mình, sẵn sàng nghe lệnh 
mình? 


9. 
sh ƒ SN Kc9JJXH: ƒ3ƒ3ý 7? ñđã8 j 3ƒ: A#n* 7T 
SP: ÁRm7R So 
: 4m vÀ 5 ã®©? 
: {6£ › Rv]JvA 514. x7 Ỷ8%kš›: 
ZätHiÊ. ® ®®&ká› tu Of . l ®ä©‹ễ, dt E, 
®S%⁄jã. 
SÀN ý Tl‡sb , St 2X. : ; Ti“ , 12 R,>+ˆ ° 
3š R đ8-#Jt ý :¡ ttRỊ3Ê-6K T ‹ 
Mạnh Tử vị Tống Câu Tiễn viết: “Tử hiếu du hồ? Ngô ngứ tử du. Nhân 
tri chi, diệc hiêu hiêu; nhân bất tri, diệc hiêu hiêu.” 


Viết: “Hà như, tư khả dĩ hiêu hiêu hỹ?” 


Tàn 


Viết: “lôn đức, lạc nghĩa, tắc khả dĩ hiêu hiêu hỹ. Cố sĩ cùng bất thất 
nghĩa, đạt bất ly đạo. Cùng bất thất nghĩa, cố sĩ đắc kỷ yên. Đạt bất ly 
đạo, cố dân bất thất vọng yên. 
“Cổ chỉ nhân đắc chí, trạch gia ư dân; bất đắc chí, tu thân hiện ư thế. 
Cùng, tắc độc thiện kỳ thân; đạt, tắc kiêm thiện thiên hạ.” 
Dịch nghĩa: 

Mạnh Tử bảo Tống Câu Tiễn rằng: “Ông thích du thuyết chăng? Th sẽ 
nói với ông về du thuyết. Người ta biết mình, thì mình thánh thơi an 
nhiên; người ta chẳng biết mình, mình cũng thẳnh thơi an nhiên.” 
Hỏi: “Làm thế nào có thể được thẳnh thơi an nhiên như vậy? 
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Đáp: “Tôn trọng đức hạnh, vui trong điều nghĩa thì có thể thẳnh thơi an 
nhiên được. Cho nên kẻ sĩ lúc khốn cùng chẳng đánh mất điều nghĩa; 
lúc có địa vị chẳng lìa đạo lý. Khốn cùng mà chẳng đánh mất điều nghĩa, 
cho nên kẻ sĩ giữ được bản chất của mình. Có địa vị mà chẳng lìa đạo lý, 
cho nên dân không thất vọng. 


“Người đời xưa khi đạt được chí nguyện, thì thêm ơn huệ cho dân; khi 
không đạt được chí nguyện thì sửa mình để tỏ rạng ở đời. Lúc khốn 
cùng, thì một mình giữ điều thiện; lúc có địa vị, thì làm cho cả thiên hạ 
trỏ nên thiện.” 


BÌNH GIẢI: 


Vào thời Chiến Quốc, thiên hạ đại loạn, các vua chư hầu tranh hùng tranh 
bá, cho nên xã hội nảy sinh nhiều nhà du thuyết. Họ đến với các vua chư hầu 
để trình bày đường lối trị quốc an dân. Trong số đó, có cả người tốt lẫn kẻ xấu. 
Người tốt thì thương dân, kẻ xấu thì lợi dụng nước đục thả câu để mưu lợi 
riêng. Tống Câu Tiễn là một trong những nhà du thuyết thời đó. 

Mạnh Tử nói cho Tống Câu Tiễn nghe về bí quyết trong du thuyết, làm 
thế nào vẫn giữ được sự thảnh thơi an nhiên mỗi khi du thuyết thất bại hay 
thành công? 

Thấy Tống Câu Tiễn quan tâm, Mạnh Tử trình bày: Kẻ sĩ cần phải thượng 
tôn đức hạnh, vui trong điều nghĩa; lúc nào cũng tâm niệm mình đi du thuyết 
vì hạnh phúc của dân, nêu ra phương thế giúp vua để ổn định xã hội, chứ 
không phải tìm địa vị, bổng lộc cho mình. Với lý tưởng như vậy, dù không 
được vua chư hầu nghe lời, trọng dụng, mà gặp cảnh thiếu thốn, khốn cùng, 
kẻ sĩ vẫn không đánh mất điều nghĩa. Ví dụ: kẻ sĩ không dùng thủ đoạn lường 
gạt để kiếm miếng cơm, manh áo. Trong lý tưởng ấy, dù gặp lúc hiển đạt vinh 
quang, có địa vị lớn trong triều đình, kẻ sĩ vẫn không lìa đạo lý, tức là không 
tham lam vơ vét của dân, không đục khoét công quỹ, không dùng thủ đoạn 
thỏa mãn dục vọng riêng tư. 

Gặp lúc khốn cùng mà chẳng đánh mất điều nghĩa, kẻ sĩ mới giữ được bản 
chất của mình, đó là bản chất trong sạch, tự trọng của người quân tử. Khi có 
địa vị mà kẻ sĩ chẳng lìa đạo lý, vì thế, dân chúng không thất vọng, hết lòng 
tin tưởng, ủng hộ. 

Thời xưa, khi đạt được chí nguyện, có địa vị trong chính quyền, các kẻ sĩ 
tìm cách ban thêm ơn huệ cho dân được phúc lạc, ấm no. Khi không đạt chí 
nguyện, kẻ sĩ lui về ẩn dật đâu đó trong chốn dân dã, tu tâm sửa tính để 
nêu gương đạo đức cho người đời. Lúc khốn cùng thì giữ điều thiện cho riêng 
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mình; khi có cơ hội làm quan cai trị thì tìm biện pháp khiến cho toàn dân đều 
trở nên lương thiện. 

Với lý tưởng cao cả như vậy, dù thành hay bại, dù được trọng dụng hay bị 
bỏ rơi, kẻ sĩ luôn luôn được thành thơi an nhiên. 


10. 
? ƒH: #4+£mñÑ› KỶ. #k#fq42 
+: # +? 8. 
Mạnh Tử viết: “Đãi Văn Vương nhi hậu hưng giả, phàm dân dã. Nhược 
phù hào kiệt chi sĩ, tuy vô Văn Vương do hưng.” 

Dịch nghĩa: 
Mạnh Tử nói: “Đợi Văn Vương rồi sau mới phát khỏi, đó là những dân 
thường. Còn như những kẻ sĩ tài trí hơn người, tuy không có Văn Vương, 
cũng phát khỏi được.” 


BÌNH GIẢI: 


Đa số người dân thường, muốn phát khởi điều thiện cần phải có điều kiện 
thuận tiện, có sự hỗ trợ tỉnh thần, ví như sự xuất hiện của một thánh vương 
như Văn Vương. Khi một vua thánh ra đời, với tấm gương đức độ cao cả, 
người ta mới đua nhau bắt chước; do đó điều thiện mới dấy lên được. 

Còn đối với những kẻ sĩ tài trí, họ có sẵn nghị lực trong người, tuy không 
có vua thánh như Văn Vương xuất hiện, họ vẫn có thể tự sức mình phát khởi 
điều thiện. 


11. 
m»}H: WZvyA3‡ấ#t2z #› 1t. HØ424⁄2ÃÄ› RỊiB 
tŠ &‹ 
Mạnh Tử viết: “Phụ chỉ dĩ Hàn Ngụy chỉ gia, như kỳ tự thị khảm nhiên, 
tắc quá nhân viễn hỹ.” 

Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Nếu lấy gia sản của họ Hàn, họ Ngụy mà cấp thêm cho 
người nào, người ấy vẫn tự mình sống như thường, bình thản, thì người 
ấy vượt quá người ta xa lắm.” 
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BINH GIAI: 

Đối với những người tầm thường, khi nghèo khó thì buôn rầu, than thở, 
oán trời trách đất; khi bỗng nhiên giàu có sang trọng thì kiêu căng, lên mặt 
tự hào, khoe tài, khoe giỏi, coi rẻ những người kém hơn mình. 








Đối với một người nào mà cấp thêm cho họ một gia sản lớn lao như gia sản 
của họ Hàn, họ Ngụy thời Chiến Quốc, họ vẫn thản nhiên như không, chẳng 
lên mặt kiêu căng với ai, chẳng khoe khoang khoác lác, thái độ của họ trước 
sau không thay đổi; người ấy hẳn có một nhân cách cao cả, một nền đạo hạnh 
vững vàng vượt qua những người thường rất nhiều. Người ấy đáng được tin 
cậy để nhận những trách vụ lớn lao đối với quốc gia, xã hội. 


12. 


mi ƒ H: VÀ4Xki1È EU šE2Z Z4. vÀ +iễấtKK,,. ðÊ 
t2 #L3ƒ. 

Mạnh Tử viết: “Dĩ dật đạo sử dân, tuy lao bất oán. Dĩ sinh đạo sát dân, 
tuy tử bất oán sát giả.” 


Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Lấy đường lối an vui mà sai khiến người, tuy có nhọc 
nhần cũng không oán trách. Lấy đường lối bảo sinh mà giết người, tuy 
có chết cũng không oán trách người giết.” 


BÌNH GIẢI: 


Nhà cầm quyền chân chính phải biết lấy sự an vui, lấy sinh mệnh của dân 
làm trọng. Tất cả công việc của nhà cầm quyền đều phải nhắm tới lý tưởng 
phục vụ hạnh phúc của dân. 

Với mục đích đem an vui cho dân, có khi phải khiến dân lao nhọc; tuy vậy, 
dân cũng không hề oán trách, bởi vì dân biết việc lao nhọc là cần thiết. 

Với mục đích bảo toàn mạng sống cho dân, có khi phải giết kẻ phạm pháp 
để duy trì sự ổn định, an lành cho dân; tuy trong dân có kẻ phải chết, dân 
cũng không oán trách nhà cầm quyền đã giết. 

Hoặc, còn hơn nữa, khi phải chống lại quân thù để bảo vệ mạng sống cho 
toàn dân, nhà cầm quyền phải phát động chiến tranh, đưa dân ra mặt trận; 
tuy trong dân sẽ có nhiều người bị giết, dân cũng sẽ không oán trách nhà cầm 
quyền đã gây ra sự chết chóc đó. 
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13. 
#h° ƒẴẰH: j3 2ZK,.› #nử,: +73 EK.. tệ6Ê+e 
,. tín S44, #lÙ*~fn ®/J8› EK.Hiễ mm 2n 9 
KT cúng 
%X#Ÿðitã #1L› 515 72P. TRE 4 XÃ3uE]ljt, 3 
H¿}jãz® ! 
Mạnh Tử viết: “Bá giả chỉ dân, hoan ngu như dã. Vương giả chỉ dân, hạo 
hạo như dã. Sát chi, nhi bất oán; lợi chi nhi bất dung. Dân nhật thiên 
thiện nhi bất tri vi chỉ giả. 
“Phù, quân tử, sở quá giả hóa; sở tôn giả thần. Thượng hạ dữ thiên địa 
đồng lưu. Khởi viết tiểu bổ chi tai?” 

Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Dân của bậc Bá thì được hón hở vui mừng. Dân của bậc 
Vương thì được thanh thần an nhiên. Giết ai, thì dân không oán; làm lợi 
thì dân chẳng coi là có công. Dân mỗi ngày một hướng về điều thiện mà 
không biết ai đã làm ra vậy. 


“Này, bậc quân tử, người qua nơi nào nơi ấy được cải hóa; người gìn giữ 
điều gì điều đó có thần lực. Trên dưới với trời đất cùng thông lưu. Há nói 
rằng ích lợi ít ổi sao?” 


BÌNH GIẢI: 


Bậc Bá là vị vua chư hầu hùng mạnh về quân sự, kinh tế phôn thịnh, dân 
chúng đông đảo. Ông ta lấy danh nghĩa của Thiên tử để qui tụ hầu hết các 
chư hầu nhỏ yếu, mời gọi các chư hầu có thế lực, thành lập một liên minh, 
thiết lập minh ước hẳn hoi, nêu cao chính nghĩa cứu khốn phò nguy. Tiêu 
biểu như trường hợp của Tề Hoàn Công. Trong nhiều năm, không nước nào 
dám đánh lại và cưỡng lệnh. Dân trong nước của Bá chủ được hớn hở vui 
mừng, làm ăn phát đạt, có uy thế với các lân bang. 

Bậc Vương là vị vua cai trị cả thiên hạ Trung quốc như vua Nghiêu, vua 
Thuấn, vua Vũ, vua Thang... Bậc Vương cai trị bằng đạo đức nhân nghĩa, cho 
nên đất nước được thái bình thịnh trị lâu dài; vua các nước viễn phương đều 
một lòng giao hiếu, thần phục. Dân trong nước của bậc Vương được thanh 
thản an nhiên, không lo sợ quân thù xâm lấn, cũng không sợ phải tham gia 
chinh chiến ở phương xa; trong nước không có nạn quan lại áp bức, không có 
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trộm cướp nhiễu nhương. Bởi vì cai trị bằng nhân nghĩa, cho nên bất đắc dĩ 
bậc Vương có ra lệnh giết ai, hẳn là kẻ ấy đáng tội chết, dân không cần thắc 
mắc hay oán trách. Dân được hưởng lợi là chuyện tự nhiên như trời mưa, trời 
nắng, đã trở thành thói quen từ lâu; cho nên cũng không coi mối lợi nào đó 
là do công của vua quan. Ngày ngày, dân sống trong điều thiện một cách tự 
nhiên như trẻ thơ, không cần biết do ai mà mình sống thiện hảo như vậy. 

Chỉ có bậc Vương cai trị dân bằng đường lối đạo đức nhân nghĩa mới là 
bậc quân tử đích thực. Bậc quân tử hiện diện ở đâu, nơi đó dân chúng được 
cảm hóa, mọi việc tiến hành theo đạo Trời. Bậc quân tử cất giữ điều gì trong 
lòng đều là những điều may lành, mỗi khi ban bố ra, thì nảy sinh năng lực 
thần kỳ (sở tồn giả thần), khiến cho mọi sự đều tốt đẹp. Đường lối cai trị của 
bậc Vương vì hợp với đạo Trời cho nên từ các quan trên trong triều đình cho 
đến dân chúng ở cấp dưới, kẻ cả môi trường thiên nhiên bao gồm trời đất đều 
được thông lưu nhất quán, không có trở ngại, ách tắc (Thượng hạ dữ thiên 
địa đồng lưu). 

Tuy nhà nước không tuyên truyền, khoe khoang về ích lợi của chính sách 
cai trị, nhưng thực ra sự ích lợi của đường lối Vương đạo mới to tát làm sao, 
đâu có thể bảo là ít ỏi được? (Khởi viết tiểu bổ chỉ ta1?). 


14. 
#7?iH: +©š› X2 ^ AÄở*.. 
-#+fÉŒ(C, 4n # #tL>fiƒ K4. ÉẲm: KKZ: đất, 
K#+> . ýÉmM††EK.M: ýÉ#t(fj Ea. 
Mạnh Tủ viết: “Nhân ngôn bất như nhân thanh chỉ nhập nhân thâm dã. 


“Thiện chính, bất như thiện giáo chi đắc dân dã. Thiện chính, dân úy 
chi; thiện giáo, dân ái chi. Thiện chính đắc dân tài; thiện giáo đắc dân 
tâm.” 

Dịch nghĩa: 
Mạnh Tử nói: “Lời nói nhân đức cảm hóa con người thâm sâu không 
bằng danh tiếng nhân đức. 
“Cai trị giỏi thu phục dân không bằng giáo hóa giỏi. Cai trị giỏi thì dân 
sợ; giáo hóa giỏi thì dân yêu. Cai trị giỏi làm cho dân có của cải; giáo hóa 
giỏi thì được lòng dân.” 
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BÌNH GIẢI: 


Lời nói nhân đức không có khả năng tác động mạnh bằng danh tiếng nhân 
đức. Danh tiếng nhân đức chứng tỏ rằng nhà cai trị đã thực hành nhân đức 
từ lâu. Nhà cai trị đã thực hành nhân đức trước mới có thể cảm hóa dân 
chúng một cách sâu xa. Như thế, nhà cai trị đã làm gương nhân đức cho dân 
chúng bắt chước. 

Cai trị giỏi là sắp đặt cơ cấu cai trị chặt chẽ, hợp lý, tránh được sự hao phí 
thời gian, hao phí công qui, tránh được tệ nạn tham nhũng. Cơ cấu cai trị chặt 
chẽ dẫn đến sự điều động guồng máy cai trị từ trung ương đến địa phương 
được lưu thông tốt đẹp. Do đó, nền hành chính quốc gia không bị trở ngại, sẽ 
tạo ra sự ổn định, thành công, tiến bộ. Tuy nhiên cai trị giỏi mà không giáo 
hóa giỏi thì ít thu phục được dân chúng. 

Giáo hóa giỏi là khéo dạy dân sống trong đạo đức, khiến dân biết tự trọng, 
tự quản, biết hy sinh cho nhau. Cai trị giỏi mới là biết cách quản chế dân, 
khiến cho dân không phạm pháp. Giáo hóa giỏi mới làm cho dân phát khởi 
được tinh thần vị tha, hết lòng vì đại nghĩa quốc gia. Khiến cho dân biết cởi 
mở tấm lòng, biết quên mình hy sinh mới gọi là thu phục được dân. 

Cai trị giỏi chỉ làm cho dân chúng sợ nhà cầm quyền, sợ hình phạt nặng nề. 
Giáo hóa giỏi mới làm cho dân chúng yêu mến nhà cầm quyền, coi nhà cầm 
quyền như cha mẹ, anh em, mới khiến cho dân chúng coi đất nước như một 
đại gia đình đáng yêu, đáng phục vụ. 

Cai trị giỏi, khéo phát triển và vận dụng các tài nguyên quốc gia, thì dân 
chúng có nhiều cơ hội để làm giàu. Giáo hóa giỏi mới làm cho dân chúng yêu 
mến quê hương mình, yêu mến chế độ cai trị, không muốn lìa bỏ, mới gọi là 
thâu đạt được lòng dân. 


15. 
mfhƒH: ÄA2/Øƒ£®⁄##m?È3. 3L ñbt,. 5 RE ứn 
2u; XE nử,. 
J33‡È>#j, &##r§#}ðLŸ. 41fEKkdu,, & Zm#L 
Jwx,. ðUờU, 1l. XE: bu. &ltu, t3 XÃ 
Tử. ‹ 


Mạnh Tử viết: “Nhân chỉ sở bất học nhi năng giả, kỳ lương năng dã. Sở 
bất lự nhi tri giả, kỳ lương tri dã. 
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“Hài đề chi đồng, vô bất tri ái kỳ thân dã, cập kỳ trưởng dã, vô bất tri 
kính kỳ huynh dã. Thân thân, nhân dã. Kính trưởng, nghĩa dã. Vô tha, 
đạt chi thiên hạ dã.” 


Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Điều người ta không học mà làm được, đó là lương năng. 
Điều không suy nghĩ mà biết được, đó là lương tri. 


“Đứa trẻ còn được bế bồng biết cười, không đứa nào không biết yêu cha 
mẹ nó. Kịp đến lúc lón lên, không đứa nào không biết kính anh nó. Thân 
yêu cha mẹ là nhân; kính bậc trên là nghĩa. Không có gì khác, đó là 
những điều thông suốt cả thiên hạ vậy.” 


BÌNH GIẢI: 


Mạnh Tử cho rằng trong con người có những yếu tố nền tảng hay bản chất 
thuần nhiên đã có sẵn do Trời trao cho. Ông gọi là lương năng, cái khả năng 
tự nhiên, do đó người ta có thể làm những điều chưa học. Ông gọi là lương 
tri, cái khả năng tự nhiên, do đó người ta có thể biết được những điều chưa 
có thời gian suy nghĩ. 

Ở đây, chữ lương (È) có nghĩa cao sâu hơn nghĩa thông thường là tốt, lành, 
lương thiện. Lương là yếu tố nền tảng thuần nhiên gắn liền với bản thể siêu 
hình của con người. 

Mạnh Tử nêu ví dụ: đứa trẻ mới hai, ba tuổi, còn chịu bế bồng, chưa được 
dạy bảo gì; thế mà đứa nào cũng biết yêu mến cha mẹ nó qua cử chỉ hướng 
theo, không muốn rời xa. Đứa trẻ lớn hơn, chưa được học tập gì; thế mà đứa 
nào cũng biết kính mến anh nó, muốn bám theo để được bảo vệ. 

Ông cho rằng tình thân yêu, kính mến bẩm sinh đó là đầu mối của điều 
nhân, điều nghĩa. Nhân nghĩa chính là lương năng, lương tri của con người, 
đã có sẵn trong bản chất con người, chứ không phải do giáo dục của xã hội 
gắn vào về sau. Lương năng, lương tri, là những thực tại có chung, thông suốt 
trong toàn thể loài người. 


16. 
shiƒH: Z2 #ŸR‹hb*x⁄†› W k6. 8Ð: 
X52 2L}R\h >3 #£Á# ấy. XIM—É#, B, 
—⁄4fT;› 3#;kirJ, ìh/|3#3>ñtUù,. 
Mạnh Tử viết: “Thuấn chi cư thâm sơn chỉ trung, dĩ mộc thạch cư, đữ lộc 


qiÌ: 
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thỉ du, kỳ sở dĩ đị ư thâm sơn chỉ dã nhân giả, cơ hy. Cập kỳ văn nhất 
thiện ngôn, kiến nhất thiện hạnh, nhược quyết Giang Hà, bái nhiên mạc 
chi năng ngự dã.” 


Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Ông Thuấn khi ở trong núi sâu, sống với cây đá, chơi với 
nai, heo. Đời sống của ông so với một kẻ quê mùa nơi núi sâu không khác 
øì mấy. Kịp đến lúc ông nghe được một câu nói lành, nhìn thấy được một 
hành vi lành, thì cũng như tháo nước sông Giang, sông Hà, nước chẩy 
âm ào, không gì có thể ngăn cản được ông (hướng thiện) nữa.” 


BÌNH GIẢI: 


Ông Thuấn là một nhân vật đặc biệt trong lịch sử Trung Hoa cổ đại. Thực 
ra không có sử sách chính thức nào chép về tiểu sử ông Thuấn, vì thời đó chưa 
có sử (khoảng trên 2000 năm trước Công nguyên). Những sự tích về ông đều 
do dân gian truyền miệng mà Khổng Tử, Mạnh Tử nhắc lại để làm tấm gương 
răn dạy các đệ tử. 

Như chuyện kể trong đoạn này, ông Thuấn không được cha mẹ hướng dẫn 
hay không được thầy dạy tử tế. Ông sống trong rừng sâu, núi thẳm, làm bạn 
với cây, đá, chơi đùa với nai, heo, như một người thiểu số, so với một kẻ quê 
mùa thô lỗ không khác gì mấy. Thế mà khi nghe được lời thiện, nhìn thấy 
gương thiện thì lập tức lòng ông hướng thiện. Bao nhiêu khuynh hướng thiện 
trong ông đều phát huy khác thường, khiến ông trở nên một bậc thánh nhân, 
danh tiếng vang thiên hạ, truyền đến tận triều đình vua Nghiêu. Có phải ông 
là một nhân vật huyền thoại đã được dân chúng tô vẽ thêm do tâm lý khao 
khát một thánh vương, hay chính bản thân ông đã có sẵn một bản chất phi 
thường chỉ chờ cơ hội thuận tiện mà thành tựu? 


17. 
®?hƒ£H: & #7. &#&‡Ä0ð1X@&, 3a 
Mạnh Tử viết: “Vô vi kỳ sở bất vi; vô dục kỳ sở bất dục. Như thử nhi dĩ 
hỹ.” 

Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Không làm những điều mình chẳng nên làm; không muốn 
những điều mình chẳng nên muốn; như thế mà thôi.” 
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BÌNH GIẢI: 

Những điều mình chẳng nên làm là những điều vi phạm đạo đức, luân lý, 
luật pháp. Nói chung đó là những điều có hại cho chính bản thân mình và cho 
tha nhân. Chẳng những không làm mà cũng không muốn nữa, nghĩa là ngăn 








chặn những điều xấu, không cho chúng nảy mầm trong tâm hồn mình. Tuy 
cả hai trường hợp “không làm, không muốn” mới chỉ là phương diện tiêu cực 
của đạo đức, nhưng đã là quá khó và quá tốt đối với nhiều người. Còn phương 
diện tích cực của đạo đức là hãy làm những điều tốt cho bản thân mình và 
cho tha nhân; điều này còn khó hơn một bậc nữa, đòi hỏi ý chí và nghị lực rất 
nhiều. 

Tuy nhiên, trong hoàn cảnh xã hội thời Xuân Thu, Chiến Quốc, dạy cho đệ 
tử không làm, không muốn những điều xấu đã là đủ lắm rồi. Trước khi mong 
làm thánh nhân, hãy tập làm con người bình thường vô tội đã. 


18. 


Ằ?biƒn: XZñjfÃ®NMfm#› liñŸ3XX⁄.. 7ẤKE 
lệ ƒ, Ji, › JLRU/Ê›: Miể. 


Mạnh Tử viết: “Nhân chi hữu đức tuệ thuật trí giả, hằng tôn hồ sấn tật. 
Độc cô thần nghiệt tử kỳ thao tâm dã nguy, kỳ lự hoạn dã thâm, cố đạt.” 


Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Những người có đức hạnh sáng suốt, có trí khôn giỏi 
giang, thường tồn tại trong tai vạ. Những bề tôi cô độc ở phương xa, 
những con cái của vợ lẽ, nàng hầu, chịu giữ gìn tâm ý trong nguy khốn, 
chịu lo lắng hoạn nạn sâu xa, cho nên mới thành tựu.” 


BÌNH GIẢI: 


Mạnh Tử đã nhận xét thấy một thực tế trong đời: những người có đức 
hạnh sáng suốt, có trí khôn mình mẫn, có sáng kiến giỏi giang... hầu hết đều 
trưởng thành trong gian nan khổ nhục và họ đã cố gắng tôn tại, rồi vươn lên 
trong những hoàn cảnh rất khắc nghiệt. Những người ấy có thể là những bề 
tôi ở chốn biên thùy xa xôi, không được sự trợ giúp bao che của ô dù triều 
đình; họ phải phấn đấu tự lực, tự tồn. Những người ấy có thể là con cái của vợ 
lẽ, nàng hầu, bị cha bỏ quên, bị họ hàng khinh bỉ, không được bảo bọc nâng 
đỡ từ tấm bé; họ phải cố giữ tấm lòng trong sạch trong thiếu thốn hiểm nguy; 
họ phải lo nghĩ đương đầu với những hoạn nạn, éo le của thời cuộc. Những 
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người ấy mới có nhiều kiên nhãn, dồi dào kinh nghiệm, mới thông tỏ được ý 
nghĩa của nhân sinh; do đó họ có thể thành tựu được nhân cách vững vàng, 
có thể trau giổi được tài năng đích thực. 

Xem thế thì những con nhà trưởng giả, sống trong nhung lụa, luôn luôn 
được nuông chiều trong một hoàn cảnh dễ chịu, đầy đủ tiện nghĩ, khó lòng 
phấn phát được tài trí một cách đặc biệt. 

Những tấm gương danh nhân ấy đầy dẫy trong lịch sử nhân loại từ cổ chí 
kim. Kể cả vua Thuấn, Khổng Tử, Mạnh Tử... là những đại hiền trong đạo 
Nho cũng đều xuất thân trong những hoàn cảnh khắc nghiệt như vậy. 

19. 


ƒfH: TU86^A#› #<#› R4 #t,. 5 
+®Ä E đ › vVÀ22Lfđ. tt È,. 
ñXK3#› ‡'Jf72+X Tm44i1* #1.. ñk^ 
%› mi sb,. 
Mạnh Tủ viết: Hữu sự quân nhân giả; sự thị quân, tắc vi dung duyệt giả 
dã. Hữu an xã tắc thần giả, dĩ an xã tắc vi duyệt giả dã. 
Hữu thiên dân giả, đạt khả hành ư thiên hạ nhi hậu hành chi giả dã. 
Hữu đại nhân giả, chính kỹ nhi vật chính giả dã. 

Dịch nghĩa: 
Mạnh Tử nói: “Có hạng người phụng sự vua, khi thờ phụng thì làm 
những việc nịnh bợ, tâng bốc cho vua vui lòng. Có hạng bề tôi lo trị an 
đất nước, lấy việc trị an đất nước làm vui lòng. 
“Có hạng dân Trời, liệu có thể hành đạo trong thiên hạ, sau đó mới chịu 
hành động. Có hạng đại nhân, tự mình sống chính đáng mà mọi vật 


được chính đáng.” 


` s 
BINH GIAI: 

Mạnh Tử phân biệt ra bốn hạng người ra làm quan ngày xưa: 

Thứ nhất: làm quan để phụng thờ vua; dùng lời nịnh hót, cử chỉ tâng bốc, 
thủ đoạn đón rước ý vua để làm vui lòng vua. 

Thứ hai: làm quan để giữ yên đất nước; họ lấy việc giữ yên đất nước làm 
niềm vui; họ cảm thấy an lòng khi dân chúng không bị cướp bóc, đất nước 
không bị xâm lấn. 
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Thứ ba: các nhân vật này là những người đặc biệt, hiểu thấu thiên lý; cho 
nên chỉ chấp nhận ra làm quan khi đã liệu đoán được đạo lý có thể thi hành 
trong thiên hạ. Thấy tình thế không thuận lợi cho việc triển khai đạo lý, các 
ngài không chịu ra làm quan. Mạnh Tử mệnh danh là “dân Trời” (Thiên dân). 

Thứ tư: các đại nhân này chủ trương ra làm quan là tự mình nêu gương 
sống chính đáng để cho mọi người cũng sống chính đáng theo và mọi sự, mọi 
vật đều được ổn định. Khổng Tử và Mạnh Tử thuộc hạng này. 

Vào thời Xuân Thu, Chiến Quốc, hạng “Thiên dân” hầu như không có; nếu 
có, các ngài đi ẩn dật hết. Hạng đại nhân thì hiếm hoi như sao buổi sớm. 
Hạng quan biết lo trị an đất nước chỉ đếm được trên đầu ngón tay. Còn hạng 
làm quan để nịnh hót, bợ đỡ kiếm lợi thì nhiều không kể xiết; bao nhiêu xe 
chở cũng không hết! 


20. 
7H: #8†?7=#› míXTX*#4t⁄Ã. 
‡#^› —#”,. TX T434m#tÄ2., =?t,. 
8T7?71=14. m+X T ®*8/Ã. 
Mạnh Tử viết: “Quân tử hữu tam lạc, nhĩ vương thiên hạ bất dự tôn yên. 
“Phụ mẫu câu tồn, huynh đệ vô cối, nhất lạc dã. Ngưỡng bất quý ư thiên, 
phủ bất tạc ư nhân, nhị lạc dã. Đắc thiên hạ anh tài nhi giáo dục chỉ, 
tam lạc dã. 
“Quân tử hữu tam lạc, nhi vương thiên hạ bất dự tôn yên.” 

Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Người quân tử có ba niềm vui, nhưng làm bậc vương cả 
thiên hạ không ở trong những niềm vui đó. 

Cha mẹ đều còn, anh em không xảy ra điều gì, đó là niềm vui thứ nhất. 
Ngước lên không thẹn với Trời, cúi xuống không tủi hổ với người, đó là 
niềm vui thứ hai. Được dạy dỗ những người tài giỏi trong thiên hạ, đó là 
niềm vui thứ ba. 

“Người quân tử có ba niềm vui, nhưng làm bậc vương cả thiên hạ không 
ỏ trong những niềm vui đó.” 
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BÌNH GIẢI: 


Quân tử là người có đạo đức cao cả, cho nên những niềm vul của người ấy 
khác với người thường. Đối với người thường, được làm vương cai trị cả thiên 
hạ, nắm toàn quyền sinh sát trong tay, ai ai cũng phải tuân phục, kính sợ; 
hẳn đó là niềm vui lớn nhất. Tuy nhiên, người quân tử coi làm vua là thi hành 
bổn phận đối với toàn dân, phải gánh trách nhiệm nặng nề. Thi hành bổn 
phận, gánh trách nhiệm nặng nề thì có nhiều điều phải lo nghĩ đến mất ăn, 
mất ngủ. Do đó, làm vua cả thiên hạ không phải là một trong ba niềm vui 
của người quân tử. 

Vì có nết hiếu, cho nên người quân tử được vui khi thấy cha mẹ còn sống 
khỏe mạnh cả. Vì có nết đễ, cho nên người quân tử được vui khi thấy anh em 
không gặp tai nạn gì. Đó là niềm vui thứ nhất. 

Vì có đạo đức, người quân tử không làm điều gì trái với lương tâm, cho nên 
ngẩng lên không thẹn với Trời, cúi xuống không tủi hổ với người; tâm trí lúc 
nào cũng thư thái an nhiên. Đó là niềm vui thứ hai. 

Vì tha thiết với thế đạo, muốn xã hội được tiến bộ, có tấm lòng ưu ái với 
nhân quần, cho nên người quân tử muốn đem những điều mình đã học trao 
lại cho thế hệ đàn em. Nay được đóng vai thầy dạy dỗ những trang anh tài 
tương lai trong thiên hạ, thật là một điều hân hạnh lớn. Đó là niềm vu thứ 
ba. 

Cả ba niềm vui của người quân tử đều là những niềm vui bao hàm đạo đức 
tính. 


21. 
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Mạnh Tử viết: “Quảng thổ, chúng dân, quân tử dục chi; sở lạc bất tôn 


yên. Trung thiên hạ nhi lập, định tứ hải chi dân, quân tử lạc chi, sở tính 
bất tôn yên. 
“Quân tử sở tính, tuy đại hành bất gia yên; tuy cùng cư, bất tổn yên. 
Phận định cố dã. 
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“Quân tử sở tính, nhân, nghĩa, lễ, trí; căn ư tâm. Kỳ sinh sắc dã, túy 
nhiên hiện ư diện, áng ư bối, thi ư tứ thể. Tứ thể, bất ngôn nhi dụ.” 


Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Đất rộng, dân đông, người quân tử muốn vậy; nhưng 
niềm vui của người quân tử không ở đó. Đất nước đứng ở trung tâm 
thiên hạ, ổn định dân chúng bốn biển, người quân tử cảm thấy vui; 
nhưng bản tính người quân tử không ở đó. 


“Bản tính người quân tử, tuy có tiến hành những việc lớn lao, cũng 
không thêm, tuy có sống trong khốn cùng, cũng không bót. Tính phận 
người quân tử đã được định cho chắc chắn vậy. 


“Bản tính người quân tử là nhân, nghĩa, lễ, trí; có gốc rễ ở tâm. Phát 
sinh ra ngoài thì nhuần nhã hiện ở mặt, nở nang ở lưng, phô bày ra tay 
chân. Tay chân tuy không nói nhưng tỏ rõ.” 


BÌNH GIẢI: 


Cũng như những người bình thường, người quân tử muốn cho nước nhà 
thịnh vượng, đất rộng, dân đông; người quân tử cảm thấy vui khi nước nhà có 
vị trí quan trọng giữa các chư hầu, các lân bang trọng nể, dân chúng ổn định 
thái bình. Tuy nhiên, bản tính cố hữu của người quân tử không lệ thuộc vào 
những sự kiện bên ngoài. Vì thế, dù có thành công lớn lao, hay thất bại nặng 
nề, có đói khát khốn cùng, bản tính người quân tử vẫn không thay đổi, không 
thêm, không bớt. 

Bản tính người quân tử là một nền đạo đức vững chắc bao gồm: nhân, 
nghĩa, lễ, trí... có gốc ở tâm. Bản chất đạo đức chính là tính phận được Trời 
dành sẵn cho, gắn liền với bản thân quân tử. Bản chất ấy tuy là một thực tại 
tâm linh siêu hình nhưng khi phát huy ra ở hình sắc bên ngoài, thì nhuần 
nhã ở khuôn mặt, ôn lương ở cử chỉ, dáng điệu; dịu dàng tế nhị ở tay chân. 
Tuy cái phần thân thể người quân tử không nói nên lời nhưng ở đó tỏ rõ một 
phẩm cách cao quý đáng trọng, đáng nể, đáng mến, khiến cho mọi người 
muốn gần gũi. 
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Mạnh Tử viết: “Bá Di ty Trụ, cư Bắc Hải chỉ tân, văn Văn Vương tác, 
hưng viết: 'Hạp qui hồ lai? Ngô văn Tây Bá thiện dưỡng lão giả.” Thái 
Công ty Trụ, cư Đông Hải chỉ tân, văn Văn Vương tác, hưng viết: 'Hạp 
qui hồ lai? Ngô văn Tây Bá thiện dưỡng lão giả.” Thiên hạ hữu thiện 
dưỡng lão, tắc nhân nhân dĩ vi kỷ qui hỹ. 





“Ngũ mẫu chi trạch, thụ tường hạ dĩ tang, thất phụ tàm chi, tắc lão giả 
túc dĩ ý bạch hỹ. Ngũ mẫu kê, nhị mẫu trệ, vô thất kỳ thời, lão giả túc 
dĩ vô thất nhục hỹ. Bách mẫu chỉ điền, thất phu canh chi, bát khẩu chi 
gia khả dĩ vô cơ hỹ. 

“Sở vị Tây Bá thiện dưỡng lão giả, chế kỳ điền lý, giáo chi thụ súc, đạo 
kỳ thê tử, sử dưõng kỳ lão. Ngũ thập phi bạch bất noãn; thất thập phi 
nhục bất bão. Bất noãn, bất bão, vị chi đống, nỗi. Văn Vương chi dân vô 
đống, nỗi chi lão giả. Thử chỉ vị dã.” 

Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Bá Di lánh Trụ, sống ở bãi Bắc Hải, nghe tin Văn Vương 
dấy lên, ông đứng dậy nói: Sao chẳng đến mà qui phục? Th nghe nói Tây 
Bá khéo nuôi người già. Thái Công lánh Trụ, sống ở bãi Đông Hải, nghe 
tin Văn Vương dấy lên, ông đứng dậy nói: 'Sao chẳng đến mà qui phục? 
Th nghe nói Tây Bá khéo nuôi người già.` Thiên hạ có vua khéo nuôi 
người già, thì những bậc nhân đức đến qui phục mình vậy. 

“Được năm mẫu đất cư trú, trồng dâu bên tường, phụ nữ chăn tầm, thì 
người già đủ lụa để mặc. Nếu có năm con gà mái đẻ, hai con heo nái, 
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không mất thời sinh sản, người già đủ thịt ăn. Được trăm mẫu ruộng, 
người chồng cày cấy, nhà có tám miệng ăn không phải đói. 

“Bảo rằng ông Tây Bá khéo nuôi người già vì ông biết chế định ruộng 
vườn, dạy dân trồng cây, nuôi gia súc, hướng dẫn vợ con người ta nuôi 
bậc lão thành của họ. Năm mươi tuổi mà không có lụa thì không ấm; 
bảy mươi tuổi mà không có thịt thì không no. Không ấm, không no tức 
là đói rét. Dân của Văn Vương không có người già đói rét. Những điều 
ấy chứng tỏ như vậy.” 

BINH GIAI: 

Sở dĩ Văn Vương (Tây Bá) được các bậc nhân đức qui phục, trong đó có 
hai nhân vật nổi tiếng là Bá Di và Thái Công (Khương Tử Nha, tục gọi là Lã 
Vọng), vì Văn Vương khéo nuôi người gìà. 

Không phải Văn Vương tập trung người già lại một nơi, bỏ ngân sách nhà 
nước ra cấp dưỡng cho họ, mà ông biết chế định chính sách điền địa, biết dạy 
dân phát triển kinh tế và khuyến khích dân bảo dưỡng cha mẹ, ông bà. 

Chính sách tiêu biểu của Văn Vương là: chia đất cho dân đủ để canh tác, 
dạy dân trồng dâu nuôi tằm và chăn nuôi gia súc. 

Thế là dân có đủ thóc ăn quanh năm, có đủ lụa mặc, có gia súc cung cấp 
thực phẩm cho bữa ăn hằng ngày. Văn Vương lại hướng dẫn con cháu trong 
dân chăm sóc cha mẹ, ông bà của mình. Như thế, những người già cả trong 
nước của Văn Vương không bị đói rét. Vì vậy, Văn Vương được tiếng là khéo 
nuôi người già vào thời thượng cổ. 
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Mạnh Tử viết: “Dị kỳ điền trù, bạc kỳ thuế liễm, dân khả sử phú dã. 
Thực chi dĩ thời, dụng chi dĩ lễ, tài bất khả thăng dụng dã. 
Dân, phi thủy hỏa, bất sinh hoạt. Hôn mộ, khấu nhân chỉ môn hộ, cầu 


thủy hỏa, vô phất dữ giả; chí túc hỹ. Thánh nhân trị thiên hạ, sử hữu 


966 


MẠNH TỬ 





thúc túc như thủy hỏa. Thúc túc như thủy hỏa, nhi dân yên hữu bất 
nhân giả hồ?” 


Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Dễ dàng về việc ruộng nương, nhẹ bót về việc thu gom 
thuế má, dân có thể trở nên giàu có. 
“Ăn uống hợp giờ giấc, dùng hợp lễ độ, thì của cải không thể dùng hết. 


“Không có nước lửa, dân không sinh hoạt được. Lúc tối tăm, có người gõ 
của nhà xin nước lửa, chẳng ai không cho, vì có đủ cả. Bậc thánh nhân 
cai trị thiên hạ khiến cho dân có đậu và lúa như nước lửa. Đậu lúa có 
như nước lửa, thì dân sao có kẻ bất nhân được?” 


` ° 
BINH GIAI: 

Sau khi đã có chính sách chế định đất đai một cách hợp lý, nhà cầm quyền 
cần phải tạo điều kiện dễ dàng cho dân được canh tác ruộng nương; đừng bắt 
họ sưu dịch trong thời vụ mùa màng... Ngoài ra, nhà cầm quyền đừng thu 
gom thuế má quá đáng. Như vậy, dân có thể trở nên giàu có được. 

Nếu dân chúng biết ăn uống phải phép, có giờ giấc hẳn hoi; đói mới ăn, 
khát mới uống, không phí phạm thực phẩm; nếu mọi người may sắm y phục 
hợp lễ, sử dụng các tiện ngh1 hợp lý, không tiêu xài hoang phí, thì của cải làm 
ra do công sức lao động không thể dùng hết. 

Trong sự sinh hoạt của dân, nước lửa là những nhu cầu không thể thiếu, 
cho nên nhà nào cũng có đủ nước lửa. Giá như nhà cầm quyền là những bậc 
thánh nhân biết tạo điều kiện cho dân quanh năm đầy đủ đậu và lúa trong 
kho như đầy đủ nước lửa, thì dân không bao giờ thiếu thốn. Dân đã không 
thiếu thốn, sao có thể sinh ra trộm cắp, sao có kẻ bất nhân xuất hiện trong 
xã hội được? Sở dĩ trong dân chúng có nhiều kẻ bất nhân, bởi vì đã từ lâu rồi, 
dân chúng bị bóc lột, đói khổ; từ đó mới sinh ra thói trộm cắp, thậm chí cướp 
của giết người. Thói trộm cắp là tiền đề phát sinh những kẻ bất nhân trong 
xã hội. 
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Mạnh Tủ viết: “&Khổng Tử đăng Đông sơn, nhi tiểu Lỗ; đăng Thái Sơn 
nhi tiểu thiên hạ. Cố quan ư hải giả, nan vi thủy. Du ư thánh nhân chi 








môn giả, nan vi ngôn. 


“Quan thủy hữu thuật; tất quan kỳ lan. Nhật nguyệt hữu minh, dung 
quang tất chiếu yên. 


“Lưu thủy chi vi vật dã, bất doanh khoa, bất hành. Quân tử chỉ chí ư đạo 
dã, bất thành chương, bất đạt.” 


Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Khổng Tử lên núi Đông Sơn, thấy nước Lỗ là nhỏ; lên 
núi Thái Sơn, thấy thiên hạ là nhỏ. Cho nên người đã quan sát biển, 
khó lòng nhìn nhận các giòng nước khác. Người đã rong chơi ở cửa bậc 
Thánh nhân, khó lòng nhìn nhận các lời nói khác. 


“Muốn quan sát nước phải có cách; ắt là quan sát các làn sóng của nó. 
Mặt trời mặt trăng sáng tỏ, tia sáng có bị che ắt vẫn chiếu rõ. 


“Nước tuy là thứ lưu chuyển nhưng nếu không đầy hầm hố thì không 
tràn đi. Người quân tử để chí ở đạo, nếu không nên dáng vẻ đẹp đế thì 
không thấu đạt.” 


BÌNH GIẢI: 


Trong đoạn này, Mạnh Tử dùng cách so sánh để nói về đạo và trình độ 
thấm nhuần đạo ở con người. Đạo là một thực thể mênh mông, cao xa, u ẩn 
và nhiệm mầu. Không al chỉ rõ được đạo như thế nào, nhưng đạo vẫn quanh 
quất trong cõi nhân sinh, khi ít, khi nhiều. Khi ít đạo thì đất nước loạn ly; 
khi nhiều đạo thì đất nước thái bình, thịnh trị. Đạo được đề cập tới trong lời 
dạy của hiền nhân này, nơi sách của hiền nhân khác. Tùy theo trình độ cảm 
nhận của một hiền nhân mà đạo được trình bày nông sâu khác nhau. Tương 
tự như lãnh thổ, như nước. 

Ỏ mặt đất, Khổng Tử cứ tưởng nước Lỗ là một lãnh thổ to lớn lắm, nhưng 
đến khi leo lên núi Đông Sơn, ngài mới thấy nước Lỗ là nhỏ. Tuy vậy, Đông 
Đơn mới là ngọn núi thấp thôi. Khi trèo lên núi Thái Sơn cao vòi vọi, ngài lại 
thấy cả thiên hạ bao la, gồm nhiều nước chư hầu là nhỏ. 

Cũng thế, người mới đi ở ven ao, ven hồ, ven sông, tưởng rằng nước ở đấy 
là nhiều; nhưng khi đã có dịp quan sát biển mênh mông thì không còn để ý gì 
tới nước ao, nước hồ, nước sông nữa. 
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Các quan nước Sở tháp tùng vua Sở đi săn. Khi thấy vua Sở nói: “Vua nước 
Sở mất cung, người nước Sở bắt được, chứ mất đi đâu mà tìm”, các quan đã 
ngợi khen lắm rồi, cho vua Sở của mình là bậc nhân đức, vì họ chưa được 
nghe lời nào tốt lành như vậy. Nhưng Khổng Tử lại lấy làm tiếc, bảo rằng: 
“Sao vua nước Sở không nói: “Người này mất đi, người khác bắt được, chứ 
mất đi đâu mà tìm”, thì hay biết bao.” Còn hạn chế ở nước Sở, như thế là đạo 
ở vua Sở còn hạn hẹp. 

Muốn tìm đạo chí thiện vô biên, phải tìm ở Thánh nhân. Khi người nào đó 
đã được rong chơi ở cửa bậc Thánh nhân, nghĩa là được nghe lời giảng dạy, 
được đọc sách của bậc Thánh nhân, hiền triết, thì nhận thấy tư tưởng của 
các học giả phổ thông là cục bộ, không xứng đáng cho mình ôm ấp, trau giôi 
cả đời. 

Nước ở biển ắt phải sâu hơn nước ở sông, hồ. Muốn biết sự nông sâu của 
nước, phải quan sát các làn sóng. Nơi nào có sóng to ắt nước sâu, nơi nào chỉ 
có sóng lăn tăn, mặc dù gió thổi mạnh, ắt nước nông. Tương tự như vậy, đạo 
nhiệm mầu sâu sắc tiềm ẩn trong những dụ ngôn, ẩn ngữ khó hiểu, kín đáo 
phi thường. Đạo chân thực tự phát ra năng lực siêu nhiên cho dù ai muốn che 
lấp đi, cũng không thể nào làm mất được vẻ rực rỡ, vẫn soi đường dẫn lối cho 
những người thành tâm thiện chí đi tìm. Không khác gì mặt trời mặt trăng 
sáng tỏ, cho dù có bị mây che ít nhiều, vẫn đủ sức chiếu soi cho vạn vật. 

Nước tuy là thứ lưu chuyển không dừng, nhưng nó chỉ chảy đi sau khi đã 
lấp đầy các hầm hố. Cũng thế, đạo tuy vô hình nhưng đạo vẫn lưu dấu rõ rệt 
nơi người nào có chí hướng sống theo đạo. Ở người có đạo sâu sắc, bao giờ đạo 
cũng biểu hiện dáng vẻ đẹp đẽ nơi diện mạo, cử chỉ, ngôn ngữ của người ấy. 
Người nào để chí ở đạo mà chưa hiển lộ dáng vẻ đẹp đẽ, dễ thương, dễ mến 
(bất thành chương), co1 như là chưa đạt đạo. 


25. 
#?Ằ7H: #56 fnk:› #7 bu: ðfZjkd,. ẤEUS 
k:. '# 32 tbŸ: ĐMR* jkdl,. Xe  friỄỹ2Z 2 › 
#&1b, #|##-É> RE... 


Mạnh Tử viết: “Ñê minh nhi khỏi, tư tư vi thiện giả, Thuấn chỉ đồ dã. Kê 
minh nhi khỏi, tư tư vi lợi giả, Chích chi đồ dã. Dục tri Thuấn dữ Chích 
chi phân, vô tha; lợi dữ thiện chi gian dã.” 
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Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Gà gáy thức dậy, chăm chắm làm điều thiện, đó là đồ đệ 
của vua Thuấn. Gà gáy thức dậy, chăm chắm kiếm điều lợi; đó là đồ đệ 
của đạo Chích. Muốn biết sự phân biệt giữa vua Thuấn và đạo Chích 
không gì khác, đó là khoảng cách giữa điều lợi và điều thiện.” 


BÌNH GIẢI: 


Điều thiện là những điều nhân nghĩa, tôn trọng sự bình đẳng về quyền lợi 
giữa mình và người, thậm chí quên mình để phục vụ người. Chăm chắm làm 
điều nhân nghĩa chính là đi trong đường lối của vua Thuấn; bởi vì vua Thuấn 
chỉ chú trọng tới nhân nghĩa. 

Điều lợi là những việc làm vun đắp cho mối lợi của mình, chú trọng đến lợi 
riêng cho mình sẽ làm thiệt hại đến người khác. Làm cho người khác bị thiệt 
hại, nếu không trực tiếp cũng là gián tiếp lấy của người khác. Như thế là đi 
trong đường lối của đạo Chích. Đạo Chích là tên trộm khét tiếng vào thời cổ 
ở Trung Hoa mà Trang Tử có nhắc tới trong Nam Hoa Kinh. Đạo Chích gắn 
liền với trộm cắp, đến nỗi người đời đã định nghĩa đạo chích là trộm cắp. 

Sự khác biệt giữa vua Thuấn và đạo Chích chỉ là sự khác biệt giữa hai tấm 
lòng vị tha và vị kỷ mà thôi. Vị tha hướng về nhân nghĩa; vị kỷ hướng về thân 
mình. Quên mình mà phục vụ tha nhân, thể hiện nhân nghĩa là thiện. Phục 
vụ thân mình, làm hại tha nhân, bất nhân bất nghĩa là ác. 


26. 


7H: 7 ƒ<Ð—Ợ “W%W” › Ä Á&m'f|XTF: ®SX% 
t.. Šƒ “XÃ” › HIR24(ñÊf|X R› #52. 

3# “W†” › wf?WM+. xu & 3€: đ8‡Ut— 
by. ĐỀU XE. WÖkNUB bi, #R—rnJR TH ù, . 
Mạnh Tủ viết: “ương Tủ thủ *vị ngã? bạt nhất mao nhỉ lợi thiên hạ, bất 
vi dã. Mạc Tử “kiêm ái, ma đỉnh phóng chủng, lợi thiên hạ, vi chỉ. 

“Tử Mạc chấp trung. Chấp trung vi cận chỉ. Chấp trung vô quyền, do 
chấp nhất dã. Sỏ ố chấp nhất giả, vị kỳ tặc đạo dã, cử nhất nhi phế bách 
dã.” 
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Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Dương Tử chủ trương vì mình; nhổ một sợi lông mà làm 
lợi cho thiên hạ, không làm. Mặc Tử gồm yêu, dù mòn trán lỏng gót, mà 
có lợi cho thiên hạ, cũng làm. 


“Tử Mạc nắm đường lối giữa (chấp trung). Nắm đường lối giữa thì gần 
đạo lý. Nhưng nắm đường lối giữa mà không linh động quyền biến thì 
cũng như nắm lấy một (chấp nhất). Cái chỗ chấp nhất đáng ghét là hại 
đạo lý, nâng một mà bỏ trăm.” 


BÌNH GIẢI: 


Vào thời Chiến Quốc, Trung Hoa đại loạn, cho nên có nhiều chủ thuyết ra 
đời. Ở đây, Mạnh Tử nhắc đến ba chủ thuyết: thuyết của Dương Tử (Dương 
Chu) và thuyết của Mặc Tử (Mặc Địch) là hai cực đoan của nhau; thuyết của 
Tử Mạc (người nước Lỗ) dung hoà hai thuyết trên. 

Dương Tử chủ trương vì mình (vị ngã), không thiết đến việc thiên hạ. Có lẽ 
ông cho rằng thiên hạ sở dĩ loạn vì có quá nhiều người muốn lo cho thiên hạ; 
lo cho thiên hạ tức là can thiệp vào việc thiên hạ. Nay chủ trương vì mình, 
bất can thiệp, có lẽ đó lại là đường lối hay nhất để cho thiên hạ được yên ổn. 

Trái với Dương Tử, Mặc Tử chủ trương gồm yêu (kiêm ái), nỗ lực hết sức, 
quên thân mình để lo việc thiên hạ. Có lẽ ông cho rằng ít người lo việc thiên 
hạ, cho nên thiên hạ mới loạn. Nay muốn cứu thiên hạ, mình phải nỗ lực 
nhiều hơn. 

Tử Mạc chủ trương đứng giữa hai cực đoan ấy, nghĩa là dung hoà quyền 
lợi mình và quyền lợi thiên hạ. Lý thuyết này có vẻ gần với đạo lý vì biết tôn 
trọng cả mình lẫn người; nhưng khi thực hành thì lại khó vì không biết đâu 
là ranh giới của quyền lợi mình và quyền lợi thiên hạ, khiến cho người ta phải 
mất giờ suy nghĩ, tính toán làm thế nào vừa có lợi cho mình vừa có lợi cho 
thiên hạ. Có khi phải suy nghĩ, tính toán, đã bỏ lỡ mất thời cơ, làm thiệt hại 
cả cho mình lẫn thiên hạ. 

Việc đời luôn luôn biến động, người hiểu đạo cần phải biết linh động quyền 
biến mới thích ứng được với dòng đời. Có lúc nên thế này, có lúùc nên thế 
khác; nếu chỉ khư khư chấp trung thì vừa chậm trễ vừa mắc vào bệnh chấp 
nhất. Đã chấp nhất thì biết một mà chẳng biết hai, biết ba; giữ được một điều 
mà bỏ cả trăm điều vì không biết linh động để thích ứng với tình thế mới. Bỏ 
trăm điều thì có hại cho đại cuộc của thiên hạ, đó là hại đạo vậy. 
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27. 
mi : #4 ƒ HẬ› ›S§ 3# #.: %*#+:# Ê>* # 
3h, Ọ it”: = +, ° 
#ltt@J£ 14XiS2 3? An Ti Ÿ ¿ AE @&vy1#X4 
5#» y#. RBÌX4AÁA #4 ‹ 
Mạnh Tử viết: “Cơ giả cam thực, khát giả cam ẩm. Thị vị đắc ẩm thực 
chi chính dã. Cơ khát hại chi dã. 
“Khởi duy khẩu phúc hữu cơ khát chi hại? Nhân tâm diệc giai hữu hại. 
Nhân năng vô dĩ cơ khát chỉ hại vi tâm hại, tắc bất cập nhân bất vi ưu 
hỹ. ~* 

Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Đói thì ăn thấy ngon, khát thì uống thấy thích. Đó là 
chưa thấy được sự chính đáng của đồ ăn, thức uống. Sự đói khát đã làm 
hại vậy. 


Há riêng cái miệng cái bụng bị sự đói khát làm hại sao? Lòng người cũng 
đều bị hại. Người nào không để cho cái hại của sự đói khát làm hại tấm 
lòng, dù chưa theo kịp người cũng không phải lo buồn vậy.” 


BÌNH GIẢI: 


Khi ta đói quá thì ăn gì cũng thấy ngon; khi ta khát quá, uống gì cũng thấy 
thích; mặc dù những của ăn, đồ uống đó chẳng thực sự ngon. Như vậy, trong 
trường hợp ấy, ta chưa nhận định được đúng đắn giá trị chính đáng của đồ ăn, 
thức uống. Thế là sự đói khát đã làm cho sự đánh giá bị lệch lạc đi; nói một 
cách khác, sự đói khát đã làm hại đồ ăn, thức uống vậy. 

Sự đói khát đã làm hại đồ ăn thức uống cũng có nghĩa là sự đói khát đã làm 
hại cái miệng, cái bụng của mình. Chẳng những thế, sự đói khát còn làm hại 
cả tâm hồn con người nữa. Nhiều khi sự đói khát làm cho tâm hồn hóa ra tàn 
nhẫn, độc ác, làm mất lương tâm, lương tri nữa. 

Người nào có thể chủ động được tấm lòng của mình, không thay lòng đổi 
dạ, mặc dù có bị đói khát, người đó tuy không tài giỏi, không có địa vị bằng 
người, cũng không đáng phải lo buồn. Người ấy nên tự hào rằng mình đã có 
một tâm hồn cao thượng, một nghị lực phi thường của người quân tử đích 
thực. 

Ngoài ra, để tránh cho tâm hồn mình khỏi bị lung lay về sự đói khát, người 
quân tử cũng nên tùy thời tạo cho mình một điều kiện kinh tế tương đối để 
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không phải chịu đựng sự đói khổ một cách quá đáng. Như thế, lý tưởng quân 
tử của mình mới bền vững được. 


28. 

bi: 6ú RE @#22<224‡*2‹ 

Mạnh Tử viết: “Liễu Hạ Huệ bất dĩ tam công dịch kỳ giới.” 
Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Ông Liễu Hạ Huệ không vì chức Tam công mà thay đổi 
giới hạnh ngay thẳng của mình.” 

& = 
BINH GIAI: 

Ông Liễu Hạ Huệ có tên thật là Triển Cầm, người nước Lỗ. Khi làm quan 
cai trị, ông thường thi thố ân huệ cho dân; vì thế người đời gọi ông là Liễu Hạ 
Huệ (ông Huệ xứ Liễu Hạ). 

Tam Công là ba chức quan lớn phụ tá cho vua: Thái Sư, Thái Phó, Thái 
Bảo. Tam Công là những vị quan có thế lực nhất trong triều đình. Ông Liễu 
Hạ Huệ là một vị quan thanh liềm, đạo đức; mặc dù có làm tới chức Tam 
Công, ông cũng không bao giờ thay đổi cách sống ngay thẳng của mình, vẫn 
gìn giữ hạnh kiểm của một bậc quân tử. 


29. 


?oƒH: qH%› f3 M67. 33t2UÐlfn S43 › 
3l Xu  2Ƒ 2h, . 
Mạnh Tủ viết: “Hữu vi giả, thí nhược quật tỉnh. Quật tỉnh cửu nhận, nhi 
bất cập tuyền, do vi khí tỉnh dã.” 

Dịch nghĩa: 
Mạnh Tử nói: “Làm việc gì, cũng ví như đào giếng. Đào giếng được chín 


nhận sâu, mà chưa đến mạch nước, coi như bỏ giếng vậy.” 


BÌNH GIẢI: 


Người ta làm bất cứ công việc gì, cũng cần phải nhẫn nại như người đào 
giếng. Giếng đã được đào sâu rồi, nhưng chưa đến mạch nước mà đã vội thôi, 
cái giếng coi như bị bỏ, phí công vô ích. 

Tuy nhiên, trước khi đào giếng ở đâu, cũng cần thăm dò xem nơi đó có 
mạch nước nông hay sâu, nhiều nước hay ít nước. Cũng vậy, trước khi định 
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bắt tay vào làm một việc gì, người ta cần phải liệu tính xem việc ấy có vượt 
trên sức mình không, mình có khả năng làm nổi không, làm trong bao lâu? 

Sau khi thăm dò, liệu tính công việc ấy ở trong tầm sức của mình, mới nên 
tiến hành. Đã tiến hành, phải kiên nhẫn làm việc cho đến khi thành công 
mới thôi. 


30. 
f?Ằ ƒH: ##› H+zởử.: 8. Ÿ>”,: s., 18 
~+»,. Xin Rif. &#mJ}L3E H3? 
Mạnh Tử viết: “Nghiêu Thuấn tính chi dã; Thang Vũ thân chi dã; Ngũ 
Bá giả chỉ dã. Cửu giả nhi bất qui, ô tri kỳ phi hữu dã?” 

Dịch nghĩa: 


Mạnh Tủ nói: “Vua Nghiêu vua Thuấn thuận Thiên tính tự nhiên mà 
làm; vua Thang vua Vũ đem thân ra mà làm; Ngũ Bá mượn tiếng nhân 
nghĩa mà làm. Mượn tiếng nhân nghĩa đã lâu mà chẳng theo, ai biết họ 
chẳng có nhân nghĩa?” 


BÌNH GIẢI: 


Vua Nghiêu, vua Thuấn thuận theo thiên tính tự nhiên vốn thiện của 
mình mà thi hành nhân nghĩa cho dân. Về sau, vua Thành Thang, vua Vũ 
Vương tuy chẳng có thiên tính vốn thiện nhưng đã nỗ lực tu thân để thi hành 
nhân nghĩa. Còn Ngũ Bá thời Xuân Thu chỉ mượn tiếng nhân nghĩa, điều 
khiển các chư hầu để mở mang bá quyền. Họ mượn tiếng nhân nghĩa thôi, 
chứ chẳng theo nhân nghĩa đích thực; tuy nhiên mấy ai trong dân chúng đã 
biết họ vốn không có nhân nghĩa. 


j1. 


2i 1H: #?2#2H: “ŸX*WfT RIlR. ` 2(CKkWf:T 
1ñ› ,kl?: kW#f, 4Xx6zz. KRkl. #z * 
X~Eởử,.. #5; RỊ E] y]J2t##? 

%ƒ1H: 3”?#+x⁄ 4. Rịn; &J#Z#rx x4, RỊ# 
4F, 


Công Tôn Sửu viết: “Y Doãn viết: “Dư bất hiệp vu bất thuận.” Phóng 
Thái Giáp vu Đồng. Dân đại duyệt. Thái Giáp hiển, hựu phản chi. Dân 
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đại duyệt. Hiền giả chỉ vi nhân thần dã, kỳ quân bất hiền, tắc cố khả 
phóng dư?” 
Mạnh Tử viết: “Hữu Y Doãn chỉ chí, tắc khả. Vô Y Doãn chỉ chí, tắc soán 
dã.” 

Dịch nghĩa: 


Công Tôn Sửu nói: “Ông Y Doãn nói rằng: “Ta không quen ở với người 
chẳng thuận nghĩa lý. Bèn đày ông Thái Giáp ra đất Đông. Dân chúng 
rất vui mừng. Ông Thái Giáp trở nên hiền đúc, lại được đem về. Dân 
chúng cũng vui mừng. Bậc hiền làm bề tôi mà vua chẳng hiền, có thể 
đày đi ư?” 

Mạnh Tử nói: “Nếu có cái chí của Ÿ Doãn thì có thể. Không có cái chí của 
Y Doãn, đó là cướp ngôi vậy.” 


BÌNH GIẢI: 


Y Doãn là Tể tướng nhiếp chính của nhà Thương, sau khi vua Thành 
Thang băng. Thái Giáp là cháu nội của vua Thang lên nối ngôi. Vua Thái 
Giáp làm những điều không hợp đạo lý. Y Doãn bèn ép buộc vua Thái Giáp ra 
đất Đồng, nơi có mộ vua Thang, để cho vua Thái Giáp có cơ hội suy nghĩ lại và 
hối cải. Dân chúng rất hưởng ứng việc này. Một thời gian sau, vua Thái Giáp 
cải tà qui chính, Y Doãn lại rước về kinh đô làm vua chư hầu. Dân chúng 
cũng rất hoan nghênh việc làm Ấy. 

Trả lời cho thắc mắc của Công Tôn Sửu về việc đày vua, Mạnh Tử cho biết: 
người bề tôi hiển nào đó phải có tài đức, có ý chí ngay thẳng, mạnh mẽ như 
Y Doãn mới có khả năng thuyết phục các quan trong triều và dân chúng để 
thực hiện ý định đày vua. Nếu chẳng đủ tài đức và ý chí như Y Doãn mà thực 
hiện việc ấy, các quan trong triều và dân chúng sẽ qui tội cướp ngôi cho người 
ấy và sẽ chống lại. 


32. 


24j4 1H: 3H: “Sấ#2^. ` #8Ÿz im 
Â› #1? 
#?ƒH: #87 ZxHủ,., X#Hz., ng ŠWX: 
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Công Tôn Sửu viết: “Thi viết: “Bất tố san hề. Quân tử chi bất canh nhị 
thực, hà đã?” 


Mạnh Tử viết: “Quân tử cư thị quốc dã, kỳ quân dụng chi, tắc an, phú, 
tôn, vinh; kỳ tử đệ tùng chi, tắc hiếu, đễ, trung, tín. Bất tố san hề, thục 
đại ư thị?” 


Dịch nghĩa: 


T 


Công Tôn Sửu nói: “Kinh Thi nói rằng: Không hề ngồi không mà ăn. 
Người quân tử không cày cấy mà được ăn, tại sao vậy?” 

Mạnh Tử đáp: “Người quân tử ở nước nào mà vua nước ấy dùng, thì 
được yên ổn, giàu có, tôn quý, vinh hoa; các học trò vâng theo người thì 
có hiếu, đễ, trung, tín. Không hề ngồi không mà ăn, ai lồn lao được như 
thế?” 


BÌNH GIẢI: 


Câu Kinh Thi trên được trích ở bài Phạt đàn, thiên Ngụy Phong, có ý nói 
rằng: có làm mới ăn. Công Tôn Sửu vin vào ý ấy thắc mắc: “Người quân tử 
không cày cấy mà được ăn, tại sao vậy?” 

Mạnh Tử giải thích đại ý: Quân tử là người có đạo nơi mình và có khả năng 
dạy đạo cho những người khác. Một khi vua nước nào dùng người quân tử 
làm Tể tướng hay làm quân sư, thì đạo sẽ được triển khai ở nước ấy. 

Đạo đã được triển khai thì đất nước được yên ổn, dân chúng được giàu 
có, vua được tôn vinh, các nước lân bang phải trọng nể; đồng thời, bản thân 
người quân tử cũng được hưởng những thành quả tốt đẹp như vậy. Ngoài ra, 
những con em được nghe lời giảng dạy và sống theo gương mẫu người quân 
tử thì cũng trở nên những người con hiếu đễ trong gia đình, những người dân 
trung tín trong nước. 

Người quân tử không cày cấy, không lao động việc gì mà gây được công 
nghiệp như vậy, liệu ai có thể lớn lao bằng? Vì thế, mặc dù không làm công 
việc chân tay, mà người quân tử vẫn phải được ăn lộc. 


53. 
+ #+E|q: +#†#? 
TS. j . Hk ° 
H: f#JšiÑfmaä? 
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Vương tử Điếm vấn viết: “Sĩ hà sự?” 





Mạnh Tử viết: “Thượng chí.” 

Viết: “Hà vị thượng chí?” 

Viết: “Nhân, nghĩa nhỉ dĩ hỹ. Sát nhất vô tội, phi nhân dã. Phi kỳ hữu 
nhỉ thủ chi, phi nghĩa dã. Cư ô tại? Nhân thị dã. Lộ ô tại? Nghĩa thị dã. 
Cư nhân, do nghĩa, đại nhân chi sự bị hỹ. ” 


Dịch nghĩa: 
Vương Tử Điếm hỏi rằng: “Rẻ sĩ làm việc gì?” 
Mạnh Tử đáp: “Đề cao chí hướng.” 
Hỏi: “Thế nào là đề cao chí hướng?” 
Đáp: “Nhân, nghĩa mà thôi. Giết một người vô tội, chẳng phải là nhân. 
Chẳng phải mình có mà lấy, chẳng phải là nghĩa. Mình ở nơi nào? Ở đức 
nhân vậy. Mình đi đường nào? Đi đường nghĩa vậy. Sống ở đức nhân, noi 
theo đường nghĩa, công việc của bậc đại nhân đã đây đủ rồi.” 


BÌNH GIẢI: 


Vương Tử Điếm, con của vua Tề, đã hỏi Mạnh Tử xem: nếu không ra làm 
quan, kẻ sĩ làm gì. 

Mạnh Tử cho biết: Kẻ sĩ chỉ đề cao chí hướng. Chí hướng của kẻ sĩ đặt ở 
đức nhân, đức nghĩa. Làm cho đồi dào đức nhân, tận tụy trong đức nghĩa; nói 
khác đi, kẻ sĩ sống trong đức nhân, đi trong đường nghĩa, tức là công việc làm 
hằng ngày của kẻ sĩ. 

Đức nhân, đức nghĩa thể hiện phong phú trong mọi sinh hoạt của con 
người. Nói chung, người ta sống trong đạo đức, trong luật pháp, không làm 
thiệt hại đến người khác; đó là sống trong nhân nghĩa. Tuy nhiên, nêu ra 
một trường hợp tiêu biểu mà nói, thì không giết người vô tội là nhân, không 
lấy của người là nghĩa. Mặc dù không ra làm quan, không đảm đương việc 
trị nước, kẻ sĩ chỉ sống ở nhà, nêu gương nhân nghĩa cho người đời, người ấy 
cũng xứng đáng là bậc đại nhân. Thi hành nhân nghĩa trong mọi công việc 
nhỏ mọn cũng đã nên công nghiệp đây đủ rồi. 
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34. 
bổn: f?tỶ: ®š#®2z7#tBẽmbhb€› AWlš2 › 
T.⁄#*#› lXXk3› X18? 
Mạnh Tử viết: “Trọng Tủ, bất nghĩa dữ chi Tề quốc, nhi phất thụ. Nhân 
giai tín chỉ. Thị xả đan tự, đậu canh chi nghĩa dã. Nhân mạc đại yên, vô 
thân thích, quân thần, thượng hạ. Dĩ kỳ tiểu giả, tín kỳ đại giả, hề khả 
tai?” 


Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Nếu là điều bất nghĩa, có cho cả nước Tề, Trọng Tử không 
nhận. Người ta đều tin như vậy. Đó là điều nghĩa của kẻ bỏ giỏ cơm, tô 
canh thôi. Người ta chẳng có lỗi nào lớn hơn là không có thân thích, vua 
tôi, trên dưới. Giữ điều nhỏ nhặt mà tin là điều to lớn, có thể như thế 
chăng?” 


BÌNH GIẢI: 


Trong chương Đằng Văn Công hạ, tiết 10, đã có nói về Trần Trọng Tử. Ông 
thuộc dòng dõi thế gia ở nước Tề, nhưng ông đã từ bỏ bổng lộc gia tộc, xa mẹ, 
lìa anh mà đến cư ngụ tại đất Ô Lăng, tự mình bện dép kiếm sống. Ai cũng 
khen Trọng Tử là một kẻ sĩ liêm khiết. Tuy nhiên, Mạnh Tử chỉ công nhận 
Trọng Tử là kẻ sĩ cự phách khác thường, chứ không phải là người thanh liêm 
đích thực. Việc từ bỏ bổng lộc chẳng qua chỉ là điều nghĩa nhỏ nhặt như là 
việc từ bỏ giỏ cơm, tô canh mà thôi. 

Trọng Tử giữ điều nghĩa nhỏ nhặt nhưng lại bỏ mất những điều nghĩa 
lớn. Đó là xa mẹ, lìa anh (vô thân thích), chẳng dự việc nước (vô quân thần), 
chẳng đảm nhận trách nhiệm trong xã hội, không giao tiếp với người trên kẻ 
dưới (vô thượng hạ). Có tài năng mà sống như thế tức là giữ tiểu tiết mà bỏ 
đại tiết, không hoàn thành bổn phận với gia đình, xã hội. (Xin xem lại Tiết 
10, Đằng Văn Công hạ). 


3ã. 
hồ) H: Z2##52X-ƒ. XM#W%+,; #ff'átA^., Rị+e 
+1? 
mai H: #2 fnCÂ‹ 
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Đào Ứng vấn viết: “Thuấn vi Thiên tử, Cao Dao vi sĩ, Cổ Tẩu sát nhân, 
tắc như chi hà?” 


Mạnh Tử viết: “Chấp chỉ nhỉ dĩ hỹ.” 
“Nhiên, tắc Thuấn bất cấm dư?” 
Viết: “Phù, Thuấn ô đắc nhi cấm chi? Phù, hữu sở thụ chi dã.” 
“Nhiên, tắc Thuấn như chi hà?” 
Viết: “Thuấn thị khí thiên hạ do khí tệ sỉ dã. Thiết phụ nhi đào; tuân hải 
tân nhi xử; chung thân hân nhiên lạc nhi vong thiên hạ.” 
Dịch nghĩa: 
Đào Ứng hỏi rằng: “Vua Thuấn làm Thiên tử, ông Cao Dao phụ trách 
hình án, ông Cổ Tẩu giết người, thì phải làm sao?” 
Mạnh Tử đáp: “Cứ giữ pháp luật mà thôi.” 
“Vậy, vua Thuấn không cấm cần ưữ?” 


Đáp: “Này, vua Thuấn sao cấm cản được? Này, có luật pháp thế nào phải 
chấp nhận như vậy.” 


“Vậy, vua Thuấn phải làm sao?” 

Đáp: “Vua Thuấn coi việc bỏ thiên hạ như bỏ giày có nát vậy. Lén lút 
~ ` ^⁄ VI ^⁄ Z -A? ` ^⁄ Nó * *A 
cõng cha mà chạy trốn, lần đến mé biển mà ở; suốt đời vui vẻ an nhiên 

mà quên thiên hạ.” 


BÌNH GIẢI: 


Đào Ứng là môn đệ của Mạnh Tử. Ông đưa ra một trường hợp giả tưởng có 
liên hệ tới vấn đề đạo đức học để xem Mạnh Tử giải quyết thế nào. 

Đó là trường hợp vua Thuấn làm Thiên tử, cai trị cả thiên hạ; lúc ấy ông 
Cao Dao làm quan phụ trách việc hình án (Hình Bộ Thượng thư). Giả sử ông 
Cổ Tẩu, cha của vua Thuấn, phạm tội giết người; vua Thuấn phải làm sao? 

Chiếu theo luật pháp thời bấy giờ, giết người thì bị xử tử hình. Mạnh Tử 
cho rằng đã có luật pháp, phải chiếu theo luật mà thi hành, vua Thuấn không 
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được quyền cản trở ông Cao Dao thi hành luật pháp. Nếu lấy quyền vua mà 
bỏ luật thì không thể nhân danh luật mà cai trị thiên hạ được. 

Tuy nhiên, chẳng lẽ vua Thuấn làm ngơ, để cho cha mình bị giết mà không 
cứu, như thế chẳng mang tội bất hiếu sao? 

Vì thế, Mạnh Tử đã đưa ra một giải pháp đặc biệt mà các nhà đạo đức học 
ngày nay gọi là “sáng tạo giải pháp”, luôn lách giữa luật pháp và đạo hiếu, 
đáp ứng vẹn toàn cả đôi đường: vừa không vi phạm luật pháp, vừa giữ trọn 
đạo hiếu. Đó là vua Thuấn từ bỏ ngai vàng, lén lút cõng cha chạy trốn ra mé 
biển xa xôi; ở đó vui vẻ phụng dưỡng cha mình suốt đời. Không cản trở ông 
Cao Dao thi hành luật pháp tức là không phạm luật; cõng cha chạy trốn là 
giữ tròn đạo hiếu; coi nhẹ quyền bính, danh lợi là giữ tâm thanh khiết của 
thánh nhân. 


56. 
?ƒ Hi. ZR#ẩ£1†>+ 7, "/|IŠH: #6 
Ñ› Ø1, kñ#Ÿƒ ! kiÁAx+Ÿ#? 
;bƒn: t7w%› #Š.› &JKØ##ÁAP]› đồ 
it. 3L lk> ‡|ù,. ULX FT jB ñ3Ƒ? 
§#ậẶ #@> 4: '##J#jÄ#>+ï1). *#[H: “witÉ# 
+, f3 it} 119A 8”? ” W&1b, 6 1HÙ1,. 
Mạnh Tử tự Phạm chi Tề, vọng kiến Tề Vương chỉ tử. VỊ nhiên thán viết: 
“Cư di khí, dưỡng di thể. Đại tai cư hồ! Phù phi tận nhân chỉ tử dự?” 
Mạnh Tử viết: “Vương tử cung thất, xa mã, y phục đa dữ nhân đồng; nhĩ 
vương tử nhược bỉ giả, kỳ cư sử chỉ nhiên dã. Huống thiên hạ chỉ quảng 
cư giả hồi 
“Lỗ quân chi Tống, hô ư Điệt trạch chi môn. Thủ giả viết: “Thử phi ngô 
quân dã. Hà kỳ thanh chi tự ngã quân dã” Thử vô tha, cư tương tự dã.” 


Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử từ đất Phạm vào nước Tề, trông xa thấy con vua nước Tề. Tự 

nhiên bùi ngùi than rằng: “Địa vị hoàn cảnh thay đổi khí chất, dinh 

dưỡng thay đổi thân thể. Địa vị ảnh hưởng lón lao thay! Này, ông ta 

chẳng phải trọn vẹn là con của người ta ư?” 

Mạnh Tử nói: “Nhà cửa vương tử, xe ngựa, y phục tất cả cùng giống như 

người; thế mà vương tử được như thế, ấy là địa vị hoàn cảnh của ông 
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đã khiến ra như vậy. Huống hồ con người ở chốn rộng lón thênh thang 
trong thiên hạ! 


“Vua Lỗ đến nước Tống, hô lên ở của Điệt Trạch. Người giữ cửa nói: Ông 
ấy chẳng phải vua ta. Sao tiếng của ông ấy lại giống như vua ta vậy? 


A2 


Điều đó chẳng có gì khác, địa vị hoàn cảnh cùng giống như nhau thôi. 


BÌNH GIẢI: 


Từ xa trông thấy cử chỉ, điện mạo của vương tử nước Tề, Mạnh Tử có được 
một nhận thức rõ ràng về con người. 

Vương tử cũng là một con người trọn vẹn như mọi người, cũng sống trong 
nhà cửa, sử dụng xe ngựa, ăn mặc như mọi người; nhưng ông ta có dáng vẻ 
uy nghi, đường bệ, tự tin, tự hào... hơn những người khác. Sự khác biệt đó 
nằm ở khí chất và thân thể ông ta. Khí chất là phần tỉnh thần phát hiện trên 
thân xác. Cái gì đã làm cho khí chất và thân thể của Vương tử khác người 
dân thường như vậy? 

Mạnh Tử cho rằng đó là do địa vị hoàn cảnh và cách thức dinh dưỡng. Địa 
vị hoàn cảnh cao sang đã tạo nên khí chất có dáng vẻ cao sang. Cách thức 
dinh dưỡng đầy đủ sẽ khiến cho thân thể béo tốt, đẹp đế, mỡ màng. Địa vị 
hoàn cảnh còn tạo nên mặc cảm tự tôn hay mặc cảm tự ti. Địa vị hoàn cảnh 
giàu sang tạo nên mặc cảm tự tôn; địa vị hoàn cảnh nghèo hèn tạo nên mặc 
cảm tự ti. Mặc cảm tự tôn phát sinh dáng vẻ uy nghi, đường bệ, tự tin, tự 
hào... Mặc cảm tự ti phát sinh thái độ dè dặt, kín đáo, yếu đuối, tự hạ... 

Địa vị hoàn cảnh còn tạo nên ngôn ngữ một con người. Những người giàu 
có, sang trọng thường có ngôn ngữ mạnh bạo hơn những kẻ nghèo khó. Những 
người có cùng địa vị hoàn cảnh dễ có cách nói năng, cách phát âm giống nhau. 
Chẳng vậy mà người gác cửa Điệt Trạch ở nước Tống đã nghe thấy giọng nói, 
tiếng hô của vua Lỗ tương tự như giọng nói, tiếng hô của vua Tống. 

Những người có nếp sống phổ thông thế tục đã có khí chất và thân thể khác 
nhau như thế, huống chi đối với những người “ở chốn rộng lớn thênh thang 
trong thiên hạ” (thiên hạ chỉ quảng cư giả) thì khí chất và thân thể của họ 
phải khác thường như thế nào? 

*Chốn rộng lón thênh thang” (quảng cư) mà Mạnh Tử nói đến ở đây chính 
là địa vị nhân đức của bậc thánh hiền. Bậc thánh hiền ở địa vị nhân đức, có 
đạo nơi mình, cho nên ở trên địa vị phàm nhân, được tham dự vào nguồn sống 
bao la của vũ trụ, không lệ thuộc vào không gian thời gian, không lệ thuộc cả 
vào sự sống chết. Người ấy đồng thể với các bậc thánh hiền trong quá khứ, 
hiện tại và tương lai. Cho nên người ấy có khí chất trong sáng, có dáng mạo 
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an nhiên phi phàm, khiến cho người ấy khi hiện diện ở đâu, ở đấy như được 
tỏa sáng, thanh cao. Khí chất của người ấy có khả năng giải trừ được nỗi ưu 
tư, phiền muộn, có khả năng cải thiện mọi người. Đó là nơi ở, là chỗ đứng đích 
đáng của người quân tử vậy. 


5. 
lu. X3 #› T3 kIf#‡t.. ÄX8Cứn R7: 
ĐT Jñ 46] ‹ 
Mạnh Tử viết: “Tự nhì phất ái, thỉ giao chỉ dã. Ái nhỉ bất kính, thú súc 
chỉ dã. Cung kính giả, tệ chỉ vị tương giả dã. Cung kính nhi vô thật, 
quân tử bất khả hư câu.” 

Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Cho ăn mà không yêu mến, ấy là cho heo ăn. Yêu mến mà 
chẳng kính trọng, ấy là nuôi thú vật. Cung kính đã, chưa cần trao tặng 
vật. Cung kính mà không có thực chất, không thể cầm giữ người quân 
tử một cách trống không được.” 


BÌNH GIẢI: 


Trong đoạn này, Mạnh Tử nói về cách cầm giữ người quân tử để người ấy 
giúp việc cai trị. Không phải chỉ cung cấp lương thực, trao ban tặng vật quý 
giá hay biểu lộ nghi thức xã giao lịch sự giả dối mà có thể cầm giữ được người 
quân tử. 

Bởi vì cho người quân tử ăn mà không bày tỏ lòng yêu mến, chẳng khác gì 
cho heo ăn. Yêu mến mà không kính trọng, chẳng khác gì nuôi thú vật. Cần 
phải bày tỏ sự cung kính trước đã, rồi mới trao tặng phẩm vật sau. Phải cung 
kính một cách thực lòng, nghĩa là thành khẩn cảm nhận được tài năng và tín 
phục đức hạnh cao quý của người quân tử. Nếu chỉ dùng cung cách lịch sự giả 
dối bề ngoài, một ông vua đầy quyền uy cũng không thể khiến người quân tử 
hết lòng phụng sự mình. Ông vua có thể dùng vũ lực cầm chân người quân tử 
nhưng không thể cướp được tấm lòng của người ấy. 


38. 
?h?hẴfH: ế,., KHở,. lÈ#^ j&/ÁY] v\7X72. 
Mạnh Tủ viết: “Hình sắc thiên tính dã. Duy Thánh nhân nhiên hậu khả 
dĩ tiễn hình.” 
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Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Hình thể khí sắc là bản tính thiên nhiên. Chỉ riêng bậc 
Thánh nhân về sau mới có thể thực hiện đây đủ trọn vẹn hình thể khí 
sắc của mình.” 


BÌNH GIẢI: 


Hình thể khí sắc của một con người là do Trời tạo thành qua trung gian 
cha mẹ; vì thế gọi là thiên tính. Đó là bản tính tự nhiên vốn có. Theo dòng 
thời gian, hình sắc được chia thành hai phần là tiên thiên và hậu thiên. Hình 
sắc tiên thiên do khí huyết của cha mẹ. Hình sắc hậu thiên có thể thay đổi 
được do công phu tu dưỡng. Con người yếu đuối hay khỏe mạnh, khôn ngoan 
thông sáng hay khờ dại tối tăm, thiện hay ác đều lệ thuộc vào công phu học 
tập tu dưỡng rất nhiều. Nhờ khéo tu dưỡng, con người có thể trở nên bậc 
Thánh nhân. Thánh nhân là con người đã tiến hóa tới mức lý tưởng, với hình 
thể khí sắc đầy đủ trọn vẹn. 

Mạnh Tử cho rằng chỉ riêng bậc Thánh nhân, sau quá trình tu dưỡng 
công phu mới có thể thực hiện đầy đủ trọn vẹn hình thể khí sắc của mình. 
Mạnh Tử không miêu tả rõ hình thể khí sắc bậc Thánh nhân, nhưng Tử Tư 
đã nói kỹ lưỡng như sau: “Thành tắc hình; hình tắc trứ; trú tắc minh; minh 
tắc động; động tắc biến; biến tắc hóa. Duy thiên hạ chí thành vi năng hóa. - 
3XRJ7#., #Rl3'f7. 2?R|H., <RỊJ|#Ø, #R|3, #*:R|4L; °ÈX F £ö\ Á ñ 
4È... (Chân thành sẽ hiện ra hình sắc, hiện ra hình sắc sẽ tỏ lộ rõ rệt; tỏ lộ rõ 
rệt sẽ sáng tỏ; sáng tỏ sẽ trở thành động tác; trở thành động tác sẽ thay đối; 
thay đổi sẽ hóa nên trọn hảo. Chỉ có bậc chân thành hết mức trong thiên hạ 
mới hóa nên trọn hảo.) (Trung Dung, chương 23). 

Trong đạo thống Nho giáo, người tu dưỡng để trở nên chân thành theo 
gương mẫu của Trời thì thành Thánh nhân. Ảnh hưởng của Thánh nhân rất 
lớn lao. Tử Tư đã miêu tả như sau: “Duy thiên hạ chí thánh, vi năng thông, 
minh, duệ, trí, túc dĩ hữu lâm dã; khoan, đũ, ôn, nhu, túc dĩ hữu dung đã; 
phát, cường, cương, nghị, túc dĩ hữu chấp dã; trai trang, trung chính, túc dĩ 
hữu kính dã; văn, lý, mật, sát, túc dĩ hữu biệt dã. Phổ bác, uyên tuyền, nhĩ 
thời xuất chỉ. Phổ bác như thiên, uyên tuyển như uyên; hiện nhi dân mạc 
bất kính; ngôn nhi dân mạc bất tín; hành nhi dân mạc bất duyệt. - % "F #- 
#. 8EI§WA2n. VÀ H“U+"V( 3ã 182. XU 8£: 7&H|ät › 
 )3\ù,:¡ #t3E† E, XS 73XÈ,¡ XP f4, X v\ 0ñ) atb,. 3Ÿ1ŸĐ 
⁄#› ml†th2Z :¡ 3ÿ†‡jƒ2ø2XK; Mười. RmnK,S Ê3X› šnRK X1 
#rn K3 ®öi . (Chỉ riêng bậc chí thánh trong thiên hạ mới có khả năng 
thông suốt, sáng tỏ, hiểu sâu, khôn ngoan đủ để có sự soi xét đối nhìn; có khả 


» 
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năng khoan nhân, rộng lượng, ôn hoà, dịu dàng đủ để bao dung; có khả năng 
khởi phát, mạnh mẽ, cứng rắn, quả quyết đủ để nắm giữ; có khả năng thanh 
khiết, trang nghiêm, ngay thẳng, chính đáng đủ để tôn kính; có khả năng văn 
vẻ, lý sự, kỹ lưỡng, minh bạch đủ để phân biệt. Rộng khắp, sâu thẳm, gặp 
thời thì triển khai ra. Rộng khắp thì như trời; sâu thắm thì như vực; xuất 
hiện thì dân nào chẳng kính; nói năng thì dân nào chẳng tin; hành động thì 
dân nào chẳng vui lòng.) (Trung Dung, chương 31). 


Bất cứ một phàm nhân nào có công tu dưỡng đều có thể trở thành Thánh 
nhân, thực hiện đầy đủ trọn vẹn hình sắc tốt đẹp như vậy. 


39. 
J† š + #&#ñ .. Aiđá LH : 98} #*, 72+ É, 
# 
mm ƒH: 632. W7; i2 “lhiiÊ” £ 
f.. 7> # Xí 4£. 
+73 #0: Xi 5xiiX4Hx&. 
2i 1H: tt fJdneb,? 
H: <£@4#@&@2*ứnm®⁄?Jfft,› šÊE2n—H2ẤÀ22E,. 2X 
Tề Tuyên Vương dục đoản tang. Công tôn Sửu viết: “VI cơ chi tang, do 
dã ư dĩ hồ?” 
Mạnh Tử viết: “Thị do hoặc chẩn kỳ huynh chi tý, tử vị chi: “Cô, từ từ 
vân nhĩ!” Diệc giáo chi hiếu đễ nhi dĩ hỹ.” 
Vương tử hữu kỳ mẫu tử giả, kỳ phó vị chi thỉnh sổ nguyệt chi tang. 
Công Tôn Sửu viết: “Nhược thử giả hà như đã?” 
Viết: “Thị dục chung chi, nhi bất khả đắc dã. Tuy gia nhất nhật, dũ ư dĩ. 
Vị phù mạc chi cấm nhi phất vi giả dã.” 

Dịch nghĩa: 
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Tề Tuyên Vương muốn thu ngắn việc tang. Công Tôn Sửu nói: “Thực 
hiện việc tang một năm cũng còn hơn là thôi chăng?” 

Mạnh Tủ nói: “Việc đó cũng như người nào đó vặn tay anh của ngươi, 
ngươi bảo: “Hãy vặn chầm chậm chứ! Vậy hãy dạy dỗ về đường hiếu đễ 
mà thôi.” 
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Một vương tử có mẹ chết, nhờ thầy dạy xin vua để tang vài tháng. Công 
Tôn Sửu nói: “Đối với việc ấy, thì như thế nào?” 

Đáp: “Ông ấy muốn kết thúc tang đây đủ, nhưng không được. Tuy được 
thêm một ngày, còn hơn thôi. Rằng chẳng ai ngăn cản mà chẳng thực 
hiện.” 


* ° 
BINH GIAI: 

Lệ để tang của con cái dành cho cha mẹ được Chu Công ấn định trong Chu 
lễ là ba năm. Ba năm là thời gian mà con cái tưởng nhớ đến công ơn cha mẹ 
sinh dưỡng bế bồng, trước khi có thể tự mình đi đứng, tự mình xúc cơm ăn 
được. Vào thời Xuân Thu, Chiến Quốc, đạo lý suy đồi, có nhiều người muốn 
rút ngắn lệ để tang ấy, trong đó có Tề Tuyên Vương. 

Trước quan điểm này, Công Tôn Sửu hỏi ý Mạnh Tử, cho rằng dù sao để 
tang một năm cũng còn hơn là bỏ hẳn. Ý kiến của Công Tôn Sửu đã lộ rõ lập 
trường của ông muốn nhượng bộ. 

Mạnh Tử phản đối bằng cách đưa ra ví dụ: giả như có người nào đó vặn tay 
anh mình, mình lại bảo hắn vặn từ từ thôi thì được. Lời ấy có chấp nhận nổi 
không? Sao không tìm cách ngăn cản người ấy đừng vặn tay anh? Vì vậy, cứ 
nên dạy dỗ người ta cố giữ nết hiếu, nết đễ thì tốt hơn. 

Công Tôn Sửu lại nêu một trường hợp khác: có một vương tử của vua Tề, 
mất mẹ, nhờ thầy dạy xin vua được để tang mẹ trong vài tháng. Thầy nghĩ 
thế nào? 

Mạnh Tử cải chính: Vị vương tử ấy muốn để tang mẹ ba năm, kết thúc như 
mọi người, nhưng vua Tề không cho. Thôi thì, cố xin để tang thêm một ngày, 
vẫn còn hơn là thôi sớm. Mạnh Tử than phiền thêm rằng: Chẳng ai ngăn cản 
vua để tang cả, thế mà vua chẳng chịu để tang trọn vẹn! 

Vua chẳng nêu gương hiếu thảo với cha mẹ, sao mong các vương tử hiếu 
thảo với mình? Vua chẳng nêu gương hiếu thảo cho dân bắt chước, sao dân 
giữ được đạo hiếu? 

Con cái không có hiếu với cha mẹ, em không có đễ với anh, xã hội ắt phải 
loạn. Hiếu đễ đã không được tôn trọng, việc trị an đất nước cũng hỏng hết! 


40. 
#ÝMH: #†>/£‡\% z5: #32»? it>+. Z3 
M4Š#. hit. RSRl#. ñ®jtX 2. 
wuz +3. #8-†> f[vy‡tử,. 
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Mạnh Tử viết: “Quân tử chỉ sỏ dĩ giáo giả ngũ: hữu như thời vũ hóa chỉ 
giả; hữu thành đức giả; hữu đạt tài giả; hữu đáp vấn giả; hữu tư thục 
nghệ giả. 
“Thử ngũ giả, quân tử chỉ sở dĩ giáo dã.” 

Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Chỗ thực hành giáo dục của người quân tử có năm: có 
cách cải hóa như mưa mùa; có cách thành tựu đạo đức; có cách làm cho 
phát triển tài năng; có cách hỏi và trả lời; có cách khiến cho tự mình sửa 
trị yên lành. 


“Năm cách đó là chỗ thực hành giáo dục của người quân tử.” 


BÌNH GIẢI: 


Theo Mạnh Tử, đường lối giáo dục của người quân tử có năm chỗ thực 
hành: 

Cải hóa như mưa mùa: 

Mỗi năm, khi trời đổ mưa đúng thời vụ, cây cỏ phát triển rầm rộ, rồi trổ 
hoa, kết trái, tạo nên một cảnh tượng thiên nhiên dổi dào sức sống. Tương 
tự như vậy, có khi những lời giảng dạy của người quân tử trao cho người ta, 
tạo nên sức sống phong phú, tươi đẹp, đổi mới hẳn cả cuộc đời một con người. 

Thành tựu đạo đức: 

Có những người khi chưa được giáo dục thì sống bê tha, trụy lạc, độc ác. 
Đến lúc được nghe giảng và nhìn thấy phong cách cao thượng của người quân 
tử thì tự nhiên họ giác ngộ, nhận ra sai trái của mình và dần dần cải thiện, 
trở nên người đức hạnh, đầy nhiệt thành, thiện chí đáng khen. 

Làm cho phát triển tài năng: 

Có những người khi chưa được giáo dục thì tài năng chưa mở mang như 
một khúc gỗ thô sơ, vô dụng. Đến lúc được nghe giảng, bỗng nhiên trong thâm 
tâm họ nảy nở những năng khiếu đặc biệt, khiến họ trở nên người có tài năng 
sáng tạo mưu ích cho nhà, cho nước, giống như khúc gỗ thô sơ, được xẻ, bào, 
tô, chuốt, trở nên những chiếc bàn, ghế, giường, tủ nổi vân đẹp đẽ. 

Hỏi và trả lời: 

Có khi người quân tử không dùng một giáo trình đặc biệt nào, mà chỉ gợi ra 
những câu hỏi cho người ta trả lời; đồng thời trả lời thấu đáo những câu thắc 
mắc của người ta. Từ đó, người ta được khai thông trí tuệ, bao nhiêu sinh khí, 
năng lực bị bế tắc lâu nay có cơ hội phấn phát. 
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Khiến cho tự sửa trị yên lành: 

Có những trường hợp, người quân tử không trực tiếp giảng dạy nhưng 
qua vài câu nói ngắn gọn, một quyển sách để lại cho đời, thế mà có khả năng 
khiến cho người ta tự mình tỉnh ngộ, rồi tự mình rèn tập nhân cách, sửa trị 
tính khí, tâm hồn, dần dần được giác ngộ, trở nên an nhiên, thư thái và vui 
sống. 

Dĩ nhiên, người quân tử không phải cố tình chọn một phương thế giáo 
dục nào; bởi vì cố tình chọn lựa vẫn mang tính cách gượng ép, có khi sa sót. 
Nhưng một khi người quân tử đã thực hiện chân lý đạo đức nơi mình, đã 
thành tựu năng lực vô biên của đạo cả thì đạo cả tự động phát huy qua người 
quân tử. Do đó, người quân tử có thể thích ứng tùy từng trường hợp; hay ngôn 
ngữ, cử chỉ và dáng mạo của người quân tử tự nhiên phát huy diệu dụng để 
có thể giáo dục người ta qua những cách thế nêu trên. 


41. 
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Công Tôn Sửu viết: “Đạo tắc cao hỹ, mỹ hỹ. Nghĩ nhược đăng thiên 
nhiên, tự bất khả cập dã. Hà bất sử bỉ vi khả cơ cập, nhĩ nhật tư tư dã?” 
Mạnh Tử viết: “Đại tượng bất vị chuyết công cải phế thằng mặc. Nghệ 
bất vị chuyết xạ biến kỳ cấu luật. Quân tử dẫn, nhi bất phát, dược như 
dã. Trung đạo nhi lập; năng giả tùng chỉ.” 

Dịch nghĩa: 


Công Tôn Sửu nói: “Đạo thì cao cả thay, làm cho tốt đẹp thay. Nên giống 
như lên cõi trời; dường như không theo kịp được. Sao không làm cho đạo 
có thể theo kịp, mà mỗi ngày chăm chắm theo?” 

Mạnh Tử nói: “Người thợ mộc giỏi không vì thợ vụng mà thay đổi dây 
mực. Ông Nghệ không vì kẻ bắn dở mà biến đổi phép giương cung. Người 
quân tử dẫn dắt mà không khỏi động, như nhảy qua vậy. Đứng vững 
trong đạo trung dung, người nào có khả năng thì theo.” 
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BÌNH GIẢI: 


Một lần kia, Công Tôn Sửu bày tỏ với Mạnh Tử đại ý: Đạo thì cao cả, có 
thể làm cho con người trở nên tốt đẹp, nhưng lý tưởng quá. Người ta có cảm 
tưởng theo đạo là đi lên cõi trời, người thường không thể theo được. Cớ sao 
thầy không hạ thấp đạo xuống vừa tầm mức phổ thông để mọi người đều có 
thể chuyên tâm giữ đạo hằng ngày được? 








Mạnh Tử nêu ví dụ: tương tự như người thợ mộc giỏi, dùng dây mực bật lên 
gỗ để căn cứ vào đó mà cưa cho thẳng hoặc đẽo cho vừa; người ấy không thể 
chiều theo thợ vụng mà bỏ dây mực đi. Bỏ dây mực đi thì còn có tiêu chuẩn 
nào nữa mà đẽo mà cưa cho chính xác. Cũng tương tự như ông Nghệ ngày 
xưa là người bắn cung tài tình. Ông không thể vì kẻ bắn đỏ mà thay đổi thế 
đứng, cách cầm cung và cách giương cung. Bỏ kỹ thuật giương cung nghiêm 
túc, làm sao có thể bắn trúng đích được. Đạo thì cao cả, nhiệm mầu, chi phối 
mọi người, mọi vật. Nếu mọi người biết giữ đạo thì mọi sự sẽ diễn tiến tốt 
đẹp; nếu bỏ đạo, mọi sự sẽ trắc trở, bế tắc, rối loạn. Người quân tử chỉ có thể 
nói lý thuyết về đạo, chứ không thể đưa ra từng trường hợp riêng lẻ, cá biệt 
để áp dụng đạo. Phần áp dụng đạo vào sinh hoạt hằng ngày trong gia đình, 
vào sinh hoạt chính trị trong quốc gia được dành cho người đã thấm nhuần 
đạo; người thầy dạy không thể nhất nhất khởi động làm mẫu từng trường 
hợp một. Người thầy dạy chỉ có thể nói đến kết quả của việc áp dụng đạo như 
người nhảy vượt qua quãng đường thực hành, rồi chỉ rõ cứu cánh chung cuộc. 

Người quân tử hằng ngày hành đạo và giờ đây đứng vững trong đạo trung 
dung để giảng dạy cho mọi người. Còn việc hành đạo của mỗi môn đệ thì người 
ấy phải tự mình dấn bước. Đạo trung dung là đạo cao cả bao gồm nhân đạo, 
thánh đạo và thiên đạo. Nhân đạo là phần hình nhi hạ trong cõi nhân sinh, 
nói về tương quan tốt đẹp giữa mọi người với nhau. Thánh đạo và thiên đạo 
là phần hình nhi thượng dẫn dắt những người thành tâm thiện chí tiến hóa 
nên thánh hiền, phù hợp với đạo Trời huyền diệu. Tùy theo từng hoàn cảnh 
mà người quân tử nói về đạo ở trình độ cao hoặc thấp; còn người nào có khả 
năng theo được đến đâu thì tùy theo căn cơ và nỗ lực, thiện chí của người ấy. 


42. 
#?fH: KT Ti, y4i7): XTF&i, #74 
‡š . kMlyA‡§ZJ'#^A#,. 


Mạnh Tử viết: “Thiên hạ hữu đạo, dĩ đạo tuẫn thân; thiên hạ vô đạo, dĩ 
thân tuẫn đạo. VỊ văn dĩ đạo tuẫn hồ nhân giả dã.” 
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Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Thiên hạ có đạo, thì đem đạo theo mình cho đến khi chết. 
Thiên hạ không có đạo, thì đem thân theo đạo cho đến khi chết. Chưa 
từng nghe rằng đem đạo liều chết cho một người nào.” 


` ° 
BINH GIAI: 

Thiên hạ có đạo chỉ cho thời buổi thái bình, mọi người trong nước sống theo 
đạo lý nhân nghĩa tương đối ổn định. Bấy giờ, người quân tử nên đem đạo lý 
phát huy rộng rãi, bằng cách tham gia vào sinh hoạt chính trị, xã hội để cải 
thiện, thăng tiến đất nước thêm nữa, tận tụy như vậy cho đến lúc lìa đời. 

Thiên hạ không có đạo chỉ cho thời buổi loạn lạc, đạo lý suy đổi, mọi người 
đua nhau tranh danh đoạt lợi, dối trá, lường gạt, khiến cho xã hội đầy dẫy 
bất công. Bấy giờ, người quân tử đem thân theo đạo mà ẩn dật, giữ đạo lý 
một mình cho đến khi lìa đời; không nhúng tay vào những chuyện thị phi thế 
gian để cầu lợi. 

Mạnh Tử chưa từng nghe thấy các bậc thánh hiền đời xưa dạy người ta 
đem đạo lý liều chết để phục vụ cho tham vọng của một ông vua, ông quan 


nào. 

43. 
2# fŸM : Hệ # 3> ÉP], 3 ÈðØf3È › fnẤc› TỊ 
+,? 
shiƒN: #ÑmmP|› 4km BÌ› 3km]. 3k 
Công Đô Tử viết: “Đằng Canh chỉ tại môn dã, nhược tại sở lễ, nhi bất 
đáp, hà dã?” 
Mạnh Tử viết: “Hiệp quý nhi vấn, hiệp hiền nhi vấn, hiệp trưởng nhỉ 
vấn, hiệp hữu huân lao nhi vấn, hiệp cố nhi vấn, giai sở bất đáp dã. 
Đằng Canh hữu nhị yên.” 

Dịch nghĩa: 


Công Đô Tử nói: “Đằng Canh là đệ tử tại cửa thầy, dường như thầy cư 
xử theo lễ mà không đáp lời, tại sao vậy?” 
Mạnh Tử nói: “Cậy mình sang trọng mà hỏi, cậy mình tài đức mà hỏi, 


cậy mình lón tuổi mà hỏi, cậy mình có công lao mà hỏi, cậy mình quen 
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cũ mà hỏi, đều là những trường hợp ta không trả lời. Đằng Canh có hai 
điều cậy mình.” 


BÌNH GIẢI: 


Đằng Canh, em vua nước Đằng, đến xin học với Mạnh Tử. Mạnh Tử đáp lễ 
nhưng không trả lời bất cứ câu hỏi nào của ông. Môn đệ của Mạnh Tử là Công 
Đô Tử hỏi thầy xem lý do tại sao. 

Mạnh Tử cho biết: đối với những kẻ cậy mình, ông không trả lời cho ai hết. 

Một khi chấp nhận làm đệ tử để cầu học, điều kiện tiên quyết là phải 
khiêm hạ. Nếu người nào tự cậy mình về điều gì đó, thì chính điều ấy làm cản 
trở việc tiếp thu câu trả lời; vì thế, người thầy không muốn trả lời, kẻo uống 
phí tâm cơ của mình. Đằng Canh có hai điều cậy mình, có lẽ đó là cậy mình 
sang trọng (em vua) và cậy mình tài đức. 


44. 
#?ẴfẰH: #2] tứ C3 › ông 
Äf, &Øƒ Riệt,. 203, ưa. 
Mạnh Tử viết: “Ư bất khả dĩ, nhi dĩ giả, vô sở bất dĩ. U sở hậu giả bạc, 
vô sở bất bạc dã. Kỳ tiến nhuệ giả, kỳ thối tốc.” 

Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Đối với điều không thể thôi, mà thôi, chẳng có gì mà 
không thôi. Đối với chỗ đáng cư xử dày dặn mà lại tệ bạc, chẳng chỗ nào 
mà không tệ bạc. Người nào tiến lên lanh lẹ, người ấy sẽ rút lui chóng 
vánh.” 


BÌNH GIẢI: 


Trong đoạn này, Mạnh Tử nêu ra ba loại người để cho các đệ tử rút kinh 
nghiệm khi ứng xử: 

Người nào đó, khi làm một việc gì, việc ấy không đáng thôi mà ngừng lại, 
bỏ đỏ; người ấy chẳng có khả năng làm nên việc gì hết, vì thiếu ý chí và kiên 
nhẫn. Đừng bao giờ trao việc cho người ấy, hay nhờ cậy người ấy. 

Có người, lẽ ra phải cư xử dày dặn, phải hậu đãi đối với người đã làm ơn 
cho mình, tức là đáp trả xứng đáng cho công sức người ấy; thế mà lại cư xử tệ 
bạc. Đó là kẻ luôn luôn tệ bạc, bất nhân bất nghĩa; không thể tin dùng được. 

Người nào tiến lên lanh lẹ, người ấy sẽ rút lui chóng vánh, vì sự tiến lên 
nhanh chóng quá, không kịp đặt cơ sở vững chắc để có thể bảo tồn thành quả. 
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Ngoài ra, việc gì thành công nhanh, việc ấy dễ thất bại nhanh vì thiếu nền 
móng chắc chắn. Tương tự như vậy, của cải đến nhanh chóng, của cải ấy dễ 
hao tán, vì nó đã không được tạo nên bởi thành quả việc làm chính đáng. 

Đó là ba loại người hay ba trường hợp thường gặp trong đời. Những người 
sinh hoạt trong xã hội dù ở địa vị nào cũng cần phải biết để khỏi vướng mắc 
vào. 


4ã. 
>mjbðL. ÄLðm-EK› Km. 


Mạnh Tử viết: “Quân tử chi ư vật dã, ái chi nhì phất nhân. Ư dân dã, 
nhân chi nhi phất thân. Thân thân nhi nhân dân; nhân dân nhi ái vật.” 


Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Đối với loài vật, người quân tử yêu mến mà không cư xử 
nhân đạo. Đối với người đời, thì cư xử nhân đạo mà không thân mật. 
Thân mật với cha mẹ, bà con mình mà cư xử nhân đạo với người đời; cư 
xử nhân đạo với người đời mà yêu mến loài vật.” 


BÌNH GIẢI: 


Trong phép cư xử, Mạnh Tử phân biệt ra ba cấp độ: người thân, người đời 
và loài vật. 

Đối với loài vật, người quân tử chỉ yêu mến nhưng không đem lòng nhân 
ra đối đãi; bởi vì loài vật dù đáng yêu đến mấy cũng không phải là con người, 
không thể sánh ngang với con người. Coi loài vật như người, đem đạo lý của 
người ra cư xử với loài vật là sa1. 

Đối với người đời, tức là những người không có liên hệ huyết thống, không 
có công sinh dưỡng, người quân tử đem lòng nhân ra cư xử; đó là dùng đạo lý 
nhân nghĩa mà giao thiệp; bởi vì người đời là người ngang hàng với mình, có 
phẩm giá như mình. 

Đối với người thân bao gồm cha mẹ, vợ con, anh em, chú bác, cô dì, cậu 
mơ... là những người có liên hệ huyết thống nhiều hay ít, có công sinh dưỡng, 
bảo bọc, phù trì... người quân tử phải thân mật, tức là dành thời giờ phụng 
dưỡng, săn sóc, giúp đỡ, thăm hỏi v.v... 

Đạo Nho chủ trương cư xử hợp lý, hợp tình từ gần ra xa, không lẫn lộn 
người gần và người xa, loài người với loài vật. Tình cảm đem thi thố ra cũng 
tùy theo cấp độ mà biểu hiện cho tương xứng. 
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Ngày nay, có những người bỏ bê cha mẹ, vợ con không săn sóc mà thân mật 
với người xa là không hợp lẽ. Lại có những người lãnh đạm với con người mà 
thân mật, quý chuộng loài vật; đó cũng là điều trái đạo lý nữa. 


46. 

» c z GP 
mhƒH: uf# án. #392 Xã: Ccãï t2 
4, ›; #- ð, ft> s3 ° #ễ, ä‡ > #a n 7Ê t5 1 › & 2#, 
"`... ốc 

®Sf=#+*. m4®¿}Z2Ù>?©: 2057: nh 
1k: CZ?H 4H 
Mạnh Tử viết: “Trí giả vô bất tri dã; đương vụ chi vi cấp. Nhân giả vô 
bất ái dã; cấp thân hiền chi vi vụ. Nghiêu, Thuấn chi trí, nhi bất biến 
vật; cấp tiên vụ dã. Nghiêu, Thuấn chi nhân, bất biến ái nhân; cấp thân 
hiền dã. 
“Bất năng tam niên chỉ tang, nhi ty tiểu công chỉ sát; phóng phạn lưu 
xuyết nhi vấn vô xỉ quyết; thị chỉ vị bất tri vụ.” 


Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Người trí không phải không biết, nhắm lấy việc cần kíp 
thôi. Người nhân không phải không yêu, cần kíp nhắm vào việc đối 
với người thân, người tài đức thôi. Vua Nghiêu, vua Thuấn thông hiểu 
nhưng không biết khắp cả mọi vật được, trước hết nhắm vào việc cần 
kíp đã. Vua Nghiêu, vua Thuấn nhân đức nhưng không yêu khắp cả mọi 
người được; cần kíp nhắm vào người thân, người tài đức đã. 

“Không chịu để tang ba năm, mà đi tìm hiểu về phép tang ba tháng, 
phép tang năm tháng; háu ăn tục uống mà lại hỏi về chuyện không có 
răng để cắn; đó gọi là không biết việc.” 

BÌNH GIẢI: 

Người thật sự hiểu biết, phải biết phân biệt việc trước, việc sau, việc nào 
cần gấp phải làm ngay, việc nào để thong thả. Người nhân tuy có tình yêu 
thương bao la khắp cả, nhưng chỉ có thể hiện thực tình yêu từ gần ra xa, cần 
kíp phải tương trợ những người thân, người tài đức trước đã. Đến như vua 
Nghiêu, vua Thuấn có tiếng là những bậc thánh hiền thông hiểu và nhân đức 
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mà cũng không thể bao biện tất cả mọi việc, mọi người được. Các ngài cũng 
phải ưu tiên làm việc cần và giúp đố những người thân, người tài đức. 

Tuy nhiên, trong đời không thiếu gì người, việc chính không làm, đi lo việc 
phụ: việc nhà thì nhác, việc chú bác thì siêng; chẳng qua cũng là để khoe 
khoang sự thông thái, trình diễn lòng nhân đức mà thôi; chứ thực chất cũng 
chẳng chuyên chú làm nên được việc gì! 

Buồn cười thay cho kẻ tham ăn tục uống, ăn không kịp nhai; hễ có đồ ăn 
thì vơ vào miệng, húp lấy húp để như tháo cống mà lại hỏi về chuyện không 
có răng để cắn, để nhai! Có nhai đâu mà cần răng? Hỏi chỉ cốt đánh lạc hướng 
thôi chăng? 
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Tận tâm, phần sau 


1. 
®f?H: #4. && tt! EĐb,. 31757843 
ĐH XÂ: KEÄ: VD EU 
234 TH hÌ H : fƒZ,? 
3X & #+È tib2~, JMVXLKdmiÄ2>. k8: HA 
>, #X®ftÈNŠ› ‡45EL ĐT Ä -ƒ š v\ZðJ> : & 3> ?RvA 
XI 1i 8 bu, 
Mạnh Tử viết: “Bất nhân tai Lương Huệ Vương dã! Nhân giả dĩ kỳ sỏ ái, 
cập kỳ sở bất ái. Bất nhân giả dĩ kỳ sở bất ái, cập kỳ sỏ ái.” 
Công Tôn Sửu viết: “Hà vị dã?” 
“Lương Huệ Vương dĩ thổ địa chỉ cố, my lạn kỳ dân nhi chiến chi. Đại 
bại, tương phục chi, khủng bất năng thắng, cố khu kỳ sở ái tử đệ dĩ tuẫn 
chỉ. Thị chỉ vị dĩ kỳ sở bất ái, cập kỳ sở ái dã.” 

Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Lương Huệ Vương bất nhân thay! Người nhân toan tính 
từ chỗ thân yêu đến chỗ chẳng thân yêu. Rẻ bất nhân toan tính từ chỗ 
chẳng thân yêu đến chỗ thân yêu.” 

Công Tôn Sửu nói: “Làm sao lại nói vậy?” 

“Lương Huệ Vương lấy có đất đai, đem dân mình đi chiến đấu đến tàn 
hại. Thất bại lón, muốn đánh nữa, sợ không thể thắng, nên đã xua con 
em thân yêu của mình liều thân đến chết. Như thế gọi là toan tính từ 
chỗ chẳng thân yêu đến chỗ thân yêu vậy.” 


BÌNH GIẢI: 


Thực tế lịch sử thời Chiến Quốc cho biết vì tranh giành đất đai với nước Tề, 
quân dân nước Lương thua trận chết thảm; chính con trai lớn của Lương Huệ 
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Vương cũng tử trận. Vì tham vọng đất đai, Lương Huệ Vương đã khiến cho 
những người xa (chẳng yêu) là dân chúng, đến người gần (thân yêu) là con 
em bị tàn sát. Do đó Mạnh Tử đã liệt Lương Huệ Vương vào loại bất nhân. 

Vào thời ấy, từ ngữ còn hạn chế, cho nên văn cổ thường tối nghĩa, chúng ta 
cần hội ý mà hiểu. Mạnh Tử chỉ dùng một chữ “đ? (12) (lấy, làm) và đảo câu 
văn để diễn ý “toan tính”. Chữ “dĩ” trên hàm ý toan tính nâng đỡ, cứu giúp; 
chữ “dĩ” dưới hàm ý toan tính lợi dụng để thỏa mãn tham vọng hùng bá. 


2» 
7H: Ã@4&ấñL. j# #4, R24. 
$t#f› 4X F+; #(CB] 4H44... 
Mạnh Tử viết: “Xuân Thu vô nghĩa chiến, Bỉ thiện ư thử tắc hữu chi hỹ. 
“Chinh giả, thượng phạt hạ dã. Địch quốc bất tương chỉnh dã.” 
Dịch nghĩa: 


Mạnh Tủ nói: “Những cuộc chiến tranh thời Xuân Thu không có chính 
nghĩa. Nước này khéo hơn nước kia, có vậy thôi. 


“Chinh nghĩa là người trên đánh phạt kẻ dưới. Các nước chống cự nhau 
không phải là chỉnh.” 


BÌNH GIẢI: 


Thời Xuân Thu kéo dài trong khoảng thời gian từ năm 722 đến năm 480 
trước Công nguyên, được kể từ khi nhà Chu suy nhược, phải đời đô về Lạc 
Ấp cho tới khi Khổng Tử chấm dứt bộ sử Xuân Thu. Vì Thiên tử nhà Chu, 
giữ guồng máy cai trị trung ương, không còn chút thế lực nào để có thể duy 
trì chính nghĩa, điều khiển các chư hầu, cho nên Mạnh Tử cho rằng các cuộc 
chiến tranh trong thời này không có chính nghĩa. Chẳng qua, nước này giỏi 
hơn hoặc khéo hơn, mạnh hơn nước kia thì đem quân đi tranh đoạt đất đai 
của nước kia và bắt phải tuân phục mình. Chỉ có vậy thôi. Tuy nhiên thời đó, 
chưa có nước nào đủ mạnh để phế bỏ hẳn nhà Chu, tuy nhà Chu đã suy yếu 
lắm rồi. Có nước đủ sức phế bỏ nhưng lại sợ các nước chư hầu khác có thế lực 
ngang với mình, lấy danh nghĩa phò Chu kết hợp với nhau mà tiêu diệt. Mãi 
đến cuối thời Chiến Quốc, khoảng năm 221 trước Công Nguyên, nước Tần 
mới dùng bạo lực tiêu diệt 6 nước còn lại và phế bỏ nhà Chu. 

Đúng nghĩa của chữ “chinh” (2#) là hành động của Thiên tử (chính quyền 
trung ương) đem quân đi đánh phạt một nước chư hầu (chính quyền địa 
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phương) không tuân theo phép nước, thi hành đường lối bất nhân, bất nghĩa 
với dân. Còn các nước chư hầu chống cự lẫn nhau, tranh giành đất đai, quyền 


` 


lợi, chỉ gọi là “chiến”, chứ không gọi là “chinh” được. 


Š. 
#ifH: điš#› HÌ Sis#l#l. #Z+Ðñ, or <= 
®ứn LÁ A#&mẪL2Z2X TP VÀ # 4X: mf?j 
+n> tt? 
Mạnh Tử viết: “Tận tín thư, tắc bất như vô thư. Ngô ư Vũ thành, thủ nhị 
tam sách nhi dĩ hỹ. Nhân nhân vô địch ư thiên hạ. Dĩ chí nhân phạt bất 
nhân nhi hà kỳ huyết chi lưu chử dã?” 

Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Quá tin vào Kinh Thư, không bằng không có Kinh Thư. 
Ta đối với thiên Vũ Thành, lấy hai ba đoạn sách mà thôi. Người nhân 
không có đối thủ trong thiên hạ. Lấy chí nhân đánh bất nhân mà sao 
máu chảy trôi cả chày giã gạo?” 


BÌNH GIẢI: 


Mạnh Tử tỏ ý ngờ vực khi đọc Kinh Thư đến thiên Vũ Thành (phần Chu 
Thư). Ông chỉ nhặt lấy hai ba đoạn sách trong đó, còn thì loại bỏ, không 
chấp nhận. Mạnh Tử nêu lý do: Vũ Vương, con của Văn Vương, có tiếng là 
bậc nhân đức. Đã là người nhân đức thì không có ai chống cự nổi, ra quân ắt 
chiến thắng dễ dàng; địch quân sẽ đầu hàng mà ít đổ máu. Tại sao Vũ Vương 
đem quân đánh Trụ, người chí nhân đánh kẻ bất nhân, trong thiên Vũ Thành 
lại chép rằng máu chảy trôi cả chày giã gạo? Như thế sự việc ấy có phải do 
chép sai chăng? Do đó, những điều chép trong Kinh Thư không thể trọn vẹn 
tin được. 

Nguyên văn đoạn Kinh Thư ấy được chép như sau: “Giáp Tý, muội sảng 
Thụ xuất kỳ lữ nhược lâm hội vu Mục Dã, võng hữu địch vu ngã sư; tiền đồ 
đảo qua, công vu hậu dĩ bắc. Huyết lưu phiêu chử: Ngày Giáp Tý, lúc rạng 
đông vua Thụ kéo quân đông như rừng, họp ở cánh đồng Mục Dã, các binh sĩ 
không ai chống lại quân ta; toán tiền phong ngược cả giáo lại đánh toán quân 
đi sau, rồi chạy. Máu người chảy trôi cả cái chày giã gạo.” (Thẩm Quỳnh: Bản 
dịch Kinh Thư, Bộ Giáo dục miền Nam xuất bản, năm 1965, trang 219). 
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Xét đoạn văn này, chúng ta thấy sự nghi ngờ của Mạnh Tử là có lý. Bởi 
vì: quân của Vũ Vương chưa đánh; tiền quân của vua Trụ quay lại đánh hậu 
quân rồi chạy. Hai bên quân nhà hoảng sợ đánh nhau, sao có thể kịch liệt, tàn 
nhẫn đến độ máu chảy trôi cả chày giã gạo được. Rõ ràng đây là một đoạn văn 
miêu tả cường điệu hóa, bi thảm hóa cuộc chiến, không sát thực tế. 

Mạnh Tử là một hiền triết, cho nên ông đọc sách và suy nghĩ rất cẩn thận, 
cân nhắc từng chữ, liệu đoán từng việc để có một nhận thức trung thực, chắc 
chắn. 

Kinh Thư là một cuốn sách nổi tiếng trong bộ Ngũ Kinh của đạo Nho, 
tương truyền do Khổng Tử san định. Mạnh Tử rất tôn trọng Khổng Tử, thế 
mà Mạnh Tử vẫn nghi ngờ những điều viết trong Kinh Thư, có nghĩa là Mạnh 
Tử không mù quáng như một số học giả đời sau, khư khư tin vào thế giá của 
Khổng Tử. Thực ra, những điều trong Kinh Thư có lẽ Khổng Tử chỉ nghe 
thuật lại và sao chép mà không kịp phê phán. Cũng có thể, những người sau 
Khổng Tử đã chép sách mà cường điệu hóa làm cho sự việc sai lệch đi. 

Từ kinh nghiệm tra vấn Kinh Thư của Mạnh Tử, chúng ta có thể suy rộng 
ra: không phải chỉ riêng một quyển Kinh Thư, mà đối với tất cả các sách 
khác, người đọc khôn ngoan cũng phải biết nghi ngờ tra vấn, đặt giả thuyết 
để có thể hiểu đúng đắn, hiểu sâu xa tư tưởng của người xưa, chứ không vội 
tin theo nghĩa đen trên mặt chữ. Nếu cứ chăm chắm tin theo nghĩa đen thô 
sơ mà không phê phán, người ta có nguy cơ sai lầm trong việc trình bày hay 
truyền bá một lý thuyết. Triết học là một môn học đi tìm sự thật; thế mà nghi 
ngờ là một trong những phẩm tính căn bản của triết học (theo Karl Jaspers 
trong Triết học nhập môn). Có biết nghi ngờ người ta mới không dễ bị mắc 
lừa, và chân lý mới có thể lộ diện đích thực. Nhất là đối với các tác phẩm vào 
loại cổ kinh của nhân loại, người học cần phải có căn bản về môn Thuyên 
thích luận (Hermeneutics) để có thể vận dụng các kiến thức phụ thuộc về thời 
đại xuất hiện của cổ kinh. Nhờ đó, người học mới có thể hiểu một cách tương 
đối đúng đắn được. 

Câu “Tận tín Thư tắc bất như vô Thư' của Mạnh Tử ngày nay được coi như 
một lời răn đáng ghi nhớ cho các học giả khi đọc sách; không riêng với Kinh 
Thư, mà chữ “£hư' được hiểu chung cho các loại sách. Cứ nhắm mắt tin vào 
sách một cách thiển cận, chẳng thà không đọc sách còn hơn. 


4. 
?”ƒH: SẴÁH: “Ä 6%; Ä6%Ø\”, kế 
Xy ö 
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B] #374: KX T&ñ®(CÃ› mgữnm4tE3b #5 2%, # ứng 
408 41, H: “£Z#»/@? ” 

# # + 41k /#t tu... #ÿ# z1 ng§›: #8 Ä=zZTT2A.# 
H: “@&& ! #fid,. 3Èjätñ3++,. ” 3ð“ ñ 1 
nó 

‡t> #uš #,., -#:f£ứŒ,#,;› 5 Hj#\? 


Mạnh Tử viết: “Hữu nhân viết: “Ngã thiện vi trận, ngã thiện vi chiến.” 
bai tfi n8 








Quốc quân hiếu nhân, thiên hạ vô địch yên. Nam diện nhi chính, Bắc 

địch oán; Đông diện nhi chính, Tây di oán, viết: “Hề vĩ hậu ngã?” 

Vũ Vương chi phạt Ấn dã, cách xa tam bách lượng, hổ bôn tam thiên 

nhân. Vương viết: “Vô úy ninh nhĩ dã. Phi địch bách tính dã.” Nhược 

băng quyết giác khể thủ. 

Chinh chỉ vi ngôn chính dã. Các dục chính kỷ dã. Yên dụng chiến?” 
Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Có người nói: “Ta giỏi đánh trận; ta giỏi chiến đấu.) Đó là 
kẻ có tội lồn. 
“Vua một nước yêu thích đức nhân là người vô địch trong thiên hạ. Ông 
ấy quay về nam chinh phạt, người Bắc địch oán; quay mặt về đông chính 
phạt, người Tây di oán. Nói rằng: 'Sao đến với ta sau?” 
“Vũ Vương đi đánh nhà Ân, xe da ba trăm cỗ, quân đội hùng tráng ba 
nghìn người. Vua nói: Đừng sợ, đem yên ổn cho các ngươi thôi, không 
chống cự với trăm họ đâu. Họ rập đầu dường như những con thú gục 
sừng xuống đất. 
“Chinh là nói làm cho chính vậy. Tất cả đều muốn làm cho mình được 
chính đáng. Đâu cần dùng tới chiến đấu?” 
` „ 
BINH GIAI: 
Đoạn văn này thể hiện rõ hơn quan niệm nhân trị của Mạnh Tử. Ông cho 
rằng người nào tự hào về khả năng giỏi đánh trận, giỏi chiến đấu là kẻ có tội 
lớn. Bởi vì giỏi đánh trận, giỏi chiến đấu là giỏi giết người hàng loạt; chẳng 
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có gì đáng hãnh diện cả. Thế mà vào thời Xuân Thu Chiến Quốc đã có nhiều 
vua, nhiều tướng tự hào, hãnh diện như vậy. 

Mạnh Tử tin rằng một ông vua yêu thích điều nhân thì ai cũng tin phục, 
không cần đánh cũng thắng; cho nên mới là người vô địch trong thiên hạ. 

Ông nêu ra trường hợp vua Thành Thang ngày xưa đi chinh phạt miền 
nam thì rợ phương Bắc than oán, đi chỉnh phục miền đông thì rợ phương Tây 
than oán. Họ oán trách sao vua đến với ta muộn, khiến ta phải chịu sự cai trị 
bạo ngược quá lâu. 

Trường hợp Vũ Vương đi đánh nhà Ân cũng vậy, chỉ có ba trăm cỗ xe da 
đựng lương thực và một binh đội ba nghìn người. Đi đến đâu vua cũng an ủi 
dân đừng sợ, ngài chỉ đem yên ổn đến chứ không chống lại dân chúng. Thế là 
họ răm rắp thần phục. 

Chữ “chinh” (4#) theo chiết tự, là kết hợp giữa bộ sách (4 ) và chữ chính ( 
1E). Chữ chính (1#) là kết hợp giữa chữ chỉ (1E) và chữ nhất (—). 

Bộ sách biểu thị bước đi. 

Chữ chính biểu thị sự chính đáng. 

Chính đáng là chỉ nhất, nghĩa là hướng về Trời (Thượng Đế). 

Như vậy, chĩính là dẫn người ta trở về đường lối chính đáng, tức là đem 
người ta về với đạo Trời. Đem người ta trở về đường ngay nẻo chính để được 
yên ổn tốt lành, đó là hợp ý nguyện chung của tất cả mọi người rồi. Thực hiện 
một đường lối cai trị thể hiện ý nguyện tốt ấy, ai mà chẳng theo, cần gì phải 
dùng tới biện pháp chiến tranh! 


5. 
mm H: lÈl,: $S#1fñEWÁAĐÙ4E› TñElE ÀÁ 77. 
Mạnh Tử viết: “Tử tượng, luân dư năng dữ nhân qui củ, bất năng sử 
nhân xảo.” 

Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Thợ mộc, thợ đóng xe có thể cho người ta cái qui, cái củ, 
không thể khiến người ta trở nên khéo léo.” 


BÌNH GIẢI: 


Cái qui là dụng cụ làm hình tròn, cái củ là dụng cụ làm hình vuông. Thợ 
mộc, thợ đóng xe thường dùng những dụng cụ ấy để chế tác các đồ vật tròn 
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vuông. Họ có thể cho người ta những dụng cụ ấy và hướng dẫn cách sử dụng 
chúng, nhưng không thể khiến người ta trở nên khéo léo và chế tác nên 
những đồ vật tỉnh xảo được. Muốn trở nên khéo léo, người ta phải chăm chỉ 
rèn tập, chịu khó thao tác đôi tay trong một thời gian lâu. 


6. 


f5 -ƒH: 22201: ft. 327/42 1. 441L 6X 
Tủ, Si k, HS, —k## R2. 

Mạnh Tử viết: “Thuấn chỉ phạn khưu, nhự thảo dã, nhược tương chung 
thân yên. Cập kỳ vi Thiên tử dã, bị, chẩn y, cổ cầm, nhị nữ quả, nhược 
cố hữu chỉ.” 


Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Ông Thuấn ăn cơm khô, ăn rau rợ, dường như sẽ trọn đời 
như vậy. Đến khi làm Thiên tử, mặc áo trang sức đẹp đẽ, gảy đàn, có hai 
vợ săn sóc, dường như đã có sẵn như vậy.” 


BÌNH GIẢI: 


Mạnh Tử miêu tả thái độ của ông Thuấn lúc còn hàn vi, ăn cơm khô, rau 
rợ một cách tự nhiên, bình thản, không lo buồn, chán nản, không than thở 
gì cả, dường như sẵn lòng sống trọn đời như vậy. Đến khi làm Thiên tử, thay 
vua Nghiêu cai trị muôn dân, địa vị tôn quý, ông mặc y phục đẹp đẽ, gảy đàn, 
lại được hai bà vợ (Nga Hoàng, Nữ Anh) săn sóc, thế mà ông vẫn có thái độ 
tự nhiên, bình thản, không có vẻ gì kiêu hãnh, hí hửng, dường như đã quen 
sống trong hoàn cảnh ấy từ lâu rồi. 

Thái độ của vua Thuấn đã biểu hiện thái độ của người quân tử được miêu 
tả trong sách Trung Dung: “Quân tử tố kỳ vị nhi hành; bất nguyện hồ kỳ 
ngoại. Tốphú quý, hành hồ phú quý; tố bần tiện, hành hồ bần tiện; tố di địch, 
hành hồ di địch; tố hoạn nạn, hành hồ hoạn nạn. Quân tử vô nhập nhi bất tự 
đắc yên. -#-Ÿ #3Llm1T› FT} ?}. ÃÑ8 Ñ›: 11ŸfW Ñ: RñẦN, 
‡i7Ÿ#Ầf: Ã Ã3X⁄‹X,. 11#Ã53XX‹: Ã &3t: 1ƒ 63k. 87 ®& Am ^^ Hff 
3 _! (Người quân tử hành động ở trong địa vị hiện tại của mình; không mong 
ước gì ở ngoài. Vốn sẵn giàu sang, hành động theo giàu sang; vốn sẵn nghèo 
hèn, hành động theo nghèo hèn; vốn sẵn mọi rợ, hành động theo mọi rợ; vốn 
sẵn hoạn nạn, hành động theo hoạn nạn. Người quân tử không vào đâu mà 
không được vuI lòng.” (Trung Dung, chương 14). 
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#†H: #4 a#^ðL2 #¡ 46A Z2, 
JR4ELJL 2: ĐÁ Z7. ARSLXLX, . /ÄR| 3E ñ đk>. 
3, ? " Rị +Ƒ ° 
Mạnh Tử viết: “Ngô kim nhỉ hậu, tri sát nhân thân chi trọng dã. Sát 
nhân chi phụ, nhân diệc sát kỳ phụ; sát nhân chi huynh, nhân diệc sát 
kỳ huynh. Nhiên, tắc phi tự sát chi dã, nhất gián nhĩ.” 

Dịch nghĩa: 


Mạnh Tủ nói: “Từ nay về sau, ta biết rằng giết người thân của người là 
điều hệ trọng. Giết cha của người, người cũng giết cha mình; giết anh 
của người, người cũng giết anh mình. Thế thì chẳng phải tự mình giết 
cha anh, một là gián tiếp giết vậy.” 


BÌNH GIẢI: 


Tục ngữ nói: “Sóng trước đổ đâu, sóng sau đổ đó.” Luật nhân quả chi phối 
mọi hành vi trong đời. Ai gieo nhân nào sẽ gặp quả đó. Nếu mình giết người 
thân của người khác, người khác sẽ tìm cách giết lại người thân của mình 
hoặc giết hại chính mình. Vì thế, cổ nhân nói: “Sát nhân giả tử: giết người thì 
phải chết” là như thế. 

Do đó, muốn bảo toàn thân mệnh của người thân và của mình thì chớ 
phạm vào tội giết người. 


8. 
s?.7 H: œ2 759ll4È.. 7y“: 2> Xa, 7 
VÀ X3. 
Mạnh Tử viết: “Cổ chi vi quan dã, tương dĩ ngữ bạo, kim chi vĩ quan dã, 
tương dĩ vị bạo. ” 

Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Ngày xưa lập ra cửa ải cốt để ngăn ngừa cường bạo; ngày 
nay lập ra cửa ải cốt để làm việc cường bạo.” 


BÌNH GIẢI: 


Đối với thời Chiến Quốc của Mạnh Tử, ngày xưa chỉ đến thời đại của các 
bậc thánh vương như Nghiêu, Thuấn, Vũ, Thang... Bấy giờ các cửa ải ở biên 
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cương, các cửa ô ở đô thị được lập ra để kiểm soát những kẻ phi pháp đột 
nhập, ngăn cản những hành vi cường bạo cướp bóc dân chúng. 

Ngày nay chỉ thời đại của Mạnh Tử đang sống, các cửa äả1, cửa ô cũng được 
lập ra, nhưng dân chúng, khách thương qua lại đó thường bị các quan chức 
cướp bóc, sách nhiễu. Như thế, đã chẳng những không ngăn việc cường bạo 
mà lại thi hành việc cường bạo làm khổ dân chúng. Ma mai thay! 


9. 
sh ƒ H: # Ti , ®4r* #7 : 4¿ Á#V\‡iŠ, 
8E4T2*+-*©-Ÿ ‹ 
Mạnh Tủ viết: “Thân bất hành đạo, bất hành ư thê tử. Sử nhân bất dĩ 
đạo, bất năng hành ư thê tử.” 

Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Thân mình không thi hành đạo lý, không làm cho vợ con 
thi hành đạo lý được. Không lấy đạo lý sai khiến người ta, không thể sai 
khiến vợ con được.” 


` ° 
BINH GIAI: 

Hành đạo tức là sống đạo; đó là tất cả sinh hoạt bao gồm ngôn ngữ, cử chỉ, 
hành vi đều noi theo đạo lý. 

Trong gia đình, mình muốn vợ con sống đạo thì chính mình phải làm gương 
sống đạo trước. Mình không sống đạo, không có lý do gì bắt vợ con phải sống 
đạo. 

Nếu mình không lấy đạo lý sai khiến người ta, tức là sai khiến người ta 
làm những điều trái đạo lý, chắc hẳn người ta không nghe. Chẳng những thế, 
khiến vợ con làm những điều trái đạo lý, vợ con cũng không nghe nữa. 

Đôi khi, có người dùng cường quyền bạo lực và lợi lộc mua chuộc khiến 
người ta làm trái đạo lý; điều đó chỉ xảy ra nhất thời, kết quả không lâu dài 
và thường mang đến tai họa ở giai đoạn chung cuộc. 


10. 
7H: H]jf#lý› #08: 5B] TiŠ$ 3#; 4Ñ? 
ZfÈ ẤU ‹ 
Mạnh Tử viết: “Chu vu lợi giả, hung niên bất năng sát. Chu vu đức giả, 


tà thế bất năng loạn.” 
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Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Lo đầy đủ về của cải, gặp năm mất mùa, không bị chết. 
Trọn vẹn hướng về đạo đức, gặp thời thế ngang trái không bị rối loạn.” 


BÌNH GIẢI: 


Cổ nhân nói: “Tích cốc phòng cơ, tích y phòng hàn: chứa trũ gạo thóc để 
phòng đói, chứa trữ áo quần đề phòng lạnh.” Nếu người nào lo chứa trữ đầy 
đủ của cải, tiêu dùng tiết kiệm, khi gặp năm mất mùa, người ấy sẽ không bị 
chết đói. 

Người nào chuyên tâm sống trong đạo đức hằng ngày, không gây thù chuốc 
oán với ai, lại hay giúp đỡ mọi người, khi gặp thời buổi ngang trái, tức là gặp 
lúc đất nước xáo trộn, người ấy sẽ không bị bối rối vì tai họa, không bị báo 
thù, dễ tìm được sự giúp đỡ, chở che. 


11. 
®ÝH: 6> Á› #j#f &+ BỊ. Jj3È‡#tA. # 
Đ ứ Ê N 3+. 
Mạnh Tử viết: “Hiếu danh chỉ nhân năng nhượng thiên thặng chi quốc. 
Cẩu phi kỳ nhân, đan tự đậu canh hiện ư sắc.” 
Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Người ưa chuộng danh dự có thể từ bỏ một nước nghìn cỗ 
xe. Ví bằng chẳng phải người ấy, thì một giỏ cơm, một tô canh đã hiện 
ra ở dung mạo rồi.” 


BÌNH GIẢI: 


Ở đây, “hiếu danh” không phải là tính ưa thích tiếng tăm hão huyền, thích 
khoe khoang vô lối, mà là chuộng danh dự, phẩm giá. Người ưa chuộng danh 
dự, phẩm giá là người biết tự trọng, không tham lam, thèm khát những gì 
trái đạo lý, những gì trái tính phận của mình. Để bảo tôn danh dự, người 
ấy có thể từ chối làm vua một nước, sống thanh bần, đạm bạc trọn đời. Nếu 
người không biết trọng danh dự, phẩm giá, thì chỉ với một món lợi nhỏ nhoi 
tầm thường như giỏ cơm, tô canh, từng ấy đã đủ làm cho người ấy biểu hiện 
tính tình tỉ tiện, nổi máu tham lam, thèm thuồng lộ ra sắc mặt, đã có thể giận 
hờn hay tranh giành. 
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12. 


?ƒH: ®it©#. nÌB#/. &jÁ.. RÌỊ LT 
ấU. #&j('$#, RÌR† H24. 
Mạnh Tử viết: “Bất tín nhân hiền, tắc quốc không hư. Vô lễ nghĩa, tắc 
thượng hạ loạn. Vô chính sự, tắc tài dụng bất túc.” 

Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Không tin bậc nhân nghĩa tài đức, thì nước trống rỗng. 
Không có lễ nghĩa thì người trên kẻ dưới rối loạn. Không có việc cai trị, 
thì của dùng chẳng đủ.” 


BÌNH GIẢI: 


Trong một quốc gia, bậc nhân nghĩa tài đức phải là rường cột. Vị lãnh đạo 
đất nước mà không tin bậc nhân nghĩa tài đức, không trao trọng trách cho họ, 
mà chỉ tin dùng bọn tiểu nhân nịnh hót, thì đất nước không có thực lực, sớm 
muộn gì cũng phải sụp đổ, để rồi bị đô hộ, bị diệt vong. 


Đó là hình tượng của quẻ Bi trong Kinh Dịch: 


Quẻ Bĩ chỉ sự bế tắc, sự trống rỗng: trong đó, ba hào dương ở ngoại quái, 
ba hào âm làm chủ nội quái. Đó là hình ảnh cho thấy những người quân tử, 
bậc nhân nghĩa tài đức bị tống xuất ra ngoài, phải lui về ẩn náu nơi thảo dã, 
biên thùy, thậm chí bỏ trốn ra nước ngoài. Còn lại nội các thì dành cho bọn 
tiểu nhân (ba hào âm) vô lương tâm, bất tài, thiếu đức. 

Vì vậy, cần phải tin dùng bậc nhân nghĩa tài đức, đem họ vào nội các, hất 
bọn tiểu nhân ra ngoài để đảo quẻ Bĩ thành quẻ Thái (tốt đẹp): 


1004 


MẠNH TỬ 





Bậc nhân nghĩa tài đức mới có khả năng qui tụ quần chúng thành một khối 
thuần nhất, mới động viên được tỉnh thần hy sinh phục vụ, tạo nên giềng mối 
vững chắc, đất nước mới vững bền, dân tộc mới phồn vinh được. 

Để cho đất nước ổn định, cần phải có lễ nghĩa; đó là sự tương giao tốt đẹp, 
có thứ tự hẳn hoi. Không có lễ nghĩa, người trên không nhường nhịn kẻ dưới, 
kẻ dưới không tôn trọng, không tín nhiệm người trên, mọi sự sẽ rối loạn đảo 
điên hết. 

Ngoài ra, nếu không có bậc hiển tài, đất nước sẽ không được cai trị có 
phương pháp, không biết sắp đặt việc tài chính, không có đường lối phát triển 
tài nguyên kinh tế, không biết thu gom thuế má hợp lý, quốc khố không có 
của cải, tiền bạc, nhà nước sẽ không có ngân quĩ để xây dựng những công 
trình ích quốc lợi dân, thì dân chúng sẽ thiếu thốn. 


15. 
8#†H: XE BNRNAS, Ñ*>£&. KEm/XT 
%› &*z Hử.. 
Mạnh Tủ viết: “Bất nhân nhi đắc quốc giả, hữu chi hỹ. Bất nhân nhi đắc 
thiên hạ, vị chi hữu dã.” 

Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Kẻ bất nhân mà được nước, thì có. Kẻ bất nhân mà được 
thiên hạ, chưa từng có vậy. ” 


BÌNH GIẢI: 

Vào thời Mạnh Tử, có kẻ nhờ mưu thuật và bạo lực có thể thừa thời nắm 
lấy quyền lãnh đạo đất nước một thời gian. Kẻ bất nhân ấy không có khả 
năng lừa dối được cả thiên hạ, bao gồm nhiều nước chư hầu, mà lên ngôi 
Thiên tử lãnh đạo tất cả. 

Tuy nhiên, sau khi Mạnh Tử mất rồi, điều mà Mạnh Tử chưa từng thấy, 
một chuyện hiếm có đã xảy ra. Một tên lái buôn phi thường là Lã Bất Vi đã 
dùng thuật buôn vua để tạo cơ hội cho Tân Thủy Hoàng, một kẻ bất nhân 
hạng nhất, thống nhất được thiên hạ. Nhưng việc độc chiếm thiên hạ ấy cũng 
chẳng diễn ra được bao lâu! 


14. 
?zjH: R3 › 4+#@ k2. #83»‡t. XMil # 
Kimm9uX 7: fŸX 7 Xuð1X: JƒƑ 11⁄2 KÃ ‹ 


1005 


TỨ THƯ BÌNH GIẢI 


344& 4<. RỊ 5š W ¡ TÀ4LMLN.v 3Ã L'X. #`jU 
›t†,; 2mm tực, BỊ St +L4<.. 


Mạnh Tủ viết: “Dân vi quý, xã tắc thứ chi, quân vi khinh. Thị cố, đắc hồ 
khâu dân nhi vi Thiên tử, đắc hồ Thiên tử vi chư hầu, đắc hồ chư hầu 
vi đại phu. 








“Chư hầu nguy xã tắc, tắc biến trí; hy sinh ký thành, tư thình ký khiết, 
tế tự đĩ thời, nhiên nhi hạn can, thủy dật, tắc biến trí xã tắc.” 


Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Dân là quý, đất nước là hạng dưới, vua là nhẹ. Cho nên 
người được lòng dân ở ruộng rẫy thì làm Thiên tử; người được lòng Thiên 
tử thì làm vua chư hầu; người được lòng vua chư hầu thì làm quan đại 
phu. 


Vua chư hầu làm nghiêng đổ đất nước thì bỏ đi. Khi những con vật hiến 
tế đã có, xôi cúng đã tỉnh sạch, việc tế tự đã đúng thời, vậy mà cứ nắng 
hạn khô kiệt, hay lũ lụt, thì biến đổi đất nước.” 


BÌNH GIẢI: 


Hai chữ “xã tắc” (4#) ngày xưa thường được hiểu là thần đất, thần lúa, 
là những năng lực siêu nhiên hỗ trợ cho giang sơn đất nước được vững bền; 


nhưng “xã tắc' cũng được hiểu là chính giang sơn đất nước, là cơ sở cho một 
dân tộc tôn tại. 

Theo quan niệm thông thường trong chế độ quân chủ phong kiến, vua là 
bậc tôn quý nhất, thứ đến là giang sơn đất nước, dân chúng là hạng chót. Vì 
thế, người ta vẫn lấy dân chúng làm phên giậu cho đất nước, đem sinh mạng 
dân chúng để bảo vệ ngôi vua. 

Tuy nhiên, Mạnh Tử có thể được xem là một hiền triết cách mạng nhất thời 
Xuân Thu Chiến Quốc, bởi vì ông đã sắp xếp lại một trật tự mới: dân chúng là 
quý nhất, đất nước là thứ hai, vua là hạng chót. Như vậy, Mạnh Tử đã nêu ra 
dân quyền và dân chủ vào thế kỷ thứ 4 trước Công nguyên. Khổng Tử đã chú 
trọng đến dân, nhưng nói một câu thượng tôn dân quyền, dân chủ mãnh liệt 
như thế, phải là công đầu của Mạnh Tử. Tiếc thay, tư tưởng cách mạng ấy đã 
bị chìm đi tới 22 thế kỷ. Mãi tới thế kỷ 18 (cách mạng 1789 ở Pháp), tư tưởng 
đề cao dân chủ mới nổi lên và được cả thế giới hoan nghênh. 

Dân đáng quý trọng như vậy, thế mà dân ở ruộng rẫy lại chiếm tuyệt đại 
đa số. Vào thời Xuân Thu, Chiến Quốc dân ở ruộng rẫy chiếm tới 95% dân số 
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cả lục địa Trung Hoa. Bởi thế, ai chiếm được lòng số dân đông đảo ấy mới có 
thể làm Thiên tử, cai trị cả thiên hạ. Các đại thần được lòng Thiên tử thì được 
cấp đất đai để làm vua chư hầu (chế độ phong kiến). Những kẻ sĩ được lòng 
vua chư hầu thì được làm quan đại phu (khanh, tướng). 

Bởi vì vua là nhẹ, là hạng chót, cho nên hễ vua chư hầu làm nghiêng đổ 
đất nước, tức là làm hỏng guồng máy cai trị bằng những hành vi dâm ô, tham 
tàn, bạo ngược... dân chúng có quyền đứng lên phế bỏ đi. Ngày nay việc ấy 
được gọi là cách mạng. 

Vào thời ấy, người ta vẫn có niềm tin đơn sơ vào các thế lực thiên nhiên, 
nhất là tin vào thần đất, thần lúa. Người ta cũng tin rằng các thế lực này có 
ảnh hưởng tới các tác động của thiên nhiên như mưa nắng, hạn hán, lũ lụt. 
Do đó người ta có thói quen cúng tế các thế lực thiên nhiên bằng các lễ nghi 
trọng vọng, có các con vật hiến tế (bò, heo, đê) và xôi nếp tỉnh sạch vào đúng 
thời vụ, để mong có mưa thuận gió hoà. 

Mạnh Tử cho rằng sau khi đã thi hành các nghi thức cúng tế cổ truyền mà 
thiên nhiên không thuận lợi cho mùa màng, cứ hạn hán hoặc lũ lụt, thì nên 
biến đổi xã tắc đi. Trong cách hiểu của tâm thức người xưa, thì người ta biến 
đổi bằng cách xoay hướng đền xã, đền tắc cho hợp phong thủy. Tuy nhiên, với 
cách hiểu của người thời nay, câu nói của Mạnh Tử có thể được hiểu là: biến 
đổi các hình thái đất nước cho thuận tiện việc canh tác như: dẫn nước sông 
vào ruộng khô, đắp đê ngăn lụt v.v... 

Tóm lại, tư tưởng của Mạnh Tử nếu được hiểu một cách thông thoáng thì 
vẫn thích hợp với thời đại văn minh khoa học ngày nay. Riêng tư tưởng dân 
chủ vẫn là một chân lý muôn đời. 


1ã. 


h:ƒfnH: #XÃÁ› n2z6jt,› 18Ä› WU RE 6ở,. 
14 BH] 18 &> MLŸ › 78k: l§ k3. MđT & 
+. ki. 5k Ã. £ƒf8t}ở L, n2 
TM####4©u,. 3È# ^ñn E37 #? mm2UL#vðt 
kz#?! 

Mạnh Tử viết: “Thánh nhân bách thế chi sư dã. Bá DI, Liễu Hạ Huệ thị 
dã. Cố văn Bá Di chỉ phong giả, ngoan phu liêm, nọa phu hữu lập chí. 
Văn Liễu Hạ Huệ chi phong giả, bạc phu đôn, bỉ phu khoan. Phấn hồ 
bách thế chi thượng, bách thế chi hạ, văn giả mạc bất hưng khởi dã. Phi 


thánh nhân nhĩ năng nhược thị hồ? Nhi huống ư thân chá chi giả hồ?” 
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Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Thánh nhân là thầy của trăm đời. Đó là Bá Di, Liễu Hạ 
Huệ vậy. Cho nên nghe đến phong thái của Bá DI, kẻ tham lam trở nên 
liêm khiết, kẻ hèn yếu có chí tự lập. Nghe đến phong thái của Liễu Hạ 
Huệ, kẻ nhỏ nhen trở nên đôn hậu, kẻ hẹp hòi trở nên rộng rãi. Trăm đời 
về trước đã từng phấn chấn, trăm đời về sau được nghe thấy chẳng ai 
không hưng khỏi. Chẳng phải thánh nhân mà có thể được như thế sao? 
Huống hồ những người được gần gũi?” 


BÌNH GIẢI: 


Qua những lời ca tụng của Mạnh Tử ở đây, chắc chắn ông đã chịu ảnh 
hưởng rất nhiều về nhân cách của Bá Di và Liễu Hạ Huệ; người trước sống 
vào thời Văn Vương, Vũ Vương (đầu nhà Chu), người sau sống vào thời Xuân 
Thu (trước Khổng Tử). Trong sách Luận ngữ, Khổng Tử đã từng nhắc đến hai 
vị thánh nhân này. 

Đối với Việt Nam và các nước trên thế giới, người ta không biết nhiều về Bá 
Di và Liễu Hạ Huệ, nhưng những bậc thánh nhân như Đức Phật Thích Ca, 
Khổng Tử, Lão Tử lại được biết đến và tìm hiểu rất nhiều. Những tư tưởng 
từ bi, nhân ái, vô vi của các vị ấy đã chẳng giác ngộ được nhiều người, chẳng 
khiến cho nhân loại bớt được nhiều đau thương hay sao? Còn các nhân vật 
được gần gũi, được các vị ấy trực tiếp dạy dỗ đã chẳng trở thành các Bồ Tát, 
các hiển nhân quân tử hay sao? Cho nên các vị ấy hẳn là các thánh nhân của 
nhân loại, là thầy dạy của trăm thế hệ. 


16. 
#?ẰH: Cử.#: A2: m2: iỄ,. 
Mạnh Tử viết: “Nhân dã giả, nhân dã. Hợp nhi ngôn chi, đạo dã.” 
Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Kẻ có lòng nhân là con người [đích thật] vậy. Góp lại mà 
nói, đó là đạo.” 
BÌNH GIẢI: 
Chữ nhân (4ˆ) là lòng nhân do bộ nhân (4 ) ghép với chữ nhị (—). 
Chữ nhân (4=) chỉ sự tương quan yêu mến giữa ta và tha nhân. Ta và tha 
nhân là hai thực thể biểu thị trong chữ nhị (—). Như thế lòng nhân gắn liền 
với con người. Đã nhận mình là người phải có lòng nhân ái đối với tha nhân; 
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ai không có lòng nhân ái chỉ là con vật có thân xác giống người chứ không 
phải con người đích thực. Góp cả ta và tha nhân hay lòng nhân và thân xác 
lại mà nói, đó là đạo. 

Đạo là gì? 

Đạo @Š) là một cặp âm dương bao gồm chữ £hủ (ƒ) và bộ sước (3_`). 

Chữ thủ (3ƒ) biểu thị tính chất tĩnh (âm), bộ sước &_) biểu thị tính chất 
động (dương). Kinh Dịch nói: “Nhất âm, nhất dương chi vị đạo: một âm, một 
dương gọi là đạơ” (Hệ Từ thượng: 5, 1). Như vậy, đạo là một thực tại kép bao 
gầm âm dương. Ta và tha nhân là một cặp âm dương. Nếu ta không chấp 
nhận tha nhân để nên một cặp âm đương thì không hoàn thành đạo được. 

Ta và tha nhân có thể là âm hoặc dương tùy từng trường hợp. Âm có tính 
thuận theo (nhu); dương có tính chủ động (cương). Nếu tha nhân yếu đuối, 
tức tha nhân là âm, ta phải là dương để nâng đỡ tha nhân. Nếu tha nhân giỏi 
giang khôn ngoan, đáng bậc thầy, tức tha nhân là dương, ta phải giữ phận âm 
là học trò để học hỏi. Nếu ta giàu có, tức ta là dương; tha nhân nghèo khó, tức 
tha nhân là âm; ta phải có bổn phận thương xót đùm bọc tha nhân. Ý nghĩa 
âm dương của đạo Dịch rất linh hoạt, quấn quít lấy nhau, thì ta và tha nhân 
có thể là âm hoặc dương tùy theo tương quan, nhưng luôn luôn phải thương 
yêu, tương trợ, liên kết với nhau. Đó là đạo Trời. 

Nếu người nào sống thiếu lòng nhân, tức là ở vào tình trạng cô dương hoặc 
độc âm, sẽ đánh mất đạo Trời. Mất đạo Trời, cuộc nhân sinh sẽ lầm than, đau 
khổ. 

Bên Tây phương, khi triết gia Jean Paul Sartre cho rằng: “Tha nhân là địa 
ngục, tức là ông ta đã không chấp nhận tha nhân; đạo Trời bị gãy đổ. 


17. 
8ƒ: 1UP⁄L#. Bỉ “M10”, ki 
TFBỊI>if b,. kứt, đlff84?,. &16BJ>iiù,. 
Mạnh Tử viết: “Khổng Tử chi khú Lỗ, viết: “Trì trì ngô hành dã.'` Khứ 
phụ mẫu quốc chi đạo dã. Khứ Tề. tiếp tích nhi hành. Khứ tha quốc chi 
đạo dã.” 

Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Khổng Tử rời nước Lỗ, nói: “Ta đi thong thả thôi.) Đó là 
đường lối bỏ nưóc của cha mẹ vậy. Rời nước Tề, thì đón lấy gạo mới vo 
mà đi. Đó là đường lối bỏ nước người vậy.” 
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BÌNH GIẢI: 


Là một bậc thánh hiền, Khổng Tử rất có ý tứ trong hành vi để thích ứng 
với nghĩa lý tùy thời. Khi bất đắc đĩ phải rời nước Lỗ là đất nước của cha mẹ 
mình, ngài bảo các học trò đi thong thả để bày tỏ nỗi niềm luyến tiếc. Khi rời 
nước Tề, không phải quê hương mình, có lẽ lắm kẻ ghét, Khổng Tử ra đi một 
cách vội vàng, chẳng kịp đợi nấu chín cơm. Có lẽ để tránh tai họa đuổi theo 








mình. 


18. 
hon: 672 6#tkfftz RE], & EL T3 4. 


Mạnh Tử viết: “Quân tử chi ách ư Trần Thái chi gian, vô thượng hạ chỉ 
g1ao dã.” 

Dịch nghĩa: 
Mạnh Tử nói: “Tai nạn của quân tử ở khoảng hai nước Trần Thái, vì 
không có kết giao với người trên kẻ dưới ở đấy.” 

Š k4 
BINH GIAI: 

Quân tử ở đây chỉ Khổng Tử. Trên đường chu du liệt quốc, có lần Khổng Tử 
và các học trò bị vây ở khoảng giữa hai nước Trần, Thái; lương thực cạn kiệt, 
một số học trò ngã bệnh vì đói. Mạnh Tử cho rằng bởi vì Khổng Tử không kết 
giao với vua và các quan đại phu hai nước ấy, cho nên bị tai nạn như vậy. 

Trong bộ Sử Ký, Tư Mã Thiên nói rõ hơn về việc này. Nguyên do là: vua 
nước Sở định mời Khổng Tử về giúp. Nhưng thầy trò Khổng Tử chưa kịp đến 
nước Sở, còn đang loanh quanh ở ranh giới Trần, Thái. Bấy giờ các quan đại 
phu tham nhũng ở Trần, Thái sợ rằng nếu Khổng Tử được trọng dụng ở nước 
Sở thì nguy cho họ. Vì thế họ cùng nhau sai bọn tay chân đến vây Khổng Tử 
Ở giữa rừng. 

Kết cuộc, Khổng Tử sai Tử Cống thoát vòng vây đến nước Sở. Sở Chiêu 
Vương cho quân đi đón; nhờ đó thầy trò Khổng Tử thoát nạn. 


19. 
⁄2#lH : f#ã KX ®Ÿ“HZ4ˆU. 
?-ƒH: #®i1?ủ,. Liệj ?Øudœ.zyaấz: “na 
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ẳ , † T##4$” , 4L-ƒ #, ° “## 42 #8, 7R 2S Fã 
#~H”, %x#“. 
Mạch Rê viết: “Kê đại bất lý ư khẩu.” 


Mạnh Tử viết: “Vô thương dã. Sĩ tăng tư đa khẩu. Thi vân: Ưu tâm 
thiểu thiểu, uấn vu quần tiểu.` Khổng Tử dã. “Tứ bất điển quyết uấn, 





diệc bất vẫn quyết vấn.” Văn Vương dã.” 
Dịch nghĩa: 
Mạch Rê nói: “Ñê này bị nói gièm những điều chẳng phải.” 
Mạnh Tủ nói: “Không hại gì. Kẻ sĩ hay bị ghét và thêm thắt chê bai. 
Kinh Thi rằng: 'Lòng ưu sầu thiểu não, bị bọn tiểu nhân oán hận.' Đó là 


trường hợp Khổng Tủ. “Tuy không ngăn dút được lòng oán hận của họ, 
cũng không làm mất tiếng tăm của mình. Đó là trường hợp Văn Vương.” 


BÌNH GIẢI: 


Có người tên là Mạch Kê than thở với Mạnh Tử rằng người ta nói những 
điều chẳng hợp lý về mình. Mạnh Tử cho biết, kẻ sĩ thường hay bị nhiều người 
ghen ghét chê bai như vậy. Điều đó chẳng thương tổn gì. Đến như Khổng Tử 
và Văn Vương kia cũng bị nhiều người chê bai oán ghét khiến cho lòng dạ rầu 
rĩ, buồn bực, nhưng tiếng tăm các ngài vẫn còn đó. 

Hai câu Kinh Thi ứng vào tâm sự Khổng Tử được trích trong thiên Bội 
Phong, bài Bách Chu. Hai câu Kinh Thi ứng vào trường hợp Văn Vương được 
trích trong thiên Đại Nhã (chương 8). 


20. 
#ẴŸH: H414, {4A H418: 421L 8-§-› 
†È ^ 414. 
Mạnh Tử viết: “Hiền giả dĩ kỳ chiêu chiêu, sử nhân chiêu chiêu. Kim dĩ 
kỳ hôn hôn, sử nhân chiêu chiêu.” 

Dịch nghĩa: 
Mạnh Tử nói: “Bậc tài đức lấy sự sáng sủa của mình để khiến cho người 


trở nên sáng sủa. Người ngày nay lấy sự tối tăm của mình để khiến cho 
người trở nên sáng sủa.” 
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BÌNH GIẢI: 


Bậc tài đức ngày xưa lấy gương lành của mình mà dạy dỗ người, chứ không 
cần nói lý thuyết. Các ngài dù ở cương vị nào, là vua, quan, cha mẹ, hay thầy 
dạy, đều sống đạo đức sáng sủa để rồi lấy đó làm gương mẫu, khiến cho mọi 
người bắt chước mà trở nên sáng sủa. 








Ngày nay người ta chỉ sống trong tối tăm mà lại mong mọi người trở nên 
sáng sủa. Như thế người ta làm một đàng mà nói một nẻo: hành động thì tối 
tăm, lại nói năng sáng sủa để khuyên dạy người. Đó là một điều rất phi lý; 
cho nên chẳng có kết quả nào cả! 


21. 
#Ẵ†Đi #H: lhiê>3£BJ, 24-4 H* d8 UJ: #5 
Em, m2 >£4. 3# & 7+4. 
Mạnh Tử vị Cao Tử viết: “Sơn kính chi khê gian, giới nhiên dụng chỉ nhỉ 
thành lộ. Vĩ gian bất dụng, tắc mao tắc chi hỹ. Kim mao tắc tử chi tâm 
hỹ!” 

Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử bảo Cao Tử rằng: “Cái khoảng người ta đi ở lối nhỏ trong núi, 
bỗng nhiên cứ sử dụng hoài, thì thành con đường. Cách khoảng ra không 
sử dụng thì cô tranh lấp kín đi. Nay cỏ tranh đã lấp kín lòng ngươi rồi!” 


` . 
BINH GIAI: 

Trong núi thường có lối nhỏ do thợ rừng vẹt cây, phát cỏ mà đi. Nếu người 
ta cứ đi lại thường xuyên trên lối nhỏ đó, lâu ngày nó sẽ biến thành một con 
đường rộng rãi thênh thang. Nhưng cách ra một khoảng thời gian không có 
ai qua lại, cỏ tranh, lau le sẽ mọc lên rậm rạp và lấp kín hết đường đi. 

Lòng dạ con người cũng tương tự như vậy. Nếu người ta chịu khó xét nét 
chính mình, tu tập các nhân đức, thì các nết xấu sẽ bớt dần đi; một ngày nào 
đó, tâm hồn sẽ thông thoáng, an nhiên, tốt lành chẳng khác gì một đại lộ 
phẳng phiu, không có cỏ tranh, lau sậy. Nếu bỏ quên việc xét nét chính mình, 
bê tha trong các thói quen xấu, thì dục vọng sẽ dấy lên, bao nhiêu nết xấu, 
bao nhiêu ý nghĩ ti tiện sẽ dần dần xuất hiện như cỏ gặp mưa vậy. 

Mạnh Tử cảnh cáo môn đệ là Cao Tử đã để cho các nết xấu lấp kín cả tâm 
hồn rồi! 
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22. 

ÝH: >'#. ga ++x#. 

s?i?j}H: TJY`š2? 

H: 3È ấ. 

H: X&XZ3\? 33f]>#U. g3 2#? 

Cao Tử viết: “Vũ chỉ thanh thượng Văn Vương chỉ thanh.” 

Mạnh Tử viết: “Hà dĩ ngôn chỉ?” 

Viết: “Dĩ đôi lãi.” 

Viết: “Thị hề túc tai? Thành môn chi quï, lưỡng mã chi lực dự?” 
Dịch nghĩa: 


Cao Tử nói: “Thanh nhạc của vua Vũ (nhà Hạ) hơn thanh nhạc của Văn 
Vương (nhà Chu). 


Mạnh Tử hỏi: “Sao lại nói vậy?” 
Đáp: “Cái khung treo chuông (của vua Vũ) bị mòn khuyết.” 


Hỏi: “Thế đã đủ sao? Cái vết bánh xe ngoài cửa thành do sức hai con 
ngựa ư?” 


BÌNH GIẢI: 


Cao Tử cho rằng thanh nhạc của vua Vũ (nhà Hạ) hay hơn thanh nhạc của 
Văn Vương (nhà Chu). Mạnh Tử hỏi lý do. Cao Tử lập luận rằng: cái khuy 
treo chuông của vua Vũ bị mòn khuyết nhiều; đó là bằng chứng cho biết 
nhiều người ưa nhạc của vua Vũ, hay đánh vào cái chuông ấy; vì thế nhạc 
của vua Vũ hay hơn. 

Mạnh Tử cho Cao Tử biết lập luận đó chưa đủ minh chứng. Ông nêu ví 
dụ: cái vết bánh xe ngoài cửa thành sở dĩ hằn sâu xuống như vậy đâu phải 
do sức hai con ngựa kéo qua một đôi lần. Đó là do thời gian quá lâu, xe ngựa 
qua lại nhiều mà vết bánh xe bị hằn sâu xuống. Cũng như thế, cái khuy treo 
chuông của vua Vũ sở dĩ mòn khuyết nhiều vì đã treo chuông quá lâu rồi. Vua 
Vũ nhà Hạ xuất hiện trước Văn Vương nhà Chu khoảng 800 năm. Do đó, cái 
khuy treo chuông của vua Vũ phải bị mòn khuyết, sứt mẻ nhiều. Bằng chứng 
ấy chưa đủ để đánh giá thanh nhạc của vua Vũ hay hơn thanh nhạc của Văn 
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Vương được; muốn đánh giá chính xác cần phải xét tới những yếu tố khác mà 


thời nay không hội đủ. Cái hay của một bản nhạc nằm trong giai điệu và cách 


kết cấu giai điệu đó với các cung bậc thanh âm bổng trầm. Ngày xưa chưa có 


cách 


ký âm hoàn chỉnh, ngày nay lấy đâu ra một bản tổng phổ hẳn hoi để có 


thế so sánh chính xác được. 


Nếu mọi việc trên đời mà cũng được đánh giá đơn sơ theo cách của Cao Tử 


thì thật hô đồ, sẽ dẫn đến hậu quả sai lầm nhiều lắm. 


23. 


?t+4X.. ID H : BÌA W4 -ƒ7#44 #6 :¡ 722] 
#ã O 

#i:ƒH: #⁄2;53t,. ĐA S:l1?‡Ÿ⁄. XIÊE, + 
É L: RÌ>9#, 1⁄4 › #18, X23 ÍC : 
3 R1, Ä4lnit> ; ¡6342142 FT $, W2, 
+3 X3. 


Tề cơ. Trần Trăn viết: “Quốc nhân giai dĩ phu tử tương phục vị phát 
Đường; đãi bất khả phục.” 

Mạnh Tử viết: “Thị vi Phùng Phụ dã. Tấn nhân hữu Phùng Phụ giả, 
thiện bác hổ. Tốt vi thiện sĩ. Tắc chi dã, hữu chúng trục hổ. Hổ phụ 
ngung. Mạc chỉ cảm anh; vọng kiến Phùng Phụ, xu nhỉ nghênh chỉ. 
Phùng Phụ nhương tý, há xa. Chúng giai duyệt chi. Kỳ vi sĩ giả tiếu chị.” 


Dịch nghĩa: 
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Nước Tề gặp nạn đói. Trần Trăn nói: “Người trong nước đều cho rằng 
thầy sẽ một lần nữa phát chẩn ở ấp Đường; nhưng e rằng không thể làm 
như vậy.” 


Mạnh Tử nói: “Thế là làm như Phùng Phụ rồi. Người nước Tấn có Phùng 
Phụ, giỏi bắt hổ. Chung cuộc ông trỏ nên kẻ sĩ tốt lành. Khi đi đến vùng 
hoang dã, có đám người đuổi theo hổ. Con hổ ẩn vào góc núi. Chẳng ai 
dám đến gần; trông xa thấy Phùng Phụ, họ bước tới đón tiếp. Phùng 
Phụ xăn tay, xuống xe. Đám người đều vui mừng. Hành vi ấy làm cho 
những kẻ sĩ chê cười. ” 


MẠNH TỬ 





BÌNH GIẢI: 


Vào thời gian làm khách khanh ở nước Tề, gặp lúc mất mùa, dân chúng đói 
kém, Mạnh Tử đã một lần mở kho lãm ấp Đường phát chẩn cho dân chúng. 
Mọi người đều cho rằng Mạnh Tử sẽ lại phát chẩn một lần nữa. Nhưng đệ tử 
Trần Trăn e rằng thầy sẽ không làm như vậy. 

Mạnh Tử hưởng ứng ý ấy và giải thích thêm: nếu làm như vậy sẽ giống 
trường hợp của Phùng Phụ. Phùng Phụ là người nước Tấn, lúc trẻ, đã có lần 
tay không bắt hổ. Về sau, nhờ tu tập, ông trở nên một kẻ sĩ tốt lành. Một lần 
nọ, đi đến một miền xa, ông gặp dân chúng đuổi hổ. Con hổ khôn ngoan núp 
vào một hẻm núi. Dân chúng mong muốn Phùng Phụ giúp họ bắt hổ. Ông 
hiên ngang xuống xe, định ra tay bắt một lần nữa. Dân chúng hoan nghênh 
lắm, nhưng những kẻ sĩ lại chê cười. 

Tại sao vậy? 

Lý do là: Phùng Phụ không biết lượng sức mình. Ngày trước, sở dĩ bắt được 
hổ, có lẽ do may mắn gặp được con hổ già yếu hay con hổ còn non, Phùng Phụ 
lại còn là trai tráng. Nay với thời gian, sức khỏe đã suy, lỡ gặp con hổ khỏe 
mạnh, hung dữ, nếu bắt một lần nữa, Phùng Phụ sẽ mất mạng như chơi. Một 
lần may mắn trong đời mà lại tự phụ, quá ỷ tài cậy sức, muốn khoe tài lần 
thứ hai, lỡ mất mạng có uống chăng? Đó là Phùng Phụ đã làm trò cười cho 
những kẻ sĩ vậy. 

Nay, việc mở kho lương thực của nhà nước phát chẩn cho dân, chẳng qua 
là một việc cấp bách bất đắc dĩ, chỉ có thể làm một lần. Muốn cấp phát thêm 
phải có lệnh vua. Không có lệnh vua mà phát chẩn nhiều lần, đến nỗi kho 
lẫm rỗng không thì mang tội. Dân chúng đói quá thì phải phát chẩn, nhưng 
liền sau đó, phải khuyến khích dân tăng gia sản xuất, mới là kế hoạch cứu đói 
lâu dài. Cho dân ăn không ngồi rồi để cho dân thêm lười biếng, không phải 
là chính sách hay. 


24. 
#“ẴifH: dz>z?z°2kt,. H2z2+Éb,, f>zÖÊu,, 
3> 2t ah, v9] 2+ 24k: Mu, H5: # 
ƒ®ðHởừ,. 
4© +4 -†,. ÁX> 2® 8E1,., 1È 2X Ä +ủù,, #a 


1015 


TỨ THƯ BÌNH GIẢI 


>xz++##ÄWuù., #^>Z+Xiấu,: ®,. %5. #8 
Ý Ti, 


Mạnh Tử viết: “Khẩu chi ư vị dã, mục chi ư sắc dã, nhĩ chi ư thanh dã, 
ty ch1 ư khứu dã, tứ chi ch1 ư an dật dã, tính dã. Hữu mệnh yên, quân 
tử bất vị tính dã. 








“Nhân chi ư phụ tử dã, nghĩa chi ư quân thần dã, lễ chi ư tân chủ dã, 
trí chỉ ư hiền giả dã, thánh nhân chỉ ư thiên đạo dã, mệnh dã. Hữu tính 
yên, quân tử bất vị mệnh dã.” 


Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Miệng hướng về nếm vị, mắt hướng về hình sắc, tai hướng 
về âm thanh, mũi hướng về mùi ngửi, tay chân hướng về an nhàn, đó là 
tính tự nhiên tiên thiên. Có số mệnh đòi buộc, người quân tử không nói 
đến tính tự nhiên tiên thiên. 


“Điều nhân hướng về cha và con, điều nghĩa hướng về vua và tôi, điều 
lễ hướng về khách và chủ, trí khôn hướng về người tài đức, Thánh nhân 
hướng về đạo Trời, đó là số mệnh đòi buộc. Có tính thành tựu hậu thiên, 
người quân tử không nói đến số mệnh đòi buộc.” 


BÌNH GIẢI: 


Đây là một đoạn văn khó dịch, bởi vì chữ nghĩa ngày xưa hạn chế. Mạnh 
Tử chỉ dùng một chữ “tính” thôi, mà phải hiểu hai trường hợp khác nhau. 
Chữ “mệnh” vừa khó dịch vừa khó giải thích. Tuy nhiên để tâm cảm nghiệm, 
suy tưởng, chúng ta có thể hiểu như thế này: 

Đã là con người, ai cũng có các giác quan: miệng để nếm, mắt để nhìn, tai 
để nghe, mũi để ngửi, tay chân để cử động. Dĩ nhiên ai cũng thích nếm vị 
ngon, nhìn sắc đẹp, nghe tiếng hay, ngửi mùi thơm, tay chân được an nhàn 
thánh thơi. Đó là tính tự nhiên tiên thiên của con người. Tuy nhiên, thực tế 
cuộc đời cho thấy, mỗi người có một số mệnh riêng, không phải ai cũng được 
thỏa mãn tính tự nhiên tiên thiên như vậy. Có người chẳng được miếng ngon, 
chẳng được mặc đẹp, chẳng được nghe tiếng hay, mà chỉ gặp những sự khốn 
cùng, những lời chói tai, những mùi hôi hám, tay chân lao nhọc suốt ngày. 
Tại sao mọi người lại khác nhau như vậy? Cổ nhân cho rằng mỗi người có 
một số mệnh riêng. Thế mà số mệnh do đâu, không ai giải thích được rốt ráo. 
Vì vậy, người khôn ngoan như Khổng Tử cũng không thể giải thích rõ ràng 
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ra sao; do đó ngài ít nói đến. Nhiều người phấn đấu cải số mệnh mà không 
thành. Nhiều người không tin có số mệnh, cố gắng vận dụng tự do để tìm 
hạnh phúc hầu thỏa mãn tính tự nhiên tiên thiên, nhưng cứ loay hoay gặp 
toàn những điều bất như ý. 

Có học thuyết cho số mệnh là do nghiệp quả của kiếp trước hoặc do nghiệp 
quả của tổ tiên. Nhưng ai tạo nên qui luật khắt khe đó? Lại chỉ còn cách 
giải thích là do Trời thiết định. Có người tránh né nói đến Trời; có người như 
Nguyễn Du thì nói thẳng ra: 


“Ngẫm hay muôn sự tại Trời, 

Trời kia đã bắt làm người có thân. 

Bắt phong trần, phải phong trần, 

Cho thanh cao mới được phần thanh cao.” 


Nhưng Nguyễn Du cũng đã tin rằng số mệnh của Trời lại có tương quan 
VỚI con người: 


“Sư rằng: “Phúc họa đạo Trời, 

Cỗi nguồn cũng ở lòng người mà ra. 
Có Trời mà cũng tại ta, 

Tu là cỗi phúc, tình là dây oan.” 

Tuy nhiên cũng có trường hợp không bởi nghiệp quả nào cả mà chỉ tại Trời 
muốn tạo số mệnh khó khăn để rèn tập một nhân tài dành cho kế đồ hậu lai, 
đem ơn ích cho nhiều người. Như vậy, làm sao biết và nói rõ về số mệnh được! 

Ỏ đây, đại diện cho Nho giáo chính truyền, Mạnh Tử quan niệm rằng có số 
mệnh dành cho mỗi người khác nhau; cho nên người quân tử không nói đến 
tính tự nhiên tiên thiên (Hữu mệnh yên, quân tử bất vị tính dã), tức là không 
đòi hỏi mình phải được đáp ứng theo tính tự nhiên: được ăn ngon, mặc đẹp, 
được nghe tiếng du dương v.v... 

Không đòi hỏi phải được đáp ứng tính tự nhiên, nhưng người quân tử phải 
giữ điều nhân giữa cha và con, giữ điều nghĩa giữa vua và tôi, giữ điều lễ giữa 
khách và chủ. Người quân tử lại phải rèn tập trở nên người tài đức để có trí 
khôn sáng suốt. Cao xa hơn nữa, muốn trở nên Thánh nhân, người quân tử 
phải sống theo đạo Trời. Đó là số mệnh đòi buộc người quân tử phải như vậy, 
thì xã hội mới ổn định, gia đình mới an vui, đất nước mới thái bình. 

Khi thực hiện được số mệnh tốt đẹp đó, người quân tử mới đạt được tính 
thành tựu hậu thiên (khác với tính tự nhiên tiên thiên). Học làm người quân 


1017 


TỨ THƯ BÌNH GIẢI 








tử, người ta cần phải thành tựu tính hậu thiên tốt đẹp đó, mà đừng coi là số 
mệnh đòi buộc, ép uống (Hữu tính yên, quân tử bất vị mệnh dã.). 


2ã. 


##4+2WBÌH: #4£#£ƒ, f[Ab? 

#ifH: ÉA› đề d,. 

2? H-#? †T?Ñ1š ? 

H: 7J#2jẴj#. B1 1N, `. 
m1 X‡F>?đX . kứiL>*x?Ã#. #ưứn S1] #e 
1... ốnẽ 

Hạo Sinh Bất Hại vấn viết: “Nhạc Chính Tử hà nhân dã?” 

Mạnh Tử viết: “Thiện nhân dã, tín nhân dã.” 

“Hà vị thiện? Hà vị tín?” 


Viết: “Khả dục chỉ vị thiện. Hữu chư kỷ chỉ vị tín. Sung thật chỉ vị mỹ. 
Sung thật nhị hữu quang huy chi vị đại. Đại nhi hóa chị chi vị thánh. 
Thánh nhi bất khả tri chỉ chỉ vị thần. Nhạc Chính Tử nhị chỉ trung, tứ 
chi hạ dã.” 


Dịch nghĩa: 


Hạo Sinh Bất Hại hỏi rằng: “Nhạc Chính Tử là người thế nào?” 
Mạnh Tử đáp: “Là người thiện, người tín.” 
“Thế nào gọi là thiện? Thế nào gọi là tín?” 


Đáp: “Có thể được cảm tình gọi là thiện. Có thực chất nơi mình gọi là tín. 
Thật có đầy đủ gọi là mỹ. Thật có đầy đủ mà tỏa sáng gọi là đại. Lón lao 
mà cải hóa được người gọi là Thánh. Thánh mà người đời không thể biết 
được gọi là Thần. Nhạc Chính Tử ở trong hai loại, ở dưới bốn loại trên.” 


BÌNH GIẢI: 


Hạo Sinh Bất Hại là người nước Tề, họ Hạo Sinh, tên Bất Hại. Nhạc Chính 
Tử là môn đệ hàng đầu của Mạnh Tử, làm quan ở nước Lỗ. Nhạc Chính Tử 
là người mà Mạnh Tử rất tín nhiệm; đến nỗi khi nghe tin vua Lỗ muốn trao 
quyền chấp chính cho ông ta, Mạnh Tử đã vui mừng quên cả ngủ. 
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Trả lời Hạo Sinh Bất Hại hỏi về Nhạc Chính Tử, Mạnh Tử cho biết ông là 
người thiện, người tín. Giải thích về thiện, tín, Mạnh Tử nhân đó nói rõ về 
sáu bậc người đặc biệt, kể từ thấp lên cao: thiện, tín, mỹ, đại, thánh, thần. 

Thiện là người có đức hạnh, nhân phẩm khiến cho người ta sinh lòng cảm 
mến, kính trọng. 

Tín là người thành khẩn tự trong đáy lòng, không dối trá ai, nói lời nào ra 
đều đáng cho người ta tin tưởng. 

Mỹ là người đầy đủ mọi tính tốt, thể hiện ra ngôn ngữ, cử chỉ, hành vi, 
khiến cho dáng mạo bên ngoài trở nên tươi tốt, ai cũng muốn gần. 

Đại là người phát huy được mọi tính tốt làm sáng tỏ mọi nơi mà người ấy 
hiện diện. 

Thánh là người có khả năng cải hóa được nhiều người khác trở nên thiện 
như mình. 

Thần là bậc thánh có sự thấu suốt vượt không gian thời gian, tác động trên 
nhân sinh cả trong hiện tại và tương lai, người đời không thể đo lường được 
hết khả năng hiểu biết và tầm ảnh hưởng. 

Nhạc Chính Tử nằm trong hai loại thiện và tín. Bốn loại người ở bậc mỹ, 
đại, thánh, thần thì thật hiếm hoi trong đời. Người phàm mà tu tập tới mức 
thiện, tín, mỹ, đại thì công phu to tát lắm. Đạt tới thiện, tín đã thành bậc 
quân tử. Đạt tới mỹ, đại có thể gọi là bậc nhân hiền. Chính Khổng Tử chưa 
dám nhận mình là bậc nhân, bậc thánh. Ngài đã từng nói: “Nhược thánh dữ 
nhân, tắc ngô khỏi cảm. - 3% #4{~. R|-# #%. (Ví bằng bậc thánh và 
nhân, thì ta đâu dám) 


26. 
#hiƒH: 4672247. Đ173»Íf2tf oa 0N: J 
xnf.£&. 4+>##1ý. ŠS?i#› +È2ZLW› A3 
# , X##m4z3 ° 
Mạnh Tủ viết: “Đào Mặc tất qui ư Dương; đào Dương tất qui ư Nho. Qui, 
tư thụ chỉ nhi dĩ hỹ. Kim chi dữ Dương Mặc biện giả, như truy phóng 
đồn; ký nhập kỳ lạp, hựu tùng nhi chiêu chi.” 

Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Bỏ họ Mặc ắt về theo họ Dương; bỏ họ Dương ắt về theo 
đạo Nho. Nếu trỏ về, những người ấy sẽ được nhận thôi. Nay người ta 
1019 


TỨ THƯ BÌNH GIẢI 








biện luận với phái Dương Mặc như đuổi con heo sống chuồng; đã đưa vào 
chuồng tồi, lại còn theo mà trói buộc.” 


BÌNH GIẢI: 


Vào thời Chiến Quốc bấy giờ, có ba học thuyết chính: học thuyết kiêm ái 
(gồm yêu) của Mặc Địch, học thuyết vị ngã (vì mình) của Dương Chu và học 
thuyết nhân nghĩa của Nho. Học thuyết kiêm ái và học thuyết vị ngã là hai 
cực đoan đối lập; còn Nho học là học thuyết dung hoà ở giữa hai cực đoan. 

Mạnh Tử cho rằng khi người ta chán họ Mặc, ắt quay sang họ Dương; nếu 
bỏ họ Dương, ắt người ta quay về đạo Nho. Trở về với đạo Nho, thì các Nho 
gia đón nhận thôi. 

Tuy nhiên, những Nho gia ngày nay lại quá khắt khe với những người 
trỏ về. Họ biện luận với những người theo phái Dương Mặc trỏ về, tương tự 
như đi đuổi bắt con heo sống chuồng; bắt cho vào chuồng rồi mà vẫn còn trói 
cẳng. Cần phải khuyên nhủ, hướng dẫn họ mới phải, chẳng khác gì cho heo 
được ngơi nghỉ thánh thơi vậy. Những Nho gia ngày nay đã chỉ trích, chê bai 
những người từ phái Dương Mặc trở về một cách quá đáng. 


27. 
#iiH: q®h@2+{t. ÉXzjt. Đ)ÍXtXÍt. 8Ÿ 
JXX—. &*#—. H3 T—mE7?: HX<Zm4\ 7Ÿ 
Mạnh Tử viết: “Hữu bố lũ chi chính, túc mễ chỉ chỉnh, lực dịch chi chỉnh. 
Quân tử dụng kỳ nhất, hoãn kỳ nhị. Dụng kỳ nhị nhi dân hữu biễu; 
dụng kỳ tam nhĩ phụ tử ly.” 

Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Có thứ thuế lấy vải và tơ, có thứ thuế lấy lúa gạo, có thứ 
thuế lấy sức lao động. Người quân tử cai trị lấy một thứ mà cho hoãn lại 
hai thứ. Nếu lấy hai thứ thì dân có kẻ chết đói; lấy ba thứ thì cha con 
phải chia hìa.” 

s „— 

BINH GIAI: 

Ngày xưa, nhà cầm quyền cai trị thường lấy ba thứ thuế. Thuế lấy vải và 
tơ đánh vào những người trồng dâu, nuôi tằm, dệt vải. Thuế lấy lúa gạo đánh 
vào những người cày ruộng. Thuế lấy sức lao động, tức là bắt dân đi lao động 
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không công (đi làm xâu, sưu dịch) vào mùa đông rảnh việc. Mạnh Tử khuyên 
người cầm quyền cai trị có lương tâm (quân tử) chỉ nên lấy một thứ thuế, còn 
cho hoãn lại hai thứ. Nếu lấy hai thứ thuế cùng một lúc thì có một số dân bị 
chết đói. Nếu lấy ba thứ thuế cùng một lúc thì thanh niên trai tráng phải bỏ 
quê đi tha phương cầu thực, cha con chia lìa nhau. 


28. 
f?Ằ.ƒH: 444ZÈZÌÏzZ: tủ, AE: ý. Äzk# 
#› %4 #. 
Mạnh Tử viết: “Chư hầu chỉ bảo tam: thổ địa, nhân dân, chính sự. Bảo 
châu ngọc giả, ương tất cập thân.” 

Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Ba thứ quý báu của vua chư hầu là: đất đai, nhân dân, 
việc chính trị. Nếu quý báu châu ngọc, tai vạ ắt đến mình.” 

` ° 

BINH GIAI: 

Vua chư hầu cần phải chú trọng ba điều: 

- Giữ gìn trọn vẹn bờ cõi đất đai, khéo khai thác đất đai để phát triển kinh 
tế. 

- Bảo vệ nhân dân khỏi bị xâm lược, cướp bóc và làm cho nhân dân giầu 
mạnh. 


- Thi hành việc chính trị lương hảo, diệt trừ nạn tham nhũng sách nhiễu 
dân chúng. 


Đất đai, nhân dân, việc chính trị là ba thứ quý báu hơn châu ngọc. Nếu 
nhà cầm quyền chỉ lo thu góp châu ngọc cho vợ con được giàu có, chắc chắn tai 
vạ sẽ nhanh chóng ập đến thân mình. Tai vạ có thể đến từ bên trong do nhân 
dân nổi loạn. Tai vạ có thể đến từ bên ngoài do địch quốc xâm lược. 


29. 


34047. #5 7: Lá n3 I 
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Bồn Thành Quát sĩ ư Tể. Mạnh Tử viết: “Tử hỹ Bồn Thành Quát.” 
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Bồn Thành Quát kiến sát, môn nhân vấn viết: “Phu tử hà dĩ tri kỳ tương 
kiến sát?” 

Viết: “Kỳ vi nhân dã, tiểu hữu tài, vị văn quân tử chỉ đại đạo dã, tắc túc 
dĩ sát kỳ khu nhĩ dĩ hỹ.” 


Dịch nghĩa: 


Bồn Thành Quát làm quan ở nước Tể. Mạnh Tử nói: “Bồn Thành Quát 
sẽ chết thôi.” 

Khi Bồn Thành Quát bị giết, người nhà hỏi rằng: “Sao thầy biết ông ta 
sắp bị giết?” 

Đáp: “Ông ta là người có chút tài năng, nhưng chưa nghe biết đạo lớn 
của bậc quân tử; thì đủ mà bị sát thân rồi.” 


BÌNH GIẢI: 


Bồn Thành Quát chưa nghe biết đạo lớn của bậc quân tử, tức là chưa biết 
đạo nhân nghĩa, chưa biết lẽ tiến thối tùy thời; do đó thường hay hiếu thắng, 
cố chấp. Là người có chút tài năng thì dễ cậy tài mà áp bức người, cho nên có 
nhiều kẻ ghét. Có nhiều kẻ ghét ắt có lúc bị giết chết. 


30. 
hò ~hỆ: 2+ bú. 4X #OWR E› #ÐÁk2+ 
f. %Rl>Hq: #&Ÿ&#+Ñủ,. 
H: #218 ®B kửt 
H: ZjFÈ,. X7xzð#tt. 84:1. ##^ 
4E. 5 2XZ:#, gi *mmC 4£. 
Mạnh Tử chỉ Đằng, quán ư thượng cung. Hữu nghiệp lũ ư đdũ thượng. 
Quán nhân cầu chi phất đắc. Hoặc vấn chi viết: “Nhược thị hồ, tùng giả 
chi sưu đã?” 
Viết: “Tử dĩ thị vi thiết lũ lai dự?” 
Viết: “Đãi phi dã. Phu tử chỉ thiết khoa dã, vãng giả bất truy, lai giả bất 
cự; cẩu dĩ thị tâm chí, tư thụ chi nhi dĩ hỹ!” 

Dịch nghĩa: 
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Mạnh Tử đến nước Đằng, trọ ở cung dành cho thượng khách. Có dép mới 
làm xong để trên cửa sổ. Người coi nhà trọ tìm không thấy. Có người hỏi 
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(Mạnh Tủ) rằng: “Dường như là người nào theo hầu thầy giấu đi chăng?” 
Đáp: “Ông cho là đến đây ăn trộm dép ư?” 


Thưa: “E rằng chẳng phải vậy. Cách sắp đặt khoa giáo của thầy là: kẻ 
đi không đuổi theo, người đến không cự tuyệt; ví bằng hễ có lòng chuyên 
chú, người ấy được nhận thôi!” 


BÌNH GIẢI: 


Vì việc thất lạc đôi dép mới bện mà người trông coIi quán trọ thượng cung 
nước Đằng đã làm phật lòng thầy trò Mạnh Tử. 


Qua lời tạ lỗi của người giữ quán trọ với Mạnh Tử, chúng ta biết rõ thêm về 
môn qui, khoa giáo của ông. Những kẻ thôi học ra đi không bị đuổi theo tra 
vấn gì; những người đến xin học không bị cự tuyệt và cũng không bị đòi hỏi 
điều gì về lệ phí hay lễ lạc; miễn là có lòng cầu đạo thánh hiền thì đều được 
thâu nhận làm đệ tử. 


j1. 


#?i?7H: A#4ð724.;› 37+X51@: Đử.: ÄA 
t R Đ† SXg, t3 2+1 0T, Ã”,. 

ÄAjb#3⁄ “®&@#ÁA ” >xy, qŸETYð|ĐỆH+*w,. A§È 
%⁄ “S& #3? ZA. mặ ®"JHỆ Wa. A9 #4 
$ “f0 ”., “w” >3; &Ø£4@tnm®*®^#uá»x. 
+x+1ñI»bằŠm 3š › 6 Š##>b,: nJvy\ằmgZ£ 
%2 ®XŠ®t>ù,. #lÝ 3iũ>* 3ã. 


Mạnh Tủ viết: “Nhân giai hữu sở bất nhẫn; đạt chỉ ư kỳ sở nhẫn, nhân 
dã. Nhân giai hữu sở bất vi; đạt chỉ ư kỳ sở vi, nghĩa dã. 


qiÌ: 


Nhân năng sung vô dục hại nhân chỉ tâm, nhĩ nhân bất khả thăng dụng 
dã. Nhân năng sung vô xuyên du chỉ tâm, nhi nghĩa bất khả thăng dụng 
dã. Nhân năng sung vô thụ nhĩ nhữ chi thật, vô sở vãng nhi bất vi nghĩa dã. 


Sĩ, vị khả dĩ ngôn nhi ngôn, thị dĩ ngôn thiểm chi dã; khả đĩ ngôn nhi 
bất ngôn, thị dĩ bất ngôn thiểm chỉ dã. Thị giai xuyên du chỉ loại dã.” 


Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Người ta đều có chỗ chẳng nõ; đem chỗ chẳng nõ ấy thấu 
suốt được sự tàn nhẫn, đó là nhân vậy. Người ta đều có chỗ không làm; 
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đem chỗ không làm ấy thấu suốt được những việc mình làm, đó là nghĩa 
vậy. 


“Người ta nếu phát triển đây đủ tấm lòng không muốn hại người thì 
điều nhân không thể dùng hết. Người ta nếu phát triển đầy đủ tấm lòng 
không trộm cắp (khoét ngạch) thì điều nghĩa không thể dùng hết. Người 
ta nếu phát triển đây đủ thực trạng không bị gọi là thằng, là mày, thì 
chẳng đi chỗ nào mà chẳng làm điều nghĩa. 

“Rẻ sĩ, nếu chưa nên nói mà nói, đó là lấy lời mà mua chuộc; nếu nên 
nói mà không nói, đó là không lấy lời mà mua chuộc. Cả hai đều là loại 
trộm cắp mà thôi.” 


BÌNH GIẢI: 


Mọi người dù tốt hay xấu, thế nào cũng có lúc chẳng nõ làm điều gì đó. Nếu 
người ta biết mở rộng chỗ chẳng nỡ đó, làm cho nó thấu suốt, bao trùm được 
sự tàn nhẫn, như thế là trở nên người nhân đức. Mọi người đều có trường hợp 
không chịu làm một điều gì đó. Nếu người ta biết từ chối làm những điều xấu 
mình đang làm hại cho người; như thế là trở nên người nghĩa khí. 

Nếu người ta lại mở rộng vô hạn lòng nhân, không muốn hại ai, thì điều 
nhân sẽ đầy rẫy trong cõi đời. Nếu người ta mở rộng lòng tự trọng, không 
trộm cắp của ai, thì điều nghĩa sẽ tràn lan khắp xã hội. Nếu người ta lại phát 
triển nhân cách, phẩm giá đến độ không bao giờ phải nhận là thằng, là mày 
(những tên gọi đê tiện); trái lại, ai cũng kêu mình là ông, là anh, là chị, thì 
đâu đâu cũng có điều nghĩa hiện diện. 

Rẻ sĩ là người có học. Người ta phải học làm sao để biết lúc nào đáng nói, 
lúc nào không. Có lúc chưa nên nói mà nói, chẳng phải là dùng lời nói mua 
chuộc lòng người sao? Có lúc đáng nói, đáng bày tỏ ý kiến trung thực mà lại 
không chịu mở lời, chẳng phải là ngậm miệng cho người vui lòng sao? Cả hai 
trường hợp ấy đều không phải cả. Ai phạm vào đều không phải là kẻ sĩ trung 
thực. Mua chuộc lòng người cũng là cách trộm cắp, trộm cắp cảm tình của 
người, tương tự như những kẻ đào ngạch khoét vách lấy của người ta vậy. 


32. 
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Mạnh Tử viết: “Ngôn cận nhi chỉ viễn giả, thiện ngôn dã. Thủ ước nhi 
thi bác giả, thiện đạo dã. Quân tử chi ngôn dã, bất hạ đái, nhi đạo tồn 
yên. 

“Quân tử chi thủ, tu kỳ thân nhi thiên hạ bình. Nhân bệnh xả kỳ điền, 
nhi vân nhân chi điền. Sở cầu ư nhân giả trọng, nhi sở dĩ tự nhiệm giả 
khinh.” 


Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Lời nói gần gũi mà ý chỉ xa xôi là lời nói hay. Giữ kiệm 
ước mà thi thố rộng rãi là đường lối hay. Lời nói của người quân tử tuy 
không xuống khỏi đai lưng thế mà chứa trữ đạo lý vậy. 

“Sự giữ gìn của người quân tử cốt sửa lấy mình mà thiên hạ bình ổn. Cái 
bệnh của người ta là bỏ ruộng mình mà làm cỏ ruộng người. Cái điều cầu 


2 


mong ở người thì nặng nề, mà cái điều tự mình nhận lấy thì nhẹ nhõm.ˆ 


BÌNH GIẢI: 


Làm thế nào để có thể nói được những lời gần gũi, tầm thường thôi mà lại 
hàm ý tứ xa xôi, sâu sắc; đó mới là lời hay, ý khéo. Làm thế nào mà tự hạn chế 
được chính mình, không xa hoa phung phí, mà ban bố cho người lại rộng rãi, 
dư dật; đó mới là đường lối tốt, làm vui lòng người. Học tập được lời nói khôn 
khéo và cách cư xử tốt đẹp như thế là học tập làm người quân tử. 

Người quân tử nói lời đơn sơ, ngắn gọn thế mà trong đó đầy ắp đạo lý, có 
khả năng cải thiện được người. 

Lý tưởng của người quân tử là £u thân, tể gia, trị quốc, bình thiên hạ. 
Muốn cho thiên hạ thái bình thì phải khởi đầu từ sự £u thân. Vì thế, người 
quân tử ưu tiên giữ mình cho tốt đẹp, mẫu mực mọi mặt. Thông thường người 
ta hay làm ngơ tật xấu của mình mà đi chỉ trích tật xấu của người. Người ta 
hay mong mỏi người khác đảm đương công việc nặng nhọc, mà chính mình 
lại thích việc nhẹ nhõm. Học làm người quân tử phải thi hành đảo ngược lại: 
trách mình trước, trách người sau; tự mình gánh lấy trách nhiệm nặng nhọc 
mà trao phần nhẹ nhàng cho người. Nếu trong xã hội mà có nhiều người quân 
tử như thế, còn có việc gì đáng trách, còn có việc gì nặng nhọc nữa! 


33. 
 snm=f- đệ › ZƑ › 3#; 1 › ?,› Z1. 
9) Š BỊ f4 › i62 #tt.. Xöñtdn› 3E#y2+ 
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Mạnh Tử viết: “Nghiêu, Thuấn tính chi dã; Thang, Vũ phản chi dã. 








“Động, dung, chu toàn trúng lễ giả, thịnh đức chi chí dã. Khốc tử nhi ai, 
phi vị sinh giả dã. Kinh đức bất hồi, phi dĩ can lộc dã. Ngôn ngữ tất tín, 
phi dĩ chính hạnh dã. 


“Quân tử hành pháp, dĩ sĩ mệnh nhĩ dĩ hỹ.” 
Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Vua Nghiêu, vua Thuấn sẵn tính tốt lành; vua Thang, 
vua Vũ tự phản tỉnh. 


“Hành động, dung mạo, trước sau trọn vẹn trúng lễ phép, đó là có đức 
hạnh đây đủ hết mức. Khóc người chết mà thương xót, chẳng phải vì 
người sống. Noi theo đạo đức mà không tà vạy, chẳng phải để kiếm bổng 
lộc. Nói năng ắt đáng tin, chẳng phải cố sửa nết. 


“Người quân tử thi hành Thiên lý đương nhiên để đợi mệnh mà thôi.” 


BÌNH GIẢI: 


Mạnh Tử cho rằng vua Nghiêu, vua Thuấn là hai trường hợp đặc biệt; các 
ngài có sẵn tính tốt lành tự nhiên, không cần phải tu tập gì; còn vua Thang, 
vua Vũ tự phản tỉnh mà nên tốt, tức là tự xét lại các hành vi của mình để sửa 
chữa cho tốt. 

Khi đã nên tốt thật, mọi hành vi, cử chỉ, dung mạo trước sau trọn vẹn đều 
hợp lễ, không a1 chê vào đâu được; đó là người đức hạnh đầy đủ hết mức. Đối 
với con người ấy, mọi nết tốt đều tự nhiên phát huy không cần cố gắng, không 
gượng ép. Trường hợp khóc người chết là do sự thương xót tự trong lòng người 
ấy thể hiện, không phải khóc giả vờ để lấy lòng người sống. Người ấy noi theo 
đạo đức không phải để kiếm bổng lộc, mà do đạo đức tự phát, không thể làm 
khác được. Người ấy nói ra toàn những lời thành khẩn, đáng tin, không do 
gượng gạo chỉnh sửa. 

Đó là đức hạnh phép tắc theo Thiên lý của người quân tử. Tuy nhiên người 
quân tử thi hành phép tắc mẫu mực như vậy để làm gì? Thưa rằng để đợi 
Mệnh Trời. Trời muốn trao cho người quân tử một sứ mệnh nào đó để mưu ích 
cho mọi người, để hướng dẫn lịch sử đi sang một ngã rẽ tốt đẹp hơn. 
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Rốt ráo mà nói, đời sống đạo đức cần có một cứu cánh, đó là niềm tin vào 
Trời. Không có niềm tin vào Trời, người ta không thể vui sống đạo đức được. 
Quân tử là người có niềm tin vào Trời mãnh liệt nhất. 


34. 
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Mạnh Tử viết: “Thuyết đại nhân, tắc miểu chi, vật thị kỳ nguy nguy 
nhiên. Đường cao sổ nhận, suy đề sổ xích, ngã đắc chí, phất vi dã. Thực 
tiền phương trượng, thị thiếp sổ bách nhân, ngã đắc chí, phất vi dã. Bàn 
lạc ẩm tửu, khu sính điền liệp, hậu xa thiên thặng, ngã đắc chí, phất vi 
dã. Tại bỉ giả, giai ngã sở bất vi dã. Tại ngã giả. giai cổ chi chế dã. Ngô 
hà úy bỉ tai? 


Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Nói chuyện với những người cao sang, hãy giữ bình 
thường, đừng để ý đến vẻ nguy nga của họ. Nếu ta được như ý, ta chẳng 
làm nhà cao mấy nhận, đầu rui (đòn tay) mấy thước. Nếu ta được như 
ý, ta chẳng ăn trước bàn cả trượng vuông, có mấy trăm tì thiếp hầu hạ. 
Nếu ta được như ý, ta chẳng uống rượu vui vẻ miệt mài, ruổi ngựa thẳng 
rong săn bắn, có nghìn cỗ xe theo sau. Ta đều chẳng làm những gì như 
ở những người cao sang. Đối với ta, tất cả đều giữ chế độ ngày xưa. Th 
nào sợ những người ấy?” 


BÌNH GIẢI: 


Những người cao sang là những người có thế lực, có địa vị sang giàu thời 
bấy giờ. Họ là vua quan nắm quyền cai trị, quyền sinh sát trong nước. Họ xây 
dựng nhà cửa đồ sộ nguy nga, có bàn ăn rộng thênh thang với mấy trăm tì 
thiếp hầu hạ. Họ say sưa rượu chè suốt ngày hoặc sải ngựa đi săn chim thú 
quanh rừng; bỏ mặc dân chúng lầm than khốn khổ. 


Mạnh Tử cho biết giả như ông được như ý (đắc chí), có địa vị phú quý, 
quyền thế hơn người, ông không bắt chước lối sống xa hoa phù phiếm vô 


1027 


TỨ THƯ BÌNH GIẢI 








đạo của những người cao sang đương thời. Học đạo quân tử, ông chỉ giữ theo 
cách sống của các thánh hiền đời xưa như Nghiêu, như Thuấn: sống đơn sơ, 
kiệm ước để duy trì đạo lý. Với lý tưởng cao cả đó, ông không sợ đám người 
cao sang. Ông khuyên các đệ tử khi có việc phải nói chuyện với họ thì hãy coi 
thường, đừng chú ý gì tới nhà cửa đồ sộ, sang trọng của họ. 


3ã. 
f5 ƒH: Š»X 2+ #Z#. X»ÀAx*,#£#. #2 
f##R #: XÃ. Xu A29, SE 8 53: 
X*¿ 
Mạnh Tử viết: “2ưỡng tâm, mạc thiện ư quả dục. Kỳ vi nhân dã quả 
dục, tuy hữu bất tôn yên giả, quả hỹ. Kỳ vi nhân dã đa dục, tuy hữu tồn 
yên giả, quả hỹ.” 

Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Nuôi tâm hồn, không gì tốt bằng ít ham muốn. Người nào 
ít ham muốn, tuy không bảo tôn được đạo nghĩa, thì ít thôi. Người nào 
nhiều ham muốn, tuy bảo tồn được đạo nghĩa, thì ít thôi.” 


BÌNH GIẢI: 

Ham muốn chỉ tất cả lòng khao khát thanh, sắc, danh lợi trong đời. Ham 
muốn khiến cho tâm thức hướng về ngoại giới qua cửa ngõ các giác quan. 
Do hướng ngoại, bôn chôn, khao khát, lo lắng nhiều, tâm hồn bị bệnh hoạn. 
Muốn nuôi tâm hồn được khỏe mạnh, trong sáng, không gì tốt bằng giảm trừ 
ham muốn. Càng ít ham muốn càng tốt. Người nào có tâm hồn trong sáng 
mới có thể tiếp cận Thiên lý, mới phát huy được đạo nghĩa. Thiên lý là linh 
lực của Trời như những luồng sóng siêu hình; tâm hồn vẩn đục, bệnh hoạn 
không thể tiếp thu được. Cổ nhân nói: “Nhân dục thắng, Thiên lý vong: Lòng 
muốn của con người thắng, lẽ Trời mất.” Điều đó rất đúng. 

Mạnh Tử cho rằng người ít ham muốn mà không bảo tôn được đạo nghĩa, 
nếu có, thì ít lắm. Trái lại, người nhiều ham muốn mà còn bảo tổn được đạo 
nghĩa, trường hợp đó rất hiếm. 

Các Nho gia xưa thường hiểu chữ “tồn” trong đoạn văn trên là “bảo tồn 
Thiên lý, thành tựu đạo nghĩa”. Tuy nhiên chữ “tồn” còn có thể được hiểu là 
“sinh tôn”, nghĩa là “còn sống”. Vì thế câu trên có thể được dịch là: “Người nào 
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ít ham muốn tuy không còn sống, thì ít thôi. Người nào nhiều ham muốn tuy 


còn sống, thì ít thôi.” 


Nói khác đi: người nào ít ham muốn thì sống lâu; người nào nhiều ham 


muốn thì chóng chết. 


Điều này cũng không sai, bởi vì nhiều ham muốn thì tâm hồn bị náo loạn 
sinh bệnh. Tâm bệnh sẽ khiến cho thân xác bệnh theo. Tâm bị bệnh nặng, 
thân xác cũng bệnh nặng và tử vong. Tâm bệnh không thể dùng thuốc chữa 


được, chỉ có giảm trừ ham muốn mới khiến tâm khỏe mạnh. 


36. 


ý t°#Ý Ã› mỹ j ®@©*Ý Ã ‹ 

2já 1 RÌH: lê #4 #Ý ãšjLš ? 

h7: jt# sk I 

2á 1: /ÄR| $-ƒ†T3»⁄# lộ # ứn XS Ý Ã? 

H: lệ £ Ø1]. Ý $ Ø3 t,. 3‡ 5 ẨS?ö‡, 2ƒ 
#l+. 4Zf3#,. 

Tăng Tích thị dương tảo, nhi Tăng Tử bất nhẫn thực dương tảo. 

Công Tôn Sửu vấn viết: “Quái chá dữ dương tảo, thục mỹ?” 

Mạnh Tử viết: “Quái chá tai!” 

Công Tôn Sửu viết: “Nhiên, tắc Tăng Tử hà vi thực quái chá, nhỉ bất 
thực dương tảo?” 

Viết: “Quái chá sở đồng dã; dương tảo sở độc dã. Húy danh, bất húy tính; 
tính sở đồng dã; danh sở độc dã.” 


Dịch nghĩa: 


Tăng Tích ưa thích táo đen, nên Tăng Tử không nõ ăn táo đen. 

Công Tôn Sửu hỏi rằng: “Nem chả và táo đen, thứ nào ngon hơn?” 
Mạnh Tử nói: “Nem chả ngon thay!” 

Công Tôn Sửu nói: “Vậy, sao Tăng Tử ăn nem chả mà không ăn táo đen?” 


Đáp: “Nem chả là thứ nhiều người cùng thích; táo đen là thứ một người 
thích thôi. Riêng tên mà chẳng kiêng họ; họ thì chung cho nhiều người; 
tên thì riêng cho một người thôi.” 
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BÌNH GIẢI: 

Lúc sinh thời, Tăng Tích ăn táo đen, cho nên khi Tăng Tích mất rồi, con là 
Tăng Tử (Tăng Sâm) không nỡ ăn táo đen; vì trông thấy táo đen lại bùi ngùi 
xúc động nhớ đến cha. 


Công Tôn Sửu không hiểu thâm ý ấy, mới đem nem chả ra so sánh với táo 
đen và hỏi về lý do không ăn táo đen của Tăng Tử. 


Mạnh Tử giải thích: nem chả là món ưa thích chung của nhiều người; còn 
táo đen là món ưa thích riêng của Tăng Tích. Tăng Tử kiêng táo đen để tránh 
phạm đến cha. Cũng tương tự như người ta tránh tên húy vậy. Tên thì riêng 
cho một người, cho nên phải kiêng, không dám coi thường. Họ thì chung cho 
nhiều người, nên không cần kiêng. 


3:. 
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Vạn Chương vấn viết: “Khổng Tử tại Trần, viết: 'Hạp qui hồ lai? Ngô 


đẳng chi sĩ cuồng giản, tiến thủ, bất vong kỳ sơ.` Khổng Tử tại Trần, hà 
tư Lỗ chi cuồng sĩ?” 

Mạnh Tủ viết: “Khổng Tử bất đắc trung đạo nhi dữ chi, tất dã cuồng, 
quyến hồ? Cuồng giả tiến thủ; quyến giả hữu sở bất vi dã. Khổng Tử 
khỏi bất dục trung đạo tai? Bất khả tất đắc; cố tư kỳ thứ dã.” 


MẠNH TỬ 





“Cảm vấn hà như tư khả vị cuồng hỹ?” 

Viết: “Như Cầm Trương, Tăng Tích, Mục Bì giả. Khổng Tử chi sở vị 
cuồng hỹ.” 

“Hà dĩ vị chi cuồng dã?” 

Viết: “Ky chí hao hao nhiên, viết: 'Cổ chỉ nhân! Cổ chi nhân! Di khảo kỳ 
hạnh, nhi bất yểm yên giả dã. 


“Cuông giả hựu bất khả đắc, dục đắc bất tiết bất khiết chỉ sĩ nhỉ dữ chỉ. 
Thị quyến dã thị hựu kỳ thứ dã.” 


j4uƒW: “i8Ä\flm£ A4: 4®£§Ñ› 
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3§ &£ ‹ 
“Khổng Tử viết: Quá ngã môn nhi bất nhập ngã thất ngã bất hám yên 
giả, kỳ duy hương nguyện hồ? Hương nguyện đức chỉ tặc dã.ˆ Viết: Hà 
như, tư khả vị chỉ hương nguyện hÿ” 
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Viết: “Hà dĩ thị hao hao dã? Ngôn bất cố hạnh, hạnh bất cố ngôn, tắc 
viết: Cổ chỉ nhân! Cổ chỉ nhân! Hạnh hà vi củ củ, lương lương? Sinh tư 
thế dã, vi tư thế dã; thiện tư khả hỹ. Yểm nhiên my ư thế dã giả, thị 
hương nguyện dã.” 

Vạn Chương viết: “Nhất hương giai xưng nguyện nhân yên; vô sở vãng 
nhi bất vi nguyện nhân. Khổng Tử dĩ vi đức chi tặc, hà tai?” 

Viết: “Phi chi, vô cử dã, thứ chi, vô thứ dã. Đồng hồ lưu tục, hiệp hồ ô 
thế. Cư chi, tự trung, tín; hành chi tự liêm khiết. Chúng giai duyệt chỉ; 
tự dĩ vi thị. Nhi bất khả dữ nhập Nghiêu Thuấn chi đạo. Cố viết đức chỉ 
tặc dã. 

“Khổng Tử viết: 'Õ tự nhi phi giả. Ố dữu, khủng kỳ loạn miêu dã. Ố 
nịnh, khủng kỳ loạn nghĩa dã. Ô lợi khẩu, khủng kỳ loạn tín dã. Ổ Trịnh 
thanh, khủng kỳ loạn nhạc dã. Õ tử, khủng kỳ loạn chu dã. Ổ hương 
nguyện, khủng kỳ loạn đức dã.” 

“Quân tử phản kinh nhi dĩ hỹ. Kinh chính, tắc thứ dân hưng. Thứ dân 
hưng, tư vô tà thắc hỹ.” 


Dịch nghĩa: 
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Vạn Chương hỏi rằng: “Khổng Tử ở nước Trần, nói: 'Sao chẳng về thôi? 
Những kẻ sĩ ngông cuồng giản dị ở làng ta, đã tiến thủ, lại không mất 
tính ban sơ.° Khổng Tử ở nước Trần sao lại nghĩ về đám cuồng sĩ ở nước 
Lỗ?” 

Mạnh Tử nói: “Khổng Tử không được những người theo trung đạo mà 
truyền đạt, ắt không đến với đám cuồng quyến sao? Người cuồng chịu 
tiến lên, người quyến có điều chẳng làm. Khổng Tử há chẳng muốn bậc 
trung đạo sao? Không thể được, cho nên nghĩ đến hạng dưới vậy.”“Dám 
hỏi người như thế nào có thể bảo là cuồng?” 

Đáp: “Như các ông Cầm Trương, Tăng Tích, Mục Bì. Khổng Tử bảo các 
ông ấy là cuồng.” 

“Sao lại bảo là cuồng?” 

Đáp: “Chí khí của họ lón lao, thường nói rằng: “Người đời xưa! Người đời 
xưa! Công bằng mà xét hành vi của họ, thì họ không nắm được gì. 
“Người cuồng đã không thể kiếm được, nên muốn kiếm loại kẻ sĩ chẳng 
thèm làm những điều không trong sạch để truyền đạt. Thế là hạng 
quyến lại là hạng dưới nữa.” 
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“Khổng Tử nói: Đi qua cửa ta mà không vào nhà ta, ta chẳng giận 
những kẻ ấy, riêng đám hương nguyện chăng? Hương nguyện làm hại 
đạo đức vậy. Xin hỏi: Người như thế nào có thể bảo là hương nguyện?” 


Đáp: “Sao lại lón lối vậy? Lời nói chẳng đối đến hành vi, hành vi chẳng 
đối đến lời nói; hay nói rằng: “Người đời xưa! Người đời xưa! Hành vi 
sao mà lủi thủi, lạnh lẽo thế? Đã sống ở đời này, hãy làm việc đời này đi; 
có thể thế là tốt rồi. Những kẻ giấu diếm mà nịnh đời, đó là đám hương 
nguyện vậy.” 

Vạn Chương nói: “Cả làng đều khen ngợi là những con người thuần túy, 
không đến nơi nào mà không làm con người thuần túy. Sao Khổng Tử 
cho họ là làm hại đạo đức?” 


Đáp: “Chê họ thì không lấy gì nêu lên được; trách họ thì không có gì để 
trách. Họ hoà đồng với thói tục thông thường; phù hợp với cõi đời ô trọc. 
Ăn ở giống như trung, tín; hành động giống như liêm khiết. Mọi người 
đều vui lòng, tự họ cũng thấy như thế; thế mà họ không thể cùng ta bước 
vào đạo của Nghiêu Thuấn, cho nên nói là làm hại đạo đức vậy. 


“Khổng Tủ nói: 'Ghét cái thứ giống mà chẳng phải thật. Ghét cỏ dữu, sợ 
rằng nó lộn với lúa miêu. Ghét nịnh hót, sợ rằng nó làm rối điều nghĩa. 
Ghét khéo miệng, sợ rằng nó làm rối niềm tin. Ghét thanh âm nước 
Trịnh, sợ rằng nó làm loạn nhã nhạc. Ghét màu tía, sợ rằng nó làm hỏng 
mầu đỏ. Ghét hương nguyện, sợ rằng họ làm rối loạn đạo đức vậy.” 
“Người quân tử trỏ lại với lời dạy của thánh hiền mà thôi. Lời dạy của 
thánh hiền được thực hành chính đáng (kinh chính), thì dân thường sẽ 
hưng khỏi. Dân thường hưng khỏi, không còn những điều gian tà, giả 
dối nữa.” 


BÌNH GIẢI: 


Vạn Chương thắc mắc với Mạnh Tử: khi ở nước Trần, sao Khổng Tử lại có 
ý muốn trở về cố hương, nước Lỗ, với đám cuồng sĩ? 


Mạnh Tử cho biết: Bởi vì Khổng Tử không tìm được những người có khả 


năng theo trung đạo để truyền đạt đạo lý cao siêu, cho nên mới có ý định trở 


về với đám cuồng quyến ở quê nhà. 


Trung đạo là đạo Trung dung, đạo cao cả xuyên suốt từ đạo quân tử qua 
thánh đạo, đến Thiên đạo. Người có khả năng theo trung đạo là người có chí 
hướng trở nên bậc hiền thánh, phối hợp với Trời. Thế mà, sau nhiều năm chu 
du liệt quốc, Khổng Tử không tìm thấy hạng trung đạo, vì thế ngài thất vọng, 
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muốn trở về quê hương sống với đám cuồng quyến. Cuôồng là người tuy ngông 
nhưng có chí cao, chịu khó thăng tiến. Quyến là người chẳng có tài đức gì, 
nhưng đáng khen ở chỗ không chịu làm những điều trái đạo. Như thế, cuồng 
quyến là hạng người bậc dưới so với hạng trung đạo. 


Vạn Chương hỏi thêm về người cuồng. Mạnh Tử cho biết, trong cửa Khổng, 
Khổng Tử bảo các ông Cầm Trương, Tăng Tích, Mục Bì là người cuồng, bởi 
vì các ông ấy có chí lớn, cho nên ngông nghênh, thường hay ca ngợi người đời 
xưa để bày tỏ ý chí muốn bắt chước người xưa, tức là học theo Nghiêu, Thuấn, 
Vũ, Thang, Cao Dao, ŸY Doãn v.v... Thực ra, các ông ấy cũng chưa nắm được 
tính hạnh gì đặc biệt của người xưa cả. Tuy nhiên, người cuồng cũng hiếm 
lắm; vì thế, Khổng Tử phải kiếm thêm người quyến để dạy đạo. Người quyến 
không có chí lớn, nhưng lại đáng khen ở chỗ không dám làm điều càn bậy. So 
với người cuồng, người quyến là hạng thấp hơn nữa. 

Vạn Chương lại hỏi Mạnh Tử về đám hương nguyện. Mạnh Tử cho biết: 
Hương nguyện là những người chê bai cả hai loại cuồng quyến. Họ chính 
là những đàn anh trong làng xóm, có địa vị nho nhỏ trong chính quyền địa 
phương, được dân chúng trọng nể (thời phong kiến ở nước ta gọi là ông lý, ông 
xã, ông trùm...). Đối với người cuồng, họ chê là những kẻ phách lối, lúc nào 
cũng bô bô cái miệng, đem người xưa ra làm mẫu mực, nhưng nói một đàng 
làm một nẻo, chẳng nên trò gì. Đối với người quyến, họ chê là những kẻ lủi 
thủi một mình, lãnh đạm với mọi người. Họ cho rằng đã làm kiếp người, sao 
không hoà đồng với mọi người mà sống, hoà được là tốt rồi; còn mơ tưởng cầu 
kỳ, xa xôi làm gì. Chính xác mà nói, hương nguyện là những kẻ trá hình, giấu 
diếm nết xấu của mình và dua nịnh theo thói thường thế gian để tranh thủ 
cảm tình của người ta. 

Vạn Chương thắc mắc thêm: đám hương nguyện đều được cả làng khen 
ngợi là người thuần túy, tử tế; sao Khổng Tử lên án họ là làm hại đạo đức? 
Mạnh Tử chỉ rõ: xét theo bề ngoài, người ta muốn chê trách hương nguyện 
cũng khó; vì họ không có hành vi tệ hại lộ liễu đáng chê trách. Họ sống một 
cuộc đời hoà hợp với xã hội lưu tục, người sao ta vậy; đời say họ cũng say, đời 
đục họ cũng đục. Họ ăn ở cũng có vẻ trung tín, liêm khiết; nghĩa là không 
trộm cắp, ức hiếp ai. Tuy nhiên, họ không sống theo đạo quân tử, nghĩa là 
không thành khẩn trong lòng và không chịu khó thăng tiến mỗi ngày trong 
điều thiện. Họ có thể làm điều xấu một cách lén lút, nhưng giỏi che đậy để 
được khen. Tóm lại, hương nguyện là kẻ giả đạo đức, không thể bước vào đạo 
thánh hiền Nghiêu Thuấn được. Họ làm hại đạo đức là ở chỗ đó! (Nói theo 
ngôn ngữ Do Thái thời Chúa Giêsu, hương nguyện là những người biệt phái: 
pharisiêu.) 
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Lúc còn sinh thời, Khổng Tử ghét những thứ có bề ngoài tương tự mà 
chẳng phải thứ thật, vì chúng dễ khiến người ta lầm lộn. Ngài ghét cỏ dữu 
vì nó giống lúa miêu; ghét lời nịnh hót vì nó có vẻ tử tế hợp nghĩa; ghét đứa 
khéo miệng, vì nó dễ khiến người ta tin tưởng; ghét thanh âm khiêu dâm của 
nước Trịnh vì nó làm hỏng nhã nhạc; ghét màu tía vì nó dễ nhầm với màu đỏ 
chính sắc. Và cuối cùng, ngài ghét đám hương nguyện vì họ sống giả hình, dễ 
khiến người ta lầm lẫn với người đạo đức thật. 

Mạnh Tử kết luận: muốn học làm người quân tử thì phải lấy lời dạy của 
thánh hiển (kinh) làm chuẩn mực. Ở cương vị người cầm quyền, nếu sống 
trung thực từ tư tưởng đến ngôn ngữ, hành vi đều theo lời dạy của thánh 
hiền, đúng đạo Trời (kinh chính), dân chúng sẽ hưng khởi trong nhân đức. 
Khi dân chúng đã đua nhau sống nhân đức theo người quân tử cầm quyền thì 
sẽ không còn điều gian tà, giả dối hoành hành được nữa. 

38. 
« E2 »x Ề 

l , RỊ Nữn‡#w- ; #2 , RỊ đị ty 2qZ~ ° 

` ` ` E 1T 
#224 +# , 1n 2n #2 › +? , 3# &l R.,ữn 
#m>; #x% +. RÌBlfn4n2.. 
tx + £#2+tiL7›: #542: ZÁ2Àj, #Ữ 
+, RỊ Rm#n> ; 43L-7; BỊ Blưn n2. 
`1... 1 Thờ. k1 x1, 40 

+ ki ⁄xA#Ã› 3w, dEs,; j&m 4£ ƒ 
5, NA HN 
Mạnh Tử viết: “Do Nghiêu Thuấn chí ư Thang, ngũ bách hữu dư tuế. 
Nhược Vũ, Cao Dao, tắc kiến nhỉ tri chi. Nhược Thang, tắc văn nhi tri 
chị. 
“Do Thang chí ư Văn Vương, ngũ bách hữu dư tuế. Nhược Y Doãn, Lai 
Châu tắc kiến nhi tri chỉ. Nhược Văn Vương tắc văn nhi tri chỉ. 
“Do Văn Vương chí ư Khổng Tủ, ngũ bách hữu dư tuế. Nhược Thái Công 
Vọng, Tân Nghĩ Sinh tắc kiến nhi tri chỉ Nhược Khổng Tử tắc văn nhi 
tr chị. 
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“Do Khổng Tử nhỉ lai chí ư kim, bách hữu dư tuế. Khứ thánh nhân chi 
thế, nhược thử kỳ vị viễn dã; cận thánh nhân chi cư, nhược thử kỳ thậm 
dã; nhiên nhi vô hữu hồ nhĩ? Tắc diệc vô hữu hồ nhĩ?” 


Dịch nghĩa: 


Mạnh Tử nói: “Từ vua Nghiêu, vua Thuấn cho đến vua Thang có trên 
năm trăm năm. Tự nhiên vua Vũ, ông Cao Dao được thấy mà biết. Còn 
như vua Thang được nghe mà biết. 


“Từ vua Thang cho đến vua Văn Vương, có trên năm trăm năm. Tự 
nhiên ông Y Doãn, ông Lai Châu được thấy mà biết. Còn như vua Văn 
Vương được nghe mà biết. 


“Từ vua Văn Vương cho đến Khổng Tử, có trên năm trăm năm. Tự nhiên 
ông Thái Công Vọng (Khương Tử Nha), ông Tản Nghĩ Sinh được thấy 
mà biết. Còn như Khổng Tử được nghe mà biết. 

“Từ Khổng Tử cho đến bây giờ (thời Mạnh Tử), có trên một trăm năm. 
Từ đây mà đến đời Thánh nhân, tự nhiên thời gian đó chưa xa gì; những 
người ở gần Thánh nhân dường như nhiều lắm; vậy mà không có ai thấy 
mà biết được ư! Lại cũng không có ai nghe mà biết được ư!” 


BÌNH GIẢI: 


Ỏ 


đây, Mạnh Tử nói tới đạo thống Nho giáo được truyền từ vua Nghiêu, 


vua Thuấn cho đến thời Chiến Quốc trải qua khoảng 2000 năm. Các Nho gia 
hằng tin tưởng rằng đạo lý do Trời (Thượng Đế) ban xuống nhân gian, đặt 
trong lòng người, vì thế Kinh Thi nói: 


X#+ XE: 
1TR › 
Kx®##: 

3ƒ ĐÃ . 

“Thiên sinh chưng dân, 
Hữu vật hữu tắc. 

Dân chỉ bình di, 

Hiếu thị ý đức” 


(Trời sinh ra mọi người, có vật thì có phép tắc. Mọi người giữ tính thường, 
muốn có đức tốt.) 
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Phép tắc ở con người là đạo nhân nghĩa. Như thế, có con người là đã có đạo. 
Tuy nhiên đạo chỉ phát huy được ở người ít dục vọng; kẻ nào nhiều dục vọng 
đạo sẽ bị chôn vùi đi. 

Đạo nhân nghĩa rõ nét nhất mà người ta còn nhớ được trong lịch sử Trung 
Hoa cổ đại là khoảng thời gian vua Nghiêu, vua Thuấn cai trị. Xa hơn nữa 
về trước, chắc chắn đạo vốn có, nhưng không có sử sách ghi và trí khôn loài 
người cũng không nhớ nổi. Do vậy, đạo thống mà Mạnh Tử nói đến ở đây được 
tính từ thời Nghiêu Thuấn. 

Từ vua Nghiêu, vua Thuấn (khoảng 2357 năm trước Công nguyên) cho đến 
vua Thang (khoảng 1783 năm trước Công Nguyên) trải qua trên 500 năm. 
Nghiêu Thuấn là hai vua nhân đức. Đạo đức của các ông ấy, có ông Vũ, ông 
Cao Dao là những bề tôi thân cận được chứng kiến tận mắt. Sau này, vua 
Thang chỉ được nghe nói đến mà thôi. 

Từ vua Thang (khoảng 1783 năm trước Công nguyên) cho đến Văn Vương 
(khoảng 1231 năm trước Công nguyên) trải qua trên 500 năm. Vua Thang 
cũng là một người nhân đức. Tương truyền ông cho khắc vào bổn tắm câu 
châm ngôn: “Cẩu nhật tân, nhật nhật tân, hựu nhật tân: Ví như mỗi ngày 
một mới, thì ngày ngày phải đổi mới, ngày lại ngày đổi mới.”; và thường 
xuyên tu sửa tính nết của mình cho tốt. Đạo đức của vua Thang có ông Ÿ 
Doãn và ông Lai Châu là những cộng sự thân tín được thấy tận mắt. Sau này 
Văn Vương chỉ được nghe nói đến mà thôi. 

Từ Văn Vương (khoảng 1231 năm trước Công nguyên) cho đến Khổng Tử 
(sinh năm ðõ1 trước Công Nguyên) trải qua trên 500 năm. Vua Văn Vương 
là người nhân đức thấm đến dân chúng và được các chư hầu tuân phục. Đạo 
đức của vua Văn Vương có ông Thái Công Vọng (Khương Tử Nha) và ông Tản 
Nghi Sinh là những hiển thần thân cận được chứng kiến tận mắt. Khổng Tử 
chỉ được nghe nói đến mà thôi. 

Từ Khổng Tử cho đến thời Chiến Quốc mà Mạnh Tử đang sống, thời gian 
trải qua chỉ có trên 100 năm. Thời gian đó so với những thời gian trước chẳng 
có xa gì lắm. Có nhiều người ở nước Lỗ chứng kiến nhân đức của Khổng Tủ. 
Trong đó, nhiều đệ tử đã coi ngài như bậc Thánh, chắc chắn đã có nhiều người 
thấy biết hoặc nghe nói về hạnh kiểm của bậc Thánh nhân ấy. Đạo lý của 
ngài đã được truyền lại. Đạo thống mà Mạnh Tử đã nhận được là đạo thống 
chính truyền do Tăng Tử truyền cho Tử Tư (Khổng Cấp: cháu nội Khổng Tủ); 
từ Tử Tư, đạo đã đến với Mạnh Tử. Như vậy, những lời của Mạnh Tử nói về 
đạo nhân nghĩa là những lời chân chính, có đầu mối từ Nghiêu Thuấn cho 
đến Khổng Tử, Tăng Tử và Tử Tư. Đó là một nền đạo đức đáng tin, trải qua 
sự kế thừa của các bậc hiền thánh. 
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Tử Trình tử viết: “Đại học Khổng thị chi di thư, nhi sơ học nhập đúc chi 
môn dã. Ư kim khả kiến cổ nhân vi học thứ đệ giả, độc lại thử thiên chỉ 
tôn, nhi Luận, Mạnh thứ chi. Học giả tất do thị nhi học yên, tắc thứ hồ 
kỳ bất sai hỹ. 

Dịch nghĩa: 


Chương câu của Chu Hy.' 


Thầy Trình tử nói: “Đại Học, sách của họ Khổng để lại, là cửa vào đức 
hạnh của người mới học. Vào thời nay, có thể thấy người xưa học hành 
có thứ tự là nhờ đọc thiên sách còn lại này, rồi đến sách Luận Ngữ, sách 
Mạnh tử. Người học ắt do đấy mà học, thì gần như không sai lầm vậy.” 


BÌNH GIẢI: 


Trước Chu Hy, hai thiên sách Đại học và Trung dung vốn nằm chung trong 
bộ Lễ Ký. Sau này, Chu Hy khảo duyệt lại, mới tách riêng ra, kết hợp với sách 
Luận ngữ và sách Mạnh Tử làm thành bộ Tứ Thư chương cú hay Tứ Thư tập 
chú. Do việc sắp đặt chương, câu lại có hệ thống rõ ràng và viết lời giới thiệu, 
nên đoạn văn trên được gọi là Chu Hy chương cú. Vì tôn trọng Trình tử là bậc 
thầy nên ở đây Chu Hy đã trích lời Trình tử để dẫn vào nội dung sách Đại 
Học. 

Từ thời xa xưa, trước cả Khổng tử, việc học ở Trung Hoa được phân làm 
hai cấp: Tiểu học và Đại học. Theo Chu Hy, trẻ em lên 8 tuổi được đưa vào 
1 Chu Hy (1230-1200): hiệu là Hối Am, đậu Tiến sĩ dưới triều Tống Cao tông, thuộc học phái Trình tử. 

Vì có công với học thuật, sau khi mất ông được phong tước Công và được thờ tại Khổng miếu. Người 


đời thường gọi ông là Chu Văn Công. 
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nhà Tiểu học để học từ thấp lên cao về những điều thường thức bao gồm lục 
nghệ: lễ, nhạc, xạ (bắn cung), ngự (cưỡi ngựa), thư (viết chữ), số (tính toán). 
Lên 15 tuổi, các thiếu niên đã qua bậc tiểu học, gồm con của thiên tử, con của 
các công khanh, đại phu... và một số thiếu niên xuất sắc trong hàng thứ dân 
được đưa vào nhà Đại học (Thái học). Ỏ đây, họ được học về đạo lý cao siêu để 
có thể tự sửa mình và biết cách cai trị dân về sau. 

Theo Trình tử trong phần mở đầu này, sách Đại học do Đức Khổng Tử 
truyền lại và được xem như sách nhập môn về đức hạnh dành cho các môn 
sinh bậc đại học. Sau khi đã nắm vững cương lĩnh đạo đức, đường lối tu thân, 
phương pháp để hiểu rõ sự lý vạn vật, người học mới được hướng dẫn học tới 
hai sách Luận ngữ và Mạnh Tử. Đó là những sách bàn về sự ứng dụng thực 
tế đạo lý trong đời sống xã hội, trong việc chính trị. 

Nói về thứ tự trong đường lối học vấn của người xưa, Trình tử không đề cập 
đến sách Trung dung. Lý do có thể nằm trong hai giả thuyết sau: 

1. Trung dung là sách nói về triết lý cao siêu thuộc phần Hình nhi thượng 

học, hướng dẫn con người tiến lên bậc thánh nhân, đi trong thiên đạo. 
Đó là môn học tâm truyền khó lòng đem giảng chung cho mọi người. 
Trung Dung chỉ dành riêng cho những môn đệ đặc biệt, thuộc loại như 
Nhan Hồi, Tử Tư... có lòng tha thiết hướng tới thánh đạo. 


2. Trước khi Chu Hy san định bộ Tứ thư tập chú, Đại học và Trung dung là 
hai thiên sách liên kết với nhau trong bộ Lễ Ký. Do đó, Trình tử nói đến 
sách Đại học là đã bao hàm có Trung dung đi kèm. 


Cụ Phan Bội Châu cho rằng sách Trung dung khó hiểu; vì thế nếu hiểu 
theo giả thuyết thứ nhất, người xưa đã đặt Trung dung sang một bên, không 
đặt trong giáo trình học vấn phổ thông thì cũng có lý. 

Về sách Trung Dung, cụ Phan viết như sau: 

“Bản sách này ở trong Khổng học là một bản sách rất cao, bàn đạo lý rất 
thâm thúy, góp cả thiên đạo và nhân sự, đủ cả lý luận và sự thực. Xem ở trên 
mặt chữ và chương cú, không được dễ hiểu như Đại học và Luận ngữ Học 
giả bắt đầu vào cửa Khổng học thiệt chưa có thể lĩnh hội được cả tuyển thư.” 
(Khổng học đăng: Quyển I, trang 310) 

Ở đây, Trình tử cho rằng theo thứ tự của người xưa, học nguyên tắc căn 
bản trong sách Đại học trước, rồi mới học sang phần ứng dụng ở Luận ngữ, 
Mạnh tử sau thì tránh được sa1 lầm. 
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PHẦN KINH 
x#2+il: £@M5146. &SUK. EiE‡k##É. 


Đại học chỉ đạo, tại minh Minh Đức, tại thân dân, tại chỉ ư chí thiện. 
#maLfn 1E: Snf§#ft› in fñb24›: Sửu 
#UẼ. mm 6141. 


Tri chỉ nhi hậu hữu định, định nhĩ hậu năng tĩnh, tĩnh nhĩ hậu năng an, 
an nhi hậu năng lự, lự nhi hậu năng đắc. 


TT *~*. 3# H4 1¿, ⁄að†2L. RULiá£. 

Vật hữu bản mạt, sự hữu chung thủy, tri sở tiên hậu, tắc cận đạo hỷ. 
#53 j@2+X Ti: +23: ¿43 BỊ › 
+Ä##: #7##*#7›: Liã##: #&lã3#L 9 4 › 
*f#‡\¿; W4, +Là#š: #&ä tk 
%3 #“: 4n E1ã1. 


Cổ chỉ dục minh minh đức ư thiên hạ giả, tiên trị kỳ quốc. Dục trị kỳ 
quốc giả, tiên tề kỳ gia. Dục tê kỳ gia giả, tiên tu kỳ thân. Dục tu kỳ 
thân giả, tiên chính kỳ tâm. Dục chính kỳ tâm giả, tiên thành kỳ ý. Dục 
thành kỳ ý giả, tiên trí kỳ tri. Trí tri tại cách vật. 

1 3Ä ứa 6 ft Ê#, ?u# ứn 6 ỞN: cÐ\dg AE, ^b 
ứnÉ 1Ñ: lãm “#6 #74. #?tm 6B], BỊ¿4 
JZã& Tú 


Vật cách, nhì hậu trì chí. Trị chí, nhì hậu ý thành. Ý thành, nhi hậu tâm 
chính. Tâm chính, nhi hậu thân tu. Thân tu, nhi hậu gia tề. Gia tể, nhĩ 
hậu quốc trị. Quốc trị, nhi hậu thiên hạ bình. 


X3 ⁄22£#Z+^› #1 Vlã Ÿ 5E. X XñUm 
*â*®©£4: X53 #Ä› m3. 5Ä # Bị 1> 
A,¿ 
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Tự thiên tử dĩ chí ư thứ nhân, nhất thị giai dĩ tu thân vi bản. Kỳ bản 
loạn, nhi mạt trị giả, phủ hỹ. Kỳ sở hậu giả bạc, nhi kỳ sở bạc giả hậu, 
vị chi hữu dã. 

©® 
(;#—#%, #iULƒ†f> 3š, mÝƒt‡+. li T#, 
RÌý-ƒ>š.; m†P1Ait>l.. Xã, 48 
4#-†Ø[%. ín 8 #‡#@x%, ñ)#u#-;k3ez+ . ) 
“Hữu kinh nhất chương, cái Khổng tử chỉ ngôn, nhi Tăng tử thuật chỉ. 
Ky truyện thập chương, tắc Tăng tử chỉ ý, nhỉ môn nhân ký chỉ dã. Cựu 
bản phả hữu thác giản, kim nhân Trình tử sở định, nhi cánh khảo kinh 
văn, biệt vi thứ tự như tả” (Chu Hy) 


Dịch nghĩa: 
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Đường lối của bậc đại học ở chỗ làm sáng tỏ năng lực sáng láng, ở chỗ 
thân yêu mọi người, ở chỗ dừng trong sự tốt lành cùng cực. 


Biết dừng, rồi sau mới có ổn định. Ổn định, rồi sau mới có thể thỉnh 
lặng. Thĩnh lặng, rồi sau mới có thể yên vui. Yên vui, rồi sau mới có thể 
nghĩ ngợi toan tính. Nghĩ ngợi toan tính, rồi sau mới có thể đạt được. 
Vật có gốc ngọn, việc có đầu, cuối. Biết chỗ trước, sau; thì gần được chân 
lý. 

Người xưa muốn làm sáng tỏ cái năng lực sáng láng ở trong thiên hạ, 
trưóc là sửa trị nước mình. Muốn sửa trị nưóc mình, trước là điều chỉnh 
nhà mình. Muốn điều chỉnh nhà mình, trước là sửa thân mình. Muốn 
sửa thân mình, trước là làm cho lòng mình được chính đáng. Muốn lòng 
mình được chính đáng, trước là làm cho ý mình được thành thật. Muốn ý 
mình được thành thật, trước là đạt đến cùng sự hiểu biết. Hiểu biết đến 
cùng ở tại sự tìm xét đến cùng sự vật. 


Sự vật được xét đến cùng rồi sau mới hiểu biết thấu đáo. Hiểu biết thấu 
đáo rồi sau mới có ý thành thật. Ý thành thật rồi sau mới có lòng chính 
đáng. Lòng chính đáng rồi sau mới có thân được sửa. Thân được sửa rồi 
sau mới có nhà được điều chỉnh. Nhà được điều chỉnh rồi sau mới có nước 
được sửa trị. Nưóc được sửa trị, rồi sau thiên hạ mới được thái bình. 


ĐẠI HỌC 





Từ thiên tử cho tới thường dân, tất cả đều phải lấy việc sửa mình làm 
gốc. Gốc rối loạn, mà ngọn được sửa trị, chẳng có vậy. Nơi đáng dày lại 
mỏng, mà nơi đáng mỏng lại dày, chưa hề có vậy. 


“Trên đây! là một chương Kinh, đó là lời Khổng tử, mà Tăng tử thuật lại, 
phần Truyện có mười chương, là ý của Tăng tử mà các đệ tử ghi chép lại. 
Bản sách cũ có lắm chỗ (thẻ tre) lẫn lộn, nay nhân có sự xác định của 
Trình tủ, (tôi) khảo cứu thêm kinh văn, đem phân biệt thứ tự như dưới 
đây” (Chu Hy). 


BÌNH GIẢI: 


Các Nho gia ngày xưa đã có sự phân biệt: Kinh là lời dạy của bậc thánh; 
Truyện là lời giải thích của bậc hiền (các môn đệ của bậc thánh). Đối với Kinh 
Dịch, Kinh là lời của Văn Vương, Chu Công; Truyện là lời của Khổng tử. Đối 
với Đại học, Trung dung, Kinh là lời của Khổng Tử, Truyện là lời giải thích 
của Tăng Tử, Tử Tư. 

Trong sách Đại học, phần Kinh của Khổng tử chỉ có một chương duy nhất 
gồm 205 chữ. Còn về phần Truyện, tương truyền là lời giải thích của Tăng tử, 
một cao đệ của Khổng tử sau Nhan Hồi, nhưng lại do các môn đệ (của Tăng 
tử) không biết là những vị nào đã ghi chép lại. 

Trước khi tìm hiểu phần Truyện, chúng ta hãy tiếp cận với lời Kinh và tìm 
cách giải thích, thuyết minh để cố gắng làm sáng tỏ những ý tứ của một bậc 
thánh tiêu biểu cho nền minh triết Đông phương. Những ý tứ này tuy gói gọn 
trong vài câu văn ngắn ngủi, cô đọng, chắc nịch nhưng lại bao hàm những tư 
tưởng rộng lớn chi phối mọi lãnh vực sinh hoạt của con người trong xã hội. 
Những tư tưởng trong phần Kinh này có thể do Khổng tử đã tiếp thu được 
của các bậc Thánh vương, các bậc tôn sư thời cổ; cũng có thể chúng bao gồm 
cả những tư tưởng, những chân lý do chính ngài chứng nghiệm, chất lọc được 
trong cuộc đời học tập, làm chính trị và trong cuộc chu du liệt quốc nhiều 
năm. 

Mỏ đầu phần Kinh là một câu rất quan trọng vẫn thường được các Nho gia 
thời trước gọi là cương lĩnh? của Đại Học: 


“Đại Học chỉ đạo, tại minh Minh Đức, tại thân dân, tại chỉ ư chí 


thiện. ” 
1 Người xưa viết chữ Nho từ bên phải (2# ~ hữu) sang bên trái (# - tả); cho nên “hữu” được dịch 
là “trên đây”, “tả” được dịch là “dưới đây”. 
2 Cương lĩnh: phần cốt yếu, tư tưởng chỉ đạo tổng quát. (cương - #1: dây to trong cái lưới; lĩnh - 
4ñ: cổ áo). 
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Đường lối của bậc đại học là đường lối học dành cho những người trưởng 
thành gồm 3 điểm: 

- Minh minh đức. 

- Thân dân 

- Chỉ ư chí thiện. 

1. Minh minh đức: 

Chữ minh thứ nhất là động từ (verbe), có nghĩa là làm cho sáng tỏ. Chữ 
mình thứ hai là tính từ hay hình dung từ (adjectrÐ, có nghĩa là sáng láng. 
Minh đức là năng lực sáng láng. 

Thánh nhân dạy phải làm cho sáng tỏ năng lực sáng láng; như thế hàm ý 
một sự xác định là: năng lực sáng láng (minh đức) ấy vốn có sẵn ở trong con 
người. Đến đây chúng ta thấy nảy sinh mấy câu hỏi: 

- Năng lực sáng láng là gì? 

- Nó có tự bao giờ? 

- Do đâu nó bị tối đi, đến nỗi bây giờ phải làm cho sáng tỏ trở lại? 

- Làm thế nào cho nó sáng tỏ trở lại? (Từ đây về sau, chúng ta dùng lại từ 

mình đức cho gọn.) 

Trình tử đã nói về minh đức như sau: 

-SB4b4Äfv A>LEf+X. mJR.8 R1k, L1 RKPBmIRKRWW#rb.- 
Minh đức giả, nhân chỉ sở đắc hồ thiên, nhi hư linh bất muội, đĩ cụ chúng lý 
nhi ứng vạn sử giả dã.” (Minh Đức là cái người ta nhận được ở Trời, mà lặng 
không, thiêng liêng, không mờ tối để có mọi lẽ ứng phó với muôn việc.) (Trích 
theo Bửu Dưỡng trong Đại Học, trang 58) 

Nếu “minh đức là cái người ta nhận được ở Trời” thì minh đức chính là một 
tên gọi khác của “thiên mệnh” được nói đến trong sách Trung dung. Trung 
dung cho biết “Thiên mệnh chỉ vị tính”; do đó minh đức cũng chính là tính: 
đó là năng lực thuần nhiên tiên thiên của con người. 

Đọc Trung dung ở chương cuối, khi Tử Tư trích dẫn câu Kinh Thi: “Dư hoài 
minh đúc, bất đại thanh dĩ sắc - Äˆ}Ä8‡Š› 2+ 5ÈV1 , .”: (Ta nhớ minh 
đức, không cần lớn tiếng, không cần dung mạo.) (Kinh Thi: Đại nhã, Hoàng 
hỹ), thì có lẽ 2 chữ minh đức được dùng như một cây cầu nối hai sách Đại học 
và Trung dung. Minh đức và Thiên mệnh chỉ là một thực thể trong con người 
chứ không phải hai. 
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Xét về ý nghĩa trong phép chiết tự lại càng thấy rõ hơn rằng minh đức 
chính là tính (Thiên mệnh) chứ không phải cái gì khác. 

Chữ tính (}È) gồm 2 phần: bộ tâm ( } ) và chữ sinh (2). 

Tâm (3) là ánh quang minh trong lòng người, tương đương với chữ minh 
(8Ï) là sáng. 

Sinh (#) là năng lực sống trong con người, tương đương với chữ đức (‡Š) 
là năng lực ngay thẳng. 

Cũng xin chiết tự thêm chữ đức (đŠ). 

Chữ đức (#Š) gồm 3 phần: bộ sách (Ý ) nghĩa là bước đi, chỉ sự vận động; 
biến thể của chữ trực ( ñ) chỉ sự ngay thẳng, chính đáng; và chữ tâm (+) chỉ 
phần tinh thần. 

Tóm lại, đức (#Š) là sự vận động với một tinh thần ngay thẳng. Đó là năng 
lực tỉnh tuyển của con người không bị lệ thuộc bởi dục vọng sai lệch. 

Qua phương pháp chiết tự, chúng ta đã thấy chữ tính bao hàm hai chữ 
mình đức. Nói khác đi, năng lực thuần nhiên tiên thiên của con người (tính) 
chính là minh đức, là năng lực tinh tuyển sáng láng nhận được bởi Trời. 

Nhìn sang nền Minh triết Ấn Độ, các bậc chân sư thấu thị (Rishi) trong Áo 
nghĩa thư (Dpanishad) đã gọi cái thực tại vốn tốt lành tiềm tàng trong con 
người là chân ngã hay tự ngã (Atman). Chân ngã là nguyên lý của đời sống 
mà không phụ thuộc vào đời sống, là thực thể lưu tổn sau khi thân xác và 
sinh hoạt tinh thần (tri giác, tình cảm...) đã tiêu tan. Chân ngã (Atman) là 
thực tại nền tảng thanh tịnh bất biến trong con người. 

Chandogya Dpanishad đã nói về Chân ngã như sau: “Thân xác này chỉ là 
vật chất vô thường và là nơi trú ngụ tạm thời của tự ngã. Còn ở trong thân 
xác thì tự ngã cũng có vẻ sinh hoạt theo sự xấu, sự tốt, sung sướng và đau 
khổ. Nhưng thật ra, tự ngã ở trên hết mọi hoàn cảnh đối nghịch. Cũng như 
gió mây, sấm chóp vốn vô hình nhưng cũng có khi tụ lại hoặc xuất hiện thành 
hình tượng trên nền trời rồi lại tan biến đi, Chân ngã vô hình cũng trú ngụ 
trong những thân xác vật chất hữu hạn. Khi thân xác chết, tự ngã (chân ngã) 
lại trở về hợp nhất với Đại ngã (Brahman) vô cùng.” 

(Chandogya DpaniIshad, VITII, 8 12: 
Trích theo Lâ Xuân Khoa 
Nhập môn Triết học Ân Độ, trang 162). 


Các hiền triết Đông phương từ Trung Hoa sang Ấn Độ hầu như đều tin và 
cả quyết rằng trong con người có một thực thể tiên thiên tốt lành sáng láng, 
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trường tồn; người nào tìm thấy và thực hiện được mới trở nên con người đích 
thực, tức là trở nên Thánh Hiền, Tiên, Phật. Dĩ nhiên, dưới quan điểm Đông 
phương, thực thể ấy không phải là đối tượng của lý trí như trong Triết Tây 
hay trong khoa học thực nghiệm. Nó không phải là đối tượng khách quan 
ngoài con người; trái lại nó chính là viên ngọc bị chôn vùi trong con người. 
Người nào muốn kiếm tìm thì phải tự lột xác bằng những phương thế tu thân. 
Sau khi đối chiếu và so sánh chúng ta đã thấy, ở đây, trong sách Đại Học, 
thực thể ấy trong sách Trung dung có tên là thiên mệnh hay tính; trong triết 
Ấn Độ có tên là Chân ngã (Atman). 

Theo truyền thống Nho giáo mà đại biểu là Trình tử và Chu Hy, minh đức 
là cái phần nhận được từ Trời; vì vậy, có thể nói được rằng từ khi có con người 
là có minh đức tiềm tàng ở trong, bất kể thời gian hay không gian nào, kể cả 
những con người đầu tiên trong lịch sử nhân loại cho đến những con người 
cuối cùng. 

Sách Đại học đã nêu ra cương lĩnh đầu tiên dành cho người trưởng thành 
(đại học) là minh minh đức. Điều này mang ý nghĩa rằng làm sáng minh đức 
là một nhiệm vụ tối cần thiết trước khi con người bước những bước kế tiếp để 
trở nên thánh hiền. 

Nhưng tại sao minh đức, một năng lực vốn sáng lại bị tối đi, đến nỗi bây 
giờ phải làm cho sáng tỏ trỏ lại? 

Trong đoạn kinh trên, Khổng tử không nêu lý do tại sao, có lẽ ngài cho đó 
là một điều mặc nhiên không cần giải thích; hoặc là ở thời ngài, các môn đệ 
không có nhu cầu phải giải thích. Tuy nhiên, ở thế kỷ 11, Trình tử đã giải 
thích như sau: 

“Đãn vi khí bẩm sở câu, nhân dục sở tế tắc hữu thời nhĩ hôn, nhiên kỳ bản 
thể chỉ minh, tắc hữu vị thường tức giả. Cố học giả đương nhân kỳ sở phát 
nhỉ toại minh chỉ, dĩ phục kỳ sơ dã. - {9 3u F3), ^ #@Öñ{ï.. | 72 tỀ ứn 
ñ-: 4*k#+H,. ñnÌ kế &ấ . #3 R5 ## mi] 2. 1Ã 
3%, . (Nhưng nơi người ta, có những chất khí bẩm kết cấu, có những dục 
vọng làm cho tối tăm, khiến cho có khi đức tính kia phải mò ám; tuy nhiên 
ánh sáng bản thể đức tính ấy không bao giờ tắt hẳn đi. Vì thế kẻ học giả nên 
nhận ánh sáng còn lại mà làm cho sáng tỏ, và làm cho sáng suốt lại như lúc 
ban đầu.) (Trích theo Bửu Dưỡng trong Đại Học: trang 59-60). 

Thế là Trình tử đã cho rằng có hai lý do làm cho mĩnh đức bị mồ tối đi là: 
khí bẩm kết cấu (khí bẩm sở câu) và dục vọng (nhân dục). Mấy chữ “khí bẩm 
kết cấư” chỉ những tật xấu bẩm sinh do di truyền từ tổ tiên; còn “dục vọng” 
chỉ đến những ham muốn sa1 lầm hoặc quá mức của con người. 
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Về điểm này, đạo Phật cho rằng chính vô minh là thủ phạm tiên khởi làm 
lu mờ và dần dần chôn vùi luôn Chân tâm hay Phật tính. Vô minh là không 
sáng suốt. Đó là nhân duyên khởi đầu trong Thập nhị nhân duyên dẫn con 
người vào chỗ lầm lạc. Do vô minh mà có hành, thức, danh sắc, lục nhập, xúc, 
thụ, ái, thủ, hữu... Vô mình là không nhận thức được thực tướng của vạn 
pháp hay không thấu đáo chân tướng của chính mình. Chính màn vô minh 
như lớp mây mù bao phủ, che lấp mọi sự hiểu biết chân chính. Đức Phật nói, 
vô minh là lớp ảo kiến mịt mù dày đặc trong ấy chúng sinh quây quần quanh 
lộn. Nếu vẹt được mây mù vô minh thì Chân tâm sẽ xuất hiện. 

Nhưng tại sao lại có vô mĩnh trong tâm thức con người? 

Xin thưa, sở đĩ có vô mĩnh (tối tăm) là vì con người đã lệ thuộc quá nhiều 
vào tha vật (vật khác, vật ở ngoài ta). Tổ tiên chúng ta từ nhiều đời đã lệ 
thuộc vào ngoại vật và mỗi người chúng ta đều mỗi ngày lệ thuộc ngoại vật 
nhiều hơn. Ngoại vật gầm đủ mọi thứ quanh con người, tốt cũng như xấu: đồ 
ăn, thức uống, áo quần, nhà cửa, xe cộ, con người... vân vân và vân vân. 

Đành rằng con người cần có đồ ăn, thức uống mới sống: cần có áo quần, nhà 
cửa để bảo vệ thân thể; cần có xe cộ để di chuyển đó đây; cần có người để kết 
hôn, kết bạn... 

Tuy nhiên cần đồ ăn, đồ uống thừa thãi, cầu kỳ để thỏa mãn tính háu ăn 
là lệ thuộc vào đồ ăn, đồ uống. Cần áo quần, nhà cửa cầu kỳ sang trọng vượt 
quá nhu cầu bảo vệ thân thể là lệ thuộc vào áo quần, nhà cửa. Cần xe cộ đất 
tiền để phô trương là lệ thuộc vào xe cộ. Đa thê, đa phu, ngoại tình... là lệ 
thuộc vào dục tình. Ấy là chưa kể tới những ngoại vật độc hại như: rượu chè, 
ma túy... 

Chính sự lệ thuộc đã làm cho con người mất tự chủ, mất tự do, tâm tư hóa 
ra mờ tối. Đó là tấm màn vô minh đã che mất Chân tâm, hay là làm cho minh 
đức không còn sáng láng nữa. 

Ai đã từng đọc sách Khởi Nguyên (Sáng thế ký) trong bộ Cựu Ước Kinh thì 
thấy rằng huyền thoại “Trái cấm Địa đàng” cũng chỉ đến tình trạng vô minh 
này đã chi phối những con người nguyên thủy. Chính vô minh đã che phủ linh 
hồn làm cho con người xa cách Chúa Trời. Adam và Eva đã ăn “trái cấm” tức 
là rơi vào tình trạng phân biệt nhị nguyên, đến nỗi bị lệ thuộc vào ngoại vật. 
Sự phân biệt nhị nguyên diễn ra do sự phát triển lý trí (biểu tượng bằng con 
rắn cám dỗ). Lý trí càng phát triển thì sự phân biệt nhị nguyên càng mạnh 
và càng thúc đẩy sự thèm khát, ham muốn chiếm đoạt trong lòng người. 


1 Xin xem thêm mục “Sa ngã phạm tội” trong Công giáo và Đức Kitô, tập Thượng, cùng tác giả. 
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Chúng ta không lạ gì khi ngày nay nền văn minh vật chất đã làm cho đa 
số nhân loại rơi vào tình trạng “táng vu vật (chôn trong vật chất); đó là do 
lý trí phát triển quá mạnh trong các thành tựu của khoa học thực nghiệm. 
Chính văn minh vật chất là thủ phạm làm cho con người lệ thuộc quá nhiều 
vào ngoại vật. Do lệ thuộc mà tội lỗi nảy sinh. Lệ thuộc vào đồ ăn... thì sinh 
tật tham ăn, và tội trộm cắp, gian tham, chiếm đoạt, sát nhân... tiếp nối nhau 
xuất hiện. Lệ thuộc vào dục tình thì sinh tật gian dâm, ngoại tình... 

Bây giờ muốn làm cho minh đức được sáng tỏ, hay nói theo ngôn ngữ Phật 
giáo là phá trừ vô minh để Chân tâm hiển hiện, thì con người phải bớt dần 
dục vọng, tức là bớt dần sự lệ thuộc. Bót dần lệ thuộc, con người trở nên chính 
nhân quân tử. Chấm dứt lệ thuộc, con người trở thành thánh nhân, hay đắc 
quả Phật (hoàn toàn giác ngộ và giải thoát). 


Cũng trong chiều hướng nhận định này, Lão Tử nói: 
%»#Hä, 
#iš H4ä ‹ 
4ä> %4ã 
) # #&⁄ ho 


*VWï học nhật ích, 


» 


Vi đạo nhật tổn, 
Tổn chi hựu tổn, 
Dĩ chí vô vi.” 
(Đi vào sự học, mỗi ngày một thêm, 
Đi vào lẽ đạo, mỗi ngày một bót, 
Bót rồi lại bót thêm nữa. 
Để đạt tới vô vi.) 
(Đạo Đức Kinh). 

“Sự học” mà Lão Tử nói ở đây là cái học phát triển lý trí, cái học trục vật 
(chạy đuổi theo vật chất).phát triển lý trí, đuổi theo vật chất thì con người sẽ 
thêm nhiều lệ thuộc, nhiều dục vọng, và cuối con đường dục vọng là sự đau 
khổ, khắc khoải thường xuyên. Nói theo ngôn ngữ Công giáo là “đánh mất 
Thiên đường”. 
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Trái lại, đi vào lẽ đạo thì con người mỗi ngày sẽ bớt lệ thuộc, bớt dục vọng. 
Mỗi ngày một bót cho đến lúc không còn bị lệ thuộc, không còn bị vật chất sai 
sử nữa, con người sẽ đạt tới vô vi, tức là sự sống thuần nhiên phúc lạc, thảnh 
thơi; tâm tư không còn bị trói buộc, phiền muộn, đau khổ. Bấy giờ, con người 
sống trong “trời mới đất móï”, bởi vì “trời cũ đất cữ” đã qua ởi cùng với cái tâm 
tư lệ thuộc. Trong cảnh giới ấy, con người hoàn toàn tự do, không còn lệ thuộc 
vào thế gian tức là cái không thời gian đặc sệt ưu uất nữa, bởi vì con người 
đã thành tựu nhân tính, cũng là thiên tính, đồng nhất với Trời (phối Thiên). 

Đồng một quan điểm với minh triết Đông phương như trên, Đức Giêsu đã 
nói trong Tân Ước: “Chớ áy náy cho mạng sống mình: lấy gì mà ăn; hay về 
thân xác: lấy gì mà mặc.” (Mt: 6, 2ð). Đối với những người quá lệ thuộc vào 
việc ăn uống, may mặc, sợ ngày mai không có gì ăn, ngài nói: “Vậy chó áy náy 
về ngày mai: Mai sẽ lo cho mai. Khổ ngày nào, đủ cho ngày ấy.” (Mt: 6, 34) 

Nói như trên, Đức Giêsu muốn lưu ý rằng con người hãy bớt sự lệ thuộc vào 
vật chất để có thời giờ nghĩ đến việc thăng tiến tỉnh thần, phát huy sự sáng 
nội tâm. Đến như cơm ăn, áo mặc là những thứ cần thiết nhất cho sự sống mà 
cũng không nên lệ thuộc, huống chi những thứ tiện nghi xa xỉ, cầu kỳ khác! 

Tương truyền, trong Khổng môn vào thời Xuân Thu, người được khen ngợi 
nhất về đường học vấn và đạo hạnh là thầy Nhan Hồi, cũng chính là người 
không chú ý mấy đến việc ăn uống, tiện nghi. Ông từng nói: “Một nắm cơm, 
một vò nước, người quân tử ăn chẳng cầu no, ở chẳng cầu yên, khoanh tay gối 
đầu, thánh thơi bàn chuyện thánh hiền? 

Không thiết tha, không lệ thuộc vào tha vật, con người mới có thể làm cho 
mình đúc sáng tỏ trỏ lại. Như vậy cương lĩnh minh minh đức được nêu ra là 
phương thế trọng yếu mà cổ nhân dùng để cứu vãn con người bị vong thân 
trong vật chất. Đó là bước đầu tiên nhưng cũng là hành trình suốt đời để cho 
những người theo đại học tiến bước trên đường trở nên quân tử, thánh hiền. 


2. Thân dân: 


Về chữ “thân” (5) ở đây, từ gần 1.000 năm nay, đã có hai lập trường khác 
nhau: 


^ 


- Lập trường thứ nhất cho rằng dùng chữ “thân” với nghĩa là “thân yêu, 
gần gũi” mới là đúng ý Khổng tử theo cổ bản. 


^ 


- Lập trường thứ hai cho rằng dùng chữ “tân” (ðƒ) với nghĩa là “đổi mớ? là 
đúng ý thánh nhân, nhưng với thời gian chữ “tân” (äƒ) đã bị chép nhầm 
ra chữ “thân” (ðl). 
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Tiêu biểu cho lập trường thứ hai là Trình tử. Ông nói: “Thân đương tác 
tân... Tân giả cách kỳ cựu chỉ vị dã, ngôn ký tự minh kỳ minh đức, hựu đương 
suy đĩ cập nhân, sử chi diệc hữu dĩ khứ kỳ cựu nhiễm chỉ ô dã. - šÄŠ †F Ÿƒ... 
.. 9ĐUŸ› #1 E>ib,› šPULHWKM(đä› 4 414A › iÈ>Z 77H VÀ 
+++# >7...” (Chữ thân nên đổi là chữ tân... Tân nghĩa là thay đổi 
các điều cũ. Nghĩa là khi đã tự làm sáng tỏ cái đức sáng của mình, thì phải 
mở rộng công việc mình đến người khác, khiến cho họ cũng bỏ được những 
thứ ô trọc họ đã tiêm nhiễm từ lâu.) (Trích theo Bửu Dưỡng, Sđd: trang 60.) 

Sau này, Chu Hy cũng rập khuôn theo Trình tử như vậy. Chủ trương như 
thế, có lẽ Trình tử đã căn cứ vào phần Truyện ở phía sau. Trong chương 2, 
phần Truyện, người chú giải (không biết là ai trong số môn đệ của Tăng tử) 
chỉ trích dẫn toàn những cổ kinh nói về chữ “tân” nhằm giải thích hai chữ 
“tân dân”, chứ không hề nói đến “thân dân”. (Chúng ta sẽ bàn về vấn đề này 
khi bình giải phần Truyện). 

Đến cuối thế kỷ 19, sang đầu thế kỷ 20, trước cao trào duy tân đất nước, 
canh tân đường lối chính trị, kinh tế, giáo dục... để mong thoát khỏi ách 
thống trị của thực dân tây phương, các học giả Trung Hoa và Việt Nam lại 
càng nắm lấy chữ ¿ân (Šƒ), tán thành với Tống Nho (Trình tử, Chu Hy) cho 
rằng chữ £hân (#Ä) vốn là chữ tân (Šƒ), và “đổi mới dân chúng” (Šf É, - tân 
dân) chính là lập trường căn bản của Khổng tử. 

Giờ đây, chúng ta hãy xét lại và cân nhắc xem dùng chữ £hân (#Ä) hay chữ 
tân (Šf) là thích hợp với cương lĩnh đại học. 

Trước hết, chúng ta phải xác định lại chữ ¿hân (ð#) là chữ được dùng trong 
chính phần Kinh của Khổng tử mà không ai dám sửa. Trình tử chỉ góp ý rằng 
“Chữ thân nên đổi là chữ tân...” (Thân đương tác tân) mà thôi, chứ chính ông 
và cả Chu Hy về sau cũng không dám tự chuyên hạ bút sửa thân (ŠñỦ) thành 
tân (%ï†). 

Bây giờ, nếu dùng chữ tân thay cho chữ thân, thì câu Kinh trở thành: “Đại 
học chi đạo, tại minh minh đức, tại tân dân, tại chỉ ư chí thiện.” (Đường lối 
của bậc đại học ở chỗ làm sáng tỏ năng lực sáng láng, ở chỗ đổi mới mọi người, 
ở chỗ dừng trong sự tốt lành cùng cực.) 

Thực ra, không phải bất cứ người nào học đại học cũng có thể “tân dân” 
được. Phải có quyền bính trong tay, tức là phải ở cương vị người cai trị như 
vua, quan (giới lãnh đạo) mới có khả năng, có biện pháp, có cơ hội thực hiện 
việc “tân dân”. 
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Đối với những người có cơ hội cầm quyền thì họ có bổn phận và trách nhiệm 
phải “tân dân”. Điều này Khổng tử có mở rộng ý ấy ở phần dưới: “Cổ chi dục 
mình minh đức ư thiên hạ giả, tiên trị kỳ quốc.” (Người xưa muốn làm sáng 
tỏ cái năng lực sáng láng ở trong thiên hạ trước là sửa trị nước mình.) 

Còn đối với những người suốt đời chỉ ở cương vị thường dân thôi thì dùng 
chữ “tân dân” có vẻ quá xa vời. 

Chữ “tân dân” đã không thích hợp cho mọi người dù có trình độ đại học, 
chúng ta hãy xét tới chữ “thân dân”. Thân dân là thân yêu mọi người. Cho 
dù không có địa vị gì trong xã hội, người ta vẫn có thể thân yêu; vì thế chữ 
“thân dân” có thể dùng chung cho mọi cá nhân được. Do đó lời Kinh dùng chữ 
“thân”, và “thân dân” trỏ thành cương lĩnh đại học là hợp lẽ. 

Vào đời Minh, đã có Vương Dương Minh không chấp nhận sự sửa đổi của 
Trình tử và Chu Hy, ông vẫn nhận chữ “thân” mới là đúng. 

Ở Việt Nam, Phan Bội Châu nhận định: “Các bản truyện chú ở đời xưa, từ 
Tống nho sắp xuống, nhiều người đổi chữ thân' làm chữ tân, lấy minh đức 
với tân dân làm hai việc; nhưng theo các nhà học ở đời gần đây, và lại tìm cho 
đến các bản cổ chú đời Hán mà nghiền cho ra nghĩa kinh văn thời chữ thân 
đúng hơn.” (Khổng học đăng, quyển I: trang 247). 

Dương Quảng Hàm cũng đồng quan điểm như vậy khi viết: “Chính là chữ 
thân, Tống Nho chữa làm chữ tân. Tuy vẫn có nghĩa, nhưng không bằng chữ 
thân, nghĩa bao quát hơn, Vương Dương Minh đã bàn rõ lắm.” (Việt Ñam văn 
khảo sử yếu, trang 37). 

Vậy thế nào là ý nghĩa sâu xa của hai chữ “thân dân”? 

Thân là gần gũi (thân cận), thân yêu (thân ái). Dân là mọi người, không 
phân biệt chủng tộc, tín ngưỡng, gia1 cấp. Nhân là người, dân cũng là người, 
nhưng “nhân là người hiểu theo nghĩa cá thể, “dân” là người hiểu theo nghĩa 
tập thể. Nghĩa tập thể của chữ “dân” được dùng trong câu Kinh Thi sau: 


X3##K› 
328). 
T1 


R 2 
1ƒ z + 5 - ° 
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“Thiên sinh chưng dân, 
Hữu vật hữu tắc. 

Dân chỉ bình di 

Hiếu thị ý đức.” 

(Trời sinh ra người, có hình có phép, người giữ tính thường, muốn có đức 
tốt). 

Như vậy, “thân dân” là thân yêu mọi người, với tư cách là con người, khác 
với loài động vật khác. 

Thân yêu theo nghĩa tiêu cực là không làm hại, không làm cho người khác 
phải đau khổ phiển muộn. Rõ rệt hơn nữa là giới “bất sát” trong Ngũ giới 
của nhà Phật và giáo điều thứ năm trong Thập giới của Công giáo: “Chớ giết 
người.” Theo nghĩa tiêu cực này, Khổng tử nói: “Kỷ sở bất dục, vật thì ư nhân 
- Cu R®#@+. ?J22*^ˆ.”: (Điều gì mình không muốn, đừng làm cho người. 
(Luận ngữ: Vệ Linh Công, 28). Người Ấn cũng có một câu châm ngôn tương 
tự được dùng làm nền cho tư tưởng chỉ đạo trong anh hùng ca Mahabharata 
như sau: “Cái gì không ưa thì chó làm cho người khác.” 

Thân yêu theo nghĩa tích cực là giúp đỡ, phục vụ làm cho người khác được 
thăng tiến hạnh phúc. Theo nghĩa này, Đức Giêsu nói: “Vậy mọi điều các 
ngươi muốn người ta làm cho mình, thì chính các ngươi cũng hãy làm cho 
người ta như thế, Lề Luật cùng các tiên tri là thế đó.” (Mt: 7, 12). 

Cũng trong ý nghĩa tích cực của sự thân yêu mọi người, Khổng tử đã bộc lộ 
lập trường của ngài trong cuộc đối thoại với đệ tử như sau: 

“Tử cống viết: Như hữu bác thí ư dân, nhi năng tế chúng, hà như? Khả 
vị nhân hồ?” Tử viết: 'Hà sự ư nhân? Tất dã thánh hồ! Nghiêu, Thuấn kỳ do 
bệnh chư! Phù, nhân giả, kỷ dục lập nhi lập nhân; kỷ dục đạt nhi đạt nhân, 
năng cận thủ thí; khả vị nhân chỉ phương dã dĩ. - †ƒ Ñ 8: 3#®#j†Ÿ212*E,› 
fuñkMt#,. f[de? "Ji? ƒH: f[#2+2? »## lẻ. 88M 
xš# ! kEc+, t@w3m3^,; it mit^. 0bUfft#*S, JiN+ 2 
4”,É, .” (Thầy Tử Cống nói: “Như có người rộng giúp cho dân, mà hay cứu 
vớt mọi người, như thế là sao? Có thể gọi là bậc nhân chăng?” Đức Khổng tử 
nói: “Điều ấy sao gọi là nhân thôi? Ắt phải là bậc thánh chứ! Vua Nghiêu, vua 
Thuấn còn kém về chỗ đó. Phàm người nhân là mình muốn nên thì nên cho 
người; mình muốn thành tựu thì thành tựu cho người. Lấy đó làm ví dụ gần 
gũi, có thể gọi là phương cách làm điều nhân vậy.” (Luận Ngữ, Ung dã, 28). 
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Khổng tử cũng cho rằng thân yêu người đích thực là làm cho người nên hay, 
nên đẹp; đó là đạo hạnh của người quân tử. Ngài nói: “Quân tử thành nhân 
chỉ mỹ, bất thành nhân chi ác; tiểu nhân phản thị - 8-Ÿ  ÀA*š. “j ^- 
+ 4: 2]*ÄÀ 1# . ( Quân tử thành tựu điều tốt đẹp cho người, không thành 
tựu điều xấu cho người. Tiểu nhân thì trái lại.) (Luận Ngữ: Nhan Uyên, 15). 

Như vậy, “thân dân” (thân yêu mọi người) là một đạo thống chung cho cả 
nhân loại đã được các bậc giáo chủ, các thánh hiền rao giảng từ Đông sang 
Tây. 

Tuy nhiên vì lý do nào lại phải “thân dân”? Chúng ta đã thấy Nho giáo cho 
rằng minh đức hay Thiên mệnh là cái phần Trời trao cho con người. Đã là 
người, ai cũng có minh đức. Thế thì minh đức là một dấu ấn minh chứng rằng 
mọi người đều là con của Trời, cũng có chung cội nguồn; do đó mọi người là 
anh em của nhau. Đã là anh em thì thân yêu nhau là qui luật, là bổn phận. 

Cũng vì điểm này mà trong Cựu Ước đã có khoản luật: 

“Ngươi sẽ không báo oán, không cừu thù với con cái dân ngươi, nhưng 
ngươi sẽ yêu mến đồng loại ngươi như chính mình.” (Lê Vi: 19, 18). 

Sợ rằng người Do Thái hiểu chữ “đồng loạ? một cách hẹp hòi, sách Lê Vĩ 
lại được bổ sung một khoản luật như sau: 

“Khi có khách lạ ngụ nhờ xứ các ngươi, các ngươi sẽ không bức hiếp: như 
một người bản hương trong các ngươi, các ngươi sẽ xử đãi người khách ngụ cử 
nơi các ngươi; ngươi sẽ mến yêu nó như chính mình ngươi vì ngươi cũng đã là 
khách ngụ cư nơi đất Ai Cập.” (Lê VI: 19, 33-34). 

Nói về thân yêu mọi người, có lẽ không đâu trên thế giới có khoản luật này, 
ngoại trừ Cựu Ước: 

“Khi ngươi gặp bò của kẻ thù ngươi hay lừa của nó thất lạc, ngươi sẽ dẫn về 
cho nó. Khi ngươi thấy lừa của kẻ ghét ngươi quị vì chỏ nặng, ngươi sẽ không 
bỏ mặc nó: ắt ngươi sẽ cùng nó giúp tay vào.” (Xuất hành: 23, 4-5). 

Khoản luật đã gián tiếp dạy người ta phải yêu thương cả kẻ thù mình. Và 
giáo lý này đã được Đức Giêsu bổ sung trong thời Tân Ước. 

“Các ngươi đã nghe bảo: hãy mến yêu thân nhân và hãy ghét địch thù. 
Còn ta, ta bảo các ngươi: hãy yêu mến thù địch và khẩn cầu cho những người 
bắt bó các ngươi; ngõ hầu các ngươi nên con cái Cha các ngươi ở trên trời, vì 
Người cho mặt trời mọc lên trên kẻ dữ và người lành, và làm mưa trên người 
ngay và kẻ ác.” (Matthêu: 5: 43-45). 
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“Thân yêu mọi người” (thân dân) là một đức hạnh căn bản, vừa để phân 
biệt loài người với loài vật và cũng vừa để phân biệt con người văn minh và 
con người dã man. Nếu chúng ta quan niệm Lề Luật như là đôi cánh nâng 
con người bay bổng trên toàn thể tạo vật, thì Lê Luật đó là “thân yêư”. Ý thức 
được tầm quan trọng này, thánh Phaolô nói: “Nợ nần anh em không mắc gì 
với ai ngoài một điều là phải yêu mến nhau. Vì kẻ yêu người tất đã làm trọn 
Lầ Luật. Quả thế, các điều như: Chó ngoại tình, chớ giết người, chó tộm cắp, 
chó tham muốn, và nếu còn lệnh truyền nào khác thì cũng tóm lại trong điều 
này: Ngươi hãy yêu mến đồng loại như chính mình. Lòng yêu mến không xử 
ác với đồng loại. Vậy yêu mến là chu toàn cả Lề Luật.” (Rm: 13, 8-10). 

Xét chung toàn bộ Kinh Thánh Cựu Ước và Tân Ước, tiếng “đồng loạ” 
không phải chỉ một dân tộc hay những người cùng một tín ngưỡng, nhưng 
“đồng loạ? chỉ chung mọi người. Tiếng “đồng loạ” tương đương với tiếng 


2xx” ^x~”? 


“đân” trong triết Nho. Tiếng “dân” không phải chỉ riêng người Trung Hoa mà 
chỉ hết thảy mọi người (£ứ hải chi nội). Nghĩa này lộ rõ trong lời của thầy Tử 
Hạ trích dẫn lời dạy của Khổng tử khi dùng để an ủi bạn là Tư Mã Ngưu như 
sau: “Tứ hải chỉ nội giai huynh đệ dã. Quân tử hà hoạn hồ vô huynh đệ dã. - 
wJz⁄?Z M. lý Lidtừ,. #8 -Ý†J*š-Ƒ†# Lš¡db,? (Bên trong bốn biển, đều là 
anh em cả. Người quân tử lo gì không có anh em?) (Luận Ngữ Nhan Uyên, 5) 

Còn đối với đạo Phật, tấm lòng thân yêu mọi người được gọi là tâm từ 
(metta). Kinh Phật nói: “Tâm Từ phải được rải khắp cho mọi chúng sanh, 
phải bao trùm vạn vật, phải sâu rộng và đậm đà như tình thương của một 
bà từ mẫu đối với đứa con duy nhất, săn sóc, bảo bọc con, dầu nguy hiểm đến 
tính mạng cũng vui lòng.” (Metta Sutta). 

Đại đức Narada dẫn giải thêm: “Tựa hồ như ánh sáng mặt trời, bao trùm 
vạn vật, tâm từ cao thượng rải khắp đồng đều phước lành thâm diệu cho mọi 
người, thân cũng như sơ, bạn cũng như thù. Không phân biệt giàu nghèo, 
sang hèn, nam nữ, hư hèn hay đạo đức, người hay thú.” (Đức Phật và Phật 
pháp, trang 653). 

Xem thế thì đạo thống của nhân loại từ Đông sang Tây, từ trước đến sau 
đều đề cao đạo lý “thân yêu mọi người” (thân dân). cho nên, Khổng tử đã đặt 
“thân dân” vào làm một trong ba điểm của cương lĩnh đại học là điều rất hợp 
lã. 

Sau khi tìm hiểu kỹ hai chữ “thân dân”, chúng ta lại càng thấy rõ chữ 


^x 


“thân” có ý nghĩa sâu xa, rộng rãi hơn chữ “tân” nhiều. 
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“Thân dân” không thể rời xa “minh minh đúc. Minh và thân là hai động 
từ chỉ hai động tác liên kết với nhau trong một con người đang tiến bước trở 
nên quân tử, thánh hiền. 

“Minh đức" được sáng tỏ thì sẽ nhận ra mọi người là anh em với nhau và sẽ 
thấy thân yêu mọi người là bổn phận của mình. “Thân dân” hết lòng là nhận 
ra trong mọi người đều có “minh đức” như mình. Đạo lý “minh minh đức' và 
“thân dân” tuy hai mà một, đó là một đạo lý nhất quán không thể tách lìa. 

3. Chỉ ư chí thiện: 


“Chỉ ư chí thiện” là dừng lại trong sự tốt lành cùng cực. Điều đó có nghĩa 
là đạo đại học lấy chí thiện làm hướng tiến, làm mức đến. Nhưng thế nào 
là chí thiện? Theo nghĩa thì chí thiện là sự tốt lành cùng cực, tốt lành tuyệt 
đối (trọn lành). Thế mà ở trần gian, xem ra không dễ gì thấy chí thiện hiện 
diện, cho nên người học cũng khó lòng hình dung được để có thể hướng đến 
mà không bị lạc đường. Ngay điều thiện thôi, người ta cũng không hoàn toàn 
đồng ý với nhau. Điều này là thiện với người này có thể là ác với người kia. 
Hoặc thay đổi không gian, thời gian đi thì điều thiện có thể trở thành điều ác. 

Tuy nhiên, cứ xét kỹ văn mạch câu văn nói về cương lĩnh đại học ở đây, 
chúng ta có thể hình dung được chí thiện ra sao. 

Chúng ta đã biết mĩnh đức là cái năng lực sáng láng, cái bản chất nguyên 
tuyển Trời trao cho con người. Thế thì, nếu người nào làm sáng tỏ minh đức 
một cách rốt ráo, bấy giờ minh đức với sự sáng ban sơ sẽ phản ánh vẻ sáng 
siêu nhiên của Trời. Và nếu người đó đồng thời thương yêu mọi người (thân 
dân) đến mức không còn có sự phân biệt giữa mình và người, thấy trong 
người có mình, thấy trong mình có người, thì sẽ không còn điều ác (sự xấu) 
hiện diện trong tương quan giữa mình và người nữa. 

Đạt đến được tình trạng như vậy, có thể nói rằng con người đã dừng lại ở 
chỗ chí thiện. Đó là con người trở nên thánh nhân. Theo quan điểm triết Nho, 
thì thánh nhân phối Thiên (kết hiệp với Trời). Bấy giờ, theo huyền học Tân 
Ước thì tất cả nên một. Đó là điều mà Đức Giêsu đã cầu mong cho các môn 
đệ, cũng cầu mong cho những ai muốn trở nên con người đích thực đạt được. 
Trong diễn từ Biệt ly, Đức Giêsu đã cầu nguyện như sau: 

“Con không chỉ cầu nguyện cho những người này (môn đệ), nhưng còn cho 
những ai nhờ lời họ mà tin vào con, để tất cả nên một, như Cha ở trong con 
và con ở trong Cha để họ cùng ở trong chúng ta. Như vậy, thế gian sẽ tin rằng 
Cha đã sai con. Phần con, con đã ban cho họ vĩnh quang mà Cha đã ban cho 
con, để họ được nên một như chúng ta là một: con ở trong họ và Cha ở trong 
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con, để họ được hoàn toàn nên một, như vậy thế gian sẽ nhận biết là chính 
Cha đã sai con và đã yêu thương họ như đã yêu thương con.” (Gioan: 17, 20- 
28). 

Trong đoạn Kinh Thánh này, nếu hiểu theo phạm trù triết Nho thì Cha là 
Trời, Đức Giêsu là “con người lý tưởng” và “những người này” là những bậc 
quân tử đang hành trình trong điều thiện, đang làm sáng tỏ “minh đức” và 
“thân dân". 

Ở một chỗ khác, Đức Giêsu đã nói với “những người này” rằng: “Vậy các 
ngươi hãy nêu trọn lành như Cha các ngươi trên trời là Đấng trọn lành.” 
(Matthêu: 6, 48). 


“Trọn lành” tức là “chí thiện” trong đạo Nho. Thánh nhân phối Thiên, tức 
là Thánh nhân cũng chí thiện như Trời. Cả đạo Nho và Tân Ước đều cho rằng 
điều đó có thể thành tựu được. 

Trong Kinh Dịch, quẻ Bát Thuần Cấn được dành riêng để nói về đạo chỉ. 
Thuần Cấn là hai quẻ đơn Cấn kết lại. Cấn là quả núi. Thuần Cấn là kiêm 
sơn hay liên sơn, chỉ một dãy núi. Tự quái quẻ Thuần Cấn nói: “Cấn giả chỉ 
dã. - 33+, .. ” (Núi chỉ sự dừng lại.) Trái với nước luôn luôn lưu chuyển 
biến động, núi thì đứng yên, vững vàng. Đức Khổng nói: “Trí giả nhạo thủy, 
nhân giả nhạo sơn; trí giả động, nhân giả tĩnh; trí giả lạc, nhân giả thọ. - 
4nƒ2Z72k› ch: r9), 3#: to ?#8› ĐW#á£.¿ ” (Người trí 
thích nước; người nhân thích núi; người trí thì hiếu động, người nhân thì yên 
tĩnh; người trí vui thích, người nhân sống lâu.) (Luận Ngữ: Ủng dã, 21). 

Người nhân có khuynh hướng tự chinh phục lấy mình, sống theo £hiên 
đạo (khắc kỷ phục lỗ; do đó “minh đức” ngày một sáng tỏ. Người nhân lại có 
khuynh hướng hiếu hoà, yêu thương tha nhân; vì thế đức “thân dân” ngày 
một thành tựu. Tự chinh phục lấy mình thì thường trầm tư chiêm niệm, cho 
nên người nhân thích sự yên tĩnh, vắng lặng của núi non. Người nhân sống 
lâu vì người nhân không tự làm tổn hại mình và tâm hồn luôn được thông dự 
vào nguồn năng lực vô tận của Trời. 

Như thế con người đi trong đức nhân, hay nói theo tinh thần quẻ Thuần 
Cấn là dừng lại tromg đức nhân, đáp ứng được yêu cầu của cương lĩnh đại 
học. ĐI trong đức nhân là đi trong điều thiện. Người ấy có khả năng kết hợp 
với mọi người, với thiên nhiên vạn vật, với Trời và nhìn thấy được tính nhất 
thể của vũ trụ. 

Thoán từ quẻ Thuần Cấn nói: “Cấn kỳ bối, bất hoạch kỳ thân, hành kỳ đình 
bất kiến kỳ nhân, vô cũu - R3 f'. J3 #'›; 1718 ŸR#Ä.^, &@#t. 
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(Dừng lại ở lưng, không thấy được thân mình, đi ở sân không thấy có người, 
không lỗi.) 

Cái lưng là phần ít động nhất trong cơ thể con người; do đó cái lưng chỉ 
sự yên tĩnh “Dừng lại ở lưng” là dừng lại trong sự yên tĩnh. Dừng lại trong 
sự yên tĩnh có nghĩa là tâm hồn được bình an, không bị khuấy động bởi dục 
vọng; vì thế điều ác không khởi lên được. Thế là “dừng lại ở lưng” cũng có 
nghĩa là dừng lại trong điều thiện. 

“ Không thấy được thân mình” có nghĩa là “bỏ quên chính mình” (vong ngâ). 
Đạo Phật cho rằng vì “chấp ngẩ” (đề cao chính mình, đề cao cái tôi) mà bao 
nhiêu tham, sân, s¡ nổi lên; từ đó biết bao điều ác tha hồ hoành hành, phát 
tác. Giờ đây, “không thấy được thân mình” (vong ngã) chính là chấm đứt đầu 
mối gây nên những tội lỗi xấu xa. 

“Đi ở sân không thấy có ngườï' tức là không còn có sự phân biệt giữa cái 
ta và cái không phải là ta (người) nữa. Hay nói khác đi, ta là người, người là 
ta, ta với người là một. Như thế, tâm thức con người đạt đến trạng thái bình 
đẳng hoàn toàn. Từ đó, tham sân si tan biến, tâm thức trong sáng, vắng lặng, 
minh đức của con người sáng rõ như trăng rằm, bởi vì vô minh đã mất. Đó 
là cảnh giới của con người đạt tới mức chí thiện, hay là dừng lại trong sự tốt 
lành cùng cực. 

Minh đức của con người là bản tính của Trời. Như thế, con người vốn khởi 
đi từ chí thiện. Bước vào cõi trần gian, mĩnh đức bị màn vô minh che phủ 
vì con người lệ thuộc vào tha vật; do đó mà sinh sự với tha nhân, làm mất 
tình thân ái. Giờ đây, con người làm sáng tỏ mĩnh đức, thân dân và dừng lại 
trong sự chí thiện; đó là con người đã hoàn thành nhân tính và cũng là thiên 
tính của mình, thành tựu sứ mệnh của mình trong trần gian. Như thế là con 
người thực hiện trọn vẹn đạo Đại học. 

©® 

Ba điểm trong cương lĩnh Đại học tuy có vẻ ngắn gọn thật, nhưng dấn thân 
vào thực hiện không phải là dễ. Nếu không phải là nhân vật phi thường, có 
khi phải nỗ lực cả một đời người mới thành tựu. Cũng có khi người ta hết sức 
cố gắng, nhọc lòng mà chẳng nên công cán gì; bởi vì sai một ly đi một dặm, 
người học đạo không nắm vững phương pháp sẽ bị lạc đường. Vì thế, trong 
phần tiếp theo ba điểm cương lĩnh, Khổng tử đã nêu ra những bước tiến 
thứ tự hay những trình độ mà người học đạo cần phải vận dụng như những 
phương thế dẫn đến thành công: 
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“Tri chỉ, nhi hậu hữu định. 

Định, nhì hậu năng tĩnh 

Tĩnh, nhì hậu năng an 

An, nhĩ hậu năng lự 

Tự, nhi hậu năng đắc.” 

(Biết dừng, rồi sau mới có ổn định. 

Ổn định, rồi sau mới có thể thỉnh lặng. 

Thinh lặng, rồi sau mới có thể yên vui. 

Yên vui, rồi sau mới có thể nghĩ ngợi, toan tính. 
Nghĩ ngợi toan tính, rồi sau mới có thể đạt được.) 

Cương lĩnh đại học được phân chia ra làm ba điểm cốt để trình bày cho 
rõ ràng, nhưng thực ra “minh minh đúc là điểm quan trọng hơn cả. Trong 
thực hành, người ta có thể coi như “minh minh đức”, “thân dân” và “chỉ ư chí 
thiện" cần được tiến hành song song. Tuy nhiên, nếu mïnh đức được hoàn 
toàn sáng tỏ thì tức khắc thân dân và chí thiện đều thành tựu. Như vậy, nỗ 
lực của người học đạo xem ra đều qui tụ vào việc “minh minh đúc”. Vì thế, 
những bước tiến thứ tự mà Khổng tử vạch ra ở đây hầu như được đem áp 
dụng cả cho việc “minh minh đức”. Những bước ấy bao gồm: chỉ, định, tĩnh, 
an, lự, đắc; trong đó, chỉ là bước khởi đầu, đắc là bước thành tựu. 

Chúng ta hãy lần lượt tìm hiểu những bước này: 

1. Chỉ: 


“ChŸ' là dừng lại. “Tr¡ï ch? là biết dừng lại. Trong phần trên chúng ta đã 
biết sở dĩ minh đức bị mờ tối đi là vì bị màn vô minh che phủ. Màn vô minh 
được đan dệt thành là do con người lệ thuộc vào tha vật. Vô minh được tạo 
thành trong tâm thức con người chẳng khác gì chất cholestérol đóng vào 
thành mạch máu lâu dần tạo nên tình trạng xơ cứng động mạch vậy. Bây giờ, 
bước đầu tiên trên đường đạo là dừng lại, đừng lệ thuộc vào ngoại vật nữa, 
hay ít ra là bót dần sự lệ thuộc. Ngay cả đến miếng ăn là thứ cần thiết để nuôi 
sống thân xác cũng không nên lệ thuộc. Trong tỉnh thần này, Kinh Thánh 
nói: “Người ta sống không chỉ nhờ cơm bánh, nhưng còn nhờ mọi lời miệng 
Thiên Chúa phán ra.” (Thứ Luật: 8,3) 

Cũng trong ý bớt sự lệ thuộc, Lão Tử nói: “Tổn chỉ hựu tổn, đĩ chí vô vi.” 
(Mãi ngày một bớt [lệ thuộc vào ngoại vật], cho tới cuối cùng thì hoàn toàn 
không [lệ thuộc nữa]) (Đạo Đức Kinh) 
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Nhà Phật cho rằng con người sở dĩ đau khổ là vì ái dục. Nếu biết dừng lại, 
chấm dứt ái dục, người ta sẽ đạt tới tình thái không ái dục, tức là cảnh giới 
Niết-bàn. 

Huyền học Tân Ước cho rằng nước Trời chỉ dành cho những người trở nên 
như con trẻ. Về việc này, Đức Giêsu đã nói với các môn đồ như sau: “Quả thật, 
tôi bảo các ông: Nếu các ông không hóa nên lại như những trẻ nhỏ, các ông sẽ 
không vào được Nước Trời đâu. Vậy ai kể mình hèn mọn như trẻ nhỏ này đây, 
thì người ấy là kẻ lón nhất trong Nước Trời.” (Matthêu: 18, 3-4) 

Đấy là một cách nói khác về sự dừng lại: dừng lại những tham vọng độc ác 
ranh mãnh, những sự khao khát không đáy của người lớn, quay về với tâm 
thức đơn sơ trong trắng của con trẻ. Đó là con đường duy nhất để vào Nước 
Trời, hay trở nên thánh hiển. Ở một chỗ khác, Đức Giêsu đã gọi tình trạng 
“dừng lại và quay vể” đó là sự “tái sinh”. Ngài nói với Nicôđêmô trong cuộc 
hội thoại ban đêm ở Jérusalem: 

“Thật, tôi bảo thật ông: không ai có thể thấy nước Thiên Chúa, nếu không 
được sinh ra một lần nữa bởi ơn Trên.” (Gioan: 3,3). 

Như thế đã rõ, “ch? (dừng lại) là điều kiện tiên quyết để làm sáng tỏ minh 
đức. Điều này cũng cho biết tại sao huyền thoại Địa đàng đã nói tới sự sa ngã 
của loài người khởi từ việc ăn, và tại sao trong các nền tu đức của nhân loại 
từ Đông sang Tây (trong đó có Phật giáo, Lão giáo...) đều dạy người ta phải 
tiết chế ăn uống. Bởi vì, dục vọng ăn uống là đầu mối của mọi dục vọng. “Ch?” 
được dục vọng ăn uống là “ch? được mọi dục vọng khác. 

9. Định: 

Định là ổn định. Tĩnh thần chỉ được ổn định, sau khi thân xác đã ổn định, 
không còn bôn chôn xuôi ngược, lo lắng, kiếm tìm. Như vậy, định là bước thứ 
hai đến sau chỉ. Con người được ổn định sau khi đã biết dừng sự ham muốn 
(tri chì). 

Chiết tự của chữ định (`) như sau: 

- Bộ miên (>>): chỉ cái mái nhà. 

- Phần biến thể của chữ chính (3E) bên dưới. 

“Mái nhà” vừa biểu thị mái ấm gia đình, vừa biểu thị chính thân xác của 
mình. Định tức là trong nhà, trong thân xác của mình có sự chính đáng. 

Chữ chính (#) bao gồm chữ chỉ (+) và chữ nhất (—). Chỉ nhất là dừng lại 
ở một, tức là dừng lại ở Trời. 
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Định chỉ đến trạng thái con người hướng nội, quay về nội tâm và ở trong 
nhà mình, sống theo ý Trời, để tránh tình trạng hướng ngoại, vong thân, hay 
là “táng vu vật” (chôn trong vật). 

Trở lại huyền thoại Địa đàng, lý do làm cho Eva sa ngã phạm tội là vì Đva 
đã bỏ Adam ở một mình, ra ngoài vườn để rồi nghe theo lời đường mật của 
con rắn. Vì thế sau này, trong thời Tân Ước, Đức Giêsu đã khuyên các môn 
đệ chăm cầu nguyện để tránh sa ngã trước cám dỗ của sự dữ. Cầu nguyện tức 
là chỉ nhất, là sống theo ý Trời. Và Đức Giêsu đã khuyên mỗi khi cầu nguyện 
hãy vào trong phòng, đóng cửa lại. (Matthêu: 6, 6). Đó là ý nghĩa chữ định 
được dẫn giải theo Kinh Thánh. 

Nhà Phật có phép tu khiến cho tâm thân ổn định không còn vọng động 
nữa, gọi là phép tu định. Nhập định là tình trạng tâm thức đã trở nên vắng 
lặng, vong ngã, lục căn (nhãn, nhĩ, tỷ, thiệt, thân, ý) không còn hướng về lục 
trần, chấm dứt sự vong thân trong cảnh, chấm dứt tình trạng “tâm viên ý 
mã” (tâm như con vượn trèo cành, ý như con ngựa rong ruổi đó đây). Trong 
quá trình tu trì của Phật giáo gồm ba bước giới, định, huệ, thì giới là chỉ (dừng 
lạ), định (samadh)) là nhiếp tâm (tập trung tư tưởng), huệ là sự thông sáng. 
Chánh định là một chì quan trọng trong tám chi của Bát Chánh đạo. Nhờ có 
Chánh định, tâm thức mới có thể nhận chân được thực tướng của vạn hữu. 

Đối với đạo Nho, định là một bước không thể thiếu trên đường hướng tới 
chí thiện. 

3. Tĩnh: 

Tĩnh là thinh lặng. Thinh lặng là kết quả của sự an định trong tâm hồn. 
Tâm thức thinh lặng có thể được hình dung như mặt nước hồ không gợn sóng. 
Hồ không gợn sóng vì không có gió làm cho xao động; do đó những bụi bẩn 
trong hồ đều lắng xuống đáy, khiến nước hồ trong veo. Tâm thức thinh lặng 
cũng trong veo như vậy. Tâm thức thinh lặng không mang một mặc cảm nào, 
không mặc cảm tội lỗi, không mặc cảm tự ti, không mặc cảm tự tôn, không 
vướng bận hình ảnh quá khứ cho nên không tiếc nuối, không dự phóng hình 
ảnh tương lai cho nên không ao ước chờ mong. Trong tâm thức thinh lặng chỉ 
có hiện tại miên trường hằng cửu, vượt thời gian và không gian; vì thế tâm 
thức thinh lặng có thể đưa tới những giấc ngủ say không mộng của trẻ thơ, 
của bậc chân nhân. 

4. An: 


An là sự yên vui. Yên vui là kết quả của tâm thức thinh lặng. Yên vui ở 
đây không chỉ là cảm thức bình an tương đối của một người mới trải qua 


1060 


ĐẠI HỌC 





thời chỉnh chiến tao loạn; không chỉ là cảm thức bình an của một người sống 
trong thời thái bình, kinh tế phồn vĩnh. Yên vui ở đây không phải là thứ tình 
cảm của một người mới được mối lợi lớn, được thỏa ước nguyện; cũng không 
phải là thứ tình cảm của một người vừa thoát khỏi những tai họa nguy hiểm, 
những chướng ngại cản trở công việc, thoát khỏi được những loại “kỳ đà cẩn 
mũ. Yên vui ở đây không lệ thuộc vào sự được, mất thông thường của thế 
gian. 

Yên vui ở đây là tình trạng tâm thức của con người đến gần được cõi đạo. 
Đó là niềm vui của Khổng tử khi nói: “Triêu văn đạo, tịch tử khả hỹ. - 3] 
iš., Z Z1] £& ! (Buổi sáng được nghe đạo, chiều chết được rồi.) (Luận ngỡ). 
Đó là niềm yên vui của Nhan Hồi mặc dầu sống trong ngõ hẹp với một nắm 
cơm hẩm, một vò nước lã. 

Đối với tâm hồn cận kề cõi đạo, niềm yên vui thật là tuyệt vời, khôn tả: 
bởi vì trước mắt không có sắc màu, nhưng dường như có muôn màu rực rõ; 
trong không gian không có tiếng nhạc, nhưng dường như vẫn có âm điệu du 
dương... Nói theo tôn giáo, đó là tiếng nhạc thiên quốc, tiếng ca thiên thần... 

ð. Lự: 

Tự là nghĩ ngợi toan tính. Nghĩ ngợi toan tính để tìm ra phương thế đắc 
đạo. Tuy nhiên Tự ở đây không phải là nghĩ ngợi toan tính thông thường như 
những nhà kinh doanh, những nhà chính trị, những nhà quân sự... Nghĩ ngợi 
toan tính thông thường làm cho người ta phải mệt óc, nhức đầu, bối rối, phiền 
muộn... Ở đây lự là kết quả của quá trình bốn bước chỉ, định, tĩnh, an; do đó 
lự là sự hướng chiều tâm thức tùy theo nhu cầu của tỉnh thần là nắm bắt đối 
tượng “đạở” và đạt tới đối tượng “đạo” bằng trực giác nhạy bén của người đã 
tiến xa trên đường tu. 

Tự của người thường thì lệ thuộc vào thị dục, vào ngoại vật. Thị dục làm 
cho tâm thức mờ tối, vì thế tỉnh thần bị phân vân, khó lòng phân biệt tốt xấu, 
phải trái, lợi hại, nhanh chậm... Ở đây, người tu đạo sau khi đã trải qua bốn 
bước chỉ, định, tĩnh, an, thì tâm thức đã trong sáng, không bị thị dục chi phối 
nữa; cho nên muốn nghĩ ngợi toan tính (1g) là tìm thấy ngay hướng đi, thấy 
ngay phương thế phải tiến hành. 

6. Đắc: 

Đắc là đạt được. Đạt được là gặt hái thành quả sau khi người tu đạo đã đi 
qua năm bước: chỉ, định, tĩnh, an, lự. Ỏ đây, Đức Khổng không nói ra rõ là 


đạt được cái gì. Nhưng xét văn mạch trong phần Kinh này, quá trình tu đạo 
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6 bước chỉ, định, tĩnh, an, lự, đắc được đặt sau cương lĩnh Đại học, thì chúng 
ta phải hiểu đó là đạt được những điều mà cương lĩnh nêu ra, hay nói khác 
đi là thành tựu cương lĩnh. Nói rõ hơn, người tu đạo đến đây đã có minh đức 
được sáng tỏ, đã thân yêu mọi người như chính mình và đã đạt được mức chí 
thiện. Nói tóm gọn lại là đắc Đạo, thành tựu chánh quả. 


Đắc đạo là đạt được đạo quả nơi chính mình. Trước khi bàn đến việc giúp 
cho mọi người (thiên hạ) cũng đắc đạo như mình, Khổng tử xen vào một câu 
văn để nhấn mạnh đến thứ tự trước sau của những phương thế và cũng là thứ 
tự trước sau của những mức độ, những bước tiến: 

“Vật hữu bản, mạt; sự hữu chung, thủy. Tri sở tiên, hậu, tắc cận Đạo hỷ.” 
(Vật có gốc, ngọn; việc có đầu, cuối. Biết chỗ trước, sau, thì gần được chân lý.) 

Câu này nói về phương pháp tiến hành. Tiến hành việc tu đạo cũng giống 
như tiến hành bất cứ một công việc gì, đều phải theo thứ tự từ gốc tới ngọn, 
từ đầu tới cuối, từ trước tới sau. Cái gì cần phải làm trước, cái gì phải làm sau 
đều phải diễn ra đúng qui luật thứ tự. Nếu đảo lộn thứ tự, chắc chắn sẽ thất 
bại. Ví như xây một cái nhà, phải khởi sự từ việc đặt móng xây nền cho chắc, 
rồi sau đó mới xây tường, làm mái... 

Trong việc tiến hành đạo đại học thì việc “minh minh đức' là gốc, là đầu; 
việc “thân đân” là ngọn, là cuối. Minh đức không được sáng ra thì không thể 
*thân dân” được. 

Trong phương thế tiến hành thì chỉ (dừng lại) là việc khởi đầu, là việc 
phải làm trước hết; sau đó, các bước định, tĩnh, an, lự mới diễn ra tiếp theo. 
Ví bằng không chỉ (dừng lại) dục vọng làm sao thân tâm có thể định được? 
Những người tập ngồi thiền mà trước đó không chịu ăn chay tu tĩnh thì làm 
sao tâm thức có thể định? 

Hơn nữa, nếu người ta không chỉ mà muốn đốt giai đoạn, nhảy sang Lự 
ngay, để nghĩ ngợi toan tính tìm phương pháp đắc đạo, e rằng chỉ gây nên sự 
tán loạn tâm thức; và việc tìm đạo chỉ là chuyện mò kim đáy biển mà thôi! 

Thứ tự của công việc tiến hành quan trọng như thế, cho nên Khổng tử mới 
nói “£ri sở tiên hậu, tắc cận đạo hỹ”. Chưa cần làm (hành), chỉ mới biết (£rj) 
thứ tự trước sau của công việc thôi, đã là gần đạo rồi, sự thành công không 
xa nữa. 
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Câu văn “Vật hữu bản mạt...” này là lời nhấn mạnh chuyển tiếp giữa hai 
phần: phần trên nói về việc chính mình thực hành đạo đại học tiến đến mức 
chí thiện; phần dưới nói về việc giúp cho thiên hạ minh minh đức để tồi tất 
cả cùng đạt đến mức chí thiện. 

Mình mình đức ư thiên hạ: 

Việc giúp cho thiên hạ làm sáng tỏ minh đức cũng có thứ tự cần phải tiến 
hành trước sau. 

Khổng tử đã nói về việc này rằng: 

“Cổ chi dục minh minh đức ư thiên hạ giả, tiên trị kỳ quốc. Dục trị kỳ quốc 
giả, tiên tề kỳ gia. Dục tề kỳ gia giả, tiên tu kỳ thân. Dục tu kỳ thân giả, tiên 
chính kỳ tâm. Dục chính kỳ tâm giả, tiên thành kỳ ý. Dục thành kỳ ý giả, tiên 
tr1 kỳ tri. Trí tri tại cách vật.” 

(Người xưa muốn làm sáng tỏ cái năng lực sáng láng ở trong thiên hạ, 
trước là sửa trị nước mình. Muốn sửa trị nước mình, trước là điều chỉnh nhà 
mình. Muốn điều chỉnh nhà mình, trước là sửa thân mình. Muốn sửa thân 
mình, trước là làm cho lòng mình được chính đáng. Muốn lòng mình được 
chính đáng, trước là làm cho ý mình được thành thật. Muốn ý mình được 
thành thật, trước là đạt đến cùng sự hiểu biết. Hiểu biết đến cùng ở tại sự 
tìm xét đến cùng sự vật.) 

1. Tiên trị kỳ quốc: 

Người xưa được nhắc đến ở đây có lẽ là các bậc thánh vương đời trước như: 
Đường Nghiêu, Ngu Thuấn, Đại Vũ, Thành Thang, Văn Vương, Vũ Vương; 
nhưng rõ rệt và tiêu biểu hơn cả là vua Thuấn. Theo truyện kể trong Kinh 
Thư, vua Thuấn đã sửa trị nước mình được tốt đẹp, mọi việc ổn định. 

Với “tính thâm trầm mà khôn ngoan, văn vẻ mà sáng suốt, ôn hoà mà cung 
kính, thật thà mà chất thực' (Thuấn điển: 1), vua Thuấn được vua Nghiêu 
trao cho ngôi vua, “vua Thuấn cẩn thận thi hành mục luật năm đạo thường, 
thì năm đạo thường thuận tiện cả. Điều khiển trăm quan, trăm quan làm 
việc trôi chảy cả. Khi tiếp tân ở bốn cửa Đông, Tây, nam, Bắc, trong kinh 
thành, thì các nước chư hầu ở bốn phương hoà mục cả.” (Thuấn điển 9). 


Để cho mọi người không quên cội nguồn, vua Thuấn hướng dẫn dân chúng 
kính nhớ Thượng đế bằng nghi lễ Phần sà¡,? (Thuấn điển: 8); bởi vì có kính 


1 Năm đạo thường (ngũ điển): đạo cha con (phụ tử), vua tôi (quân thần), đạo chồng vợ (phu phụ), đạo 
anh em (huynh đệ), đạo bè bạn (bằng hữu). 
2_ Phần sài: đốt củi. Khi tế Trời xong, các lễ vật đều thiêu cháy để Thượng đế giám hưởng. (Chú thích 
của Thẩm Quỳnh). 
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nhớ Thượng đế, người ta mới không xa rời đạo đức. Ngài đặt ra hình pháp rõ 
ràng nhưng vẫn có lượng khoan hồng để dân chúng biết xa lánh điều ác. 

Ngài thường xuyên mở cửa đón bậc hiền tuấn ở bốn phương và luôn luôn 
tỉnh táo, sáng tai, tỉnh mắt, theo dõi mọi việc trong cả nước. Ngài “vỗ về người 
ở xa, triệu tập người ở gần; đối đãi tử tế với người có đức, tin dùng người có 
nhân, mà cự tuyệt kẻ gian ác.” (Thuấn điển 16). 

Để chia sẻ trách nhiệm cai trị, vua Thuấn khéo kén chọn những bậc hiển 
tài như: Ông Vũ giữ chức Bách quỹ để điều khiển trăm quan. Ông Khí làm 
quan Hậu tắc để dạy dân trồng trăm giống thóc cho phải thời. Ông Tiết làm 
quan Tư đồ để dạy đạo lý cho dân một cách khéo léo, dịu dàng. Ông Cao Dao 
làm quan Sĩ £ư, luận án minh xác để cho mọi người tin phục ngăn dẹp được 
giặc cướp, gian ác. Ông Thùy làm chức Cung công để điều lý những việc bách 
công. Ông Ích làm quan Trâm ngu, trông coi cây cỏ, chìm muông, ở trên núi, 
rừng, dưới hồ, đầm. Ông Bá làm quan Trật tông, sớm tối kính cẩn giữ việc tế 
lễ. Ông Quỳ phụ trách dạy âm nhạc cho các con trưởng từ con vua, đến con 
quan khanh, quan đại phu để đào luyện tính tình: “...chính trực mà ôn hoà, 
khoan dung mà hơi ngặt, Cương nghị mà không tàn ngược, giản dị mà không 
ngạo mạn...” (Thuấn điển 24). Ông Long làm chức Nạp ngôn, xét kỹ các mệnh 
lệnh của vua để tránh sự gièm pha, làm hại công việc của người lương thiện, 
kinh động cả mọi người. 

Kinh Thư lại cho biết: “Trong 3 năm, một lần xét công các quan. Trong 3 
lần xét (9 năm) truất bãi người ươn hèn, cất nhắc người cần mẫn, các công 
việc đều thịnh vượng.” (Thuấn điển 27, Thẩm Quỳnh dịch). 

Xem như thế thì việc thiên hạ truyền ngôn và nhiều học giả đời sau đã 
nhắc đến thời đại vua Thuấn cai trị là hoàng kim thời đại, thiên hạ thái bình 
quả cũng không ngoa! Việc ca1 trị đất nước tốt đẹp dĩ nhiên đưa đến kết quả 
song song với sự thịnh vượng, ổn định thì đạo đức cũng được đề cao; tội phạm 
giảm đến mức tối thiểu và minh đức của mọi người trong thiên hạ được sáng 
tỏ. 

2. Tiên tê kỳ gia: 

Tuy nhiên, muốn sửa trị nước mình, trước là điều chỉnh nhà mình. (Dục 
trị kỳ quốc giả, tiên tề kỳ gia). Việc điều chỉnh gia đình phải được thực hiện 
trước việc sửa trị nước. Đó là thứ tự gốc ngọn, đầu cuối, trước sau (bản mạt, 
thủy chung, tiên hậu) của phương pháp tiến hành đã được nói ở trên. 
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Lại lấy trường hợp vua Thuấn làm gương mẫu, chúng ta thấy rằng trước 
khi sửa trị đất nước được thái bình, ngài đã điều chỉnh gia đình rất hay, đến 
nỗi cải hóa được cả người cha khó tính, người mẹ kế chẳng hiền và người em 
đị bào thất đức. Kinh Thư chép chuyện này như sau: 

“Các quan đồng ý tâu vua (Nghiêu) rằng ở dân gian có người góa vợ là Ngu 
Thuấn. Vua nói rằng phải, Trẫm cũng nghe nói. Nhưng người ấy thế nào? 
Quan nhạc thưa rằng: Người ấy là con một người loà, cha ngoan cố, mẹ lắm 
điều, người em dị bào (khác mẹ) tên là Tượng lại có tính ngạo ngược. Thế mà 
một lòng hiếu thảo, khiến cho họ biết hối lỗi, quay làm điều thiện, không xảy 
ra sự gian ác gì.” (Nghiêu điển 12, Thẩm Quỳnh dịch). 

Cái thứ tự trước sau “tể gia, trị quốc, bình thiên hạ” đó chẳng những phù 
hợp với trường hợp vua Thuấn mà cũng hợp cả với vua Nghiêu. Vua Nghiêu 
đã tiến hành sự cải thiện từ gần ra xa như vậy: “Hay tỏ đức tốt để thân với 
người trong họ chín đời. Các ngài trong họ chín đời hoà mục rồi, ngài tổ chức 
tốt cho cả trăm họ (dân trong hạt). Trăm họ sáng tỏ rồi, ngài hoà hợp cả đến 
muôn nước chư hầu. Bấy giờ, nhân dân trong thiên hạ đều hoà vui, bỏ điều 
ác mà làm điều thiện.” (Nghiêu điển 2, Thẩm Quỳnh dịch). 

Việc điều chỉnh gia đình (£ề€ gia) cần thiết như có cả một tấm gương lớn cho 
dân chúng soi vào để từ đó sinh lòng mến phục mà chấp hành mọi pháp lệnh 
sửa đổi. 

3. Tiên tu kỳ thân: 

Nhưng để có thể điều chỉnh gia đình cho được êm thắm, tốt đẹp thì trước đó 
phải tự sửa thân mình. (Dục tề kỳ gia giả, tiên tu kỳ thân). Nếu người chồng 
không tự sửa mình cho tốt, làm sao khuyên bảo được vợ cho nên hiền? Nếu 
người cha không tự sửa mình theo điều thiện, làm sao nêu gương cho con, 
dạy dỗ được con? Vì thế, việc điều chỉnh gia đình có gốc ở việc tu thân. Đóng 
vai người chồng, người cha mà xứng đáng, thể hiện phong cách một bậc quân 
tử, không cần khuyên bảo, không cần dạy dỗ, vợ con cũng tự khắc không dám 
làm điều xằng bậy. 

4. Tiên chính kỳ tâm: 

Việc tu thân là cần thiết như thế, là khởi đầu của một chuỗi những bước 
tiến hành: £u thân, tề gia, trị quốc, bình thiên hạ. Thế mà, muốn tu thân thì 
phải làm sao đây? 
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Khổng tử nói tiếp: “Dục tu kỳ thân giả, tiên chính kỳ tâm.” (Muốn sửa thân 
mình, trước là làm cho lòng mình được chính đáng.) Làm cho lòng mình được 
chính đáng có nghĩa là giữ cho lòng mình luôn hướng về điều thiện, hướng về 
bổn phận của mình. Theo nghĩa tiêu cực, thiện là những điều không gây thiệt 
hại cho mình và cho người. Theo nghĩa tích cực, thiện là những điều làm cho 
mình và cho người nên tốt hơn, đẹp hơn, vui hơn... Bổn phận là những điều 
mình phải làm trong phần vụ của mình. Ai cũng có bổn phận cần phải thi 
hành cả. Chồng có bổn phận phụ trách kinh tế gia đình và bảo vệ vợ con. Vợ 
có bổn phận hỗ trợ chồng và săn sóc con. Con có bổn phận vâng lời cha mẹ để 
thăng tiến mình, hoặc nếu có thể, giúp đỡ cha mẹ. Ö cương vị người cai trị thì 
có bổn phận lo cho dân chúng được an cư lạc nghiệp. 

Không để cho tâm mình hướng về điều ác, hướng về những việc ngoài bổn 
phận, đó là giữ tâm chính đáng. Người xưa đã dùng một hình ảnh cụ thể về 
việc giữ tâm chính đáng như là người đi chăn dê vậy. Chăn đàn dê thì phải 
giữ cho các con dê ăn trong đồng cỏ của mình; thấy con nào bỏ đàn đi quấy 
phá nương rẫy của người khác thì quất cho trở về; hoặc không để cho con nào 
rơi xuống vực; trước sau giữ cho đàn dê đi có hàng có lối. 

Nói một cách vắn gọn, muốn giữ tâm chính đáng thi phải ghi nhớ lời 
Khổng tử dạy Nhan Hồi: “Khắc kỷ phục lể: chinh phục lấy mình và tuân 
theo tiết điệu uyên nguyên của đạo Trời. “Khắc ký phục lễ là thi hành đức 
nhân. Thi hành đức nhân ở mức cùng tột cũng là giữ tâm chính đáng. 

õð. Tiên thành kỳ ý: 

Tâm là một thể vô hình ở trong con người nhưng lại tùy thuộc vào ý. Ýlà 
sự sinh khởi trong tâm khi tâm hướng về thế giới hiện tượng. Thế giới hiện 
tượng tức cảnh xâm nhập vào tâm qua năm cửa ngõ, nhà Phật gọi là ngũ 
căn: nhãn (mắt), nhĩ (ta1), tỷ (mũi), thiệt (lưỡi), thân (thân thể); và qua sự hồi 
tưởng nghĩ ngợi (ý). 

Ý là tổng hợp của các hình ảnh về thế giới hiện tượng được gợi lại sau khi 
đã qua các cửa ngõ: nhãn, nhĩ, tỷ, thiệt, thân. Vì thế, ý khởi mối cho tâm. 
Muốn trị tâm phải chú trọng đến ý. 

Ö đây, Khổng tử nói: “Dục chính kỳ tâm, tiên thành kỳ ý: Muốn lòng được 
chính đáng, trước là làm cho ý mình được thành thật.” 

Ý thành thật là điều kiện để có tâm chính đáng. Thành thật là không tự 
dối mình, dối người. 
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6. Tiên trí kỳ tr: 

Thành thật là tình trạng tâm thức chỉ có thể diễn ra khi người ta biết đúng 
đắn về sự vật. Do đó, Khổng tử nói tiếp: “Dục thành kỳ ý giả, tiên trí kỳ tri.” 
(Muốn ý mình được thành thật, trước là đạt đến cùng sự hiểu biết.) 

Đạt đến cùng sự hiểu biết nghĩa là biết rốt ráo về sự vật với tất cả những 
tính chất của nó, những tác động tốt hoặc xấu của nó, những ảnh hưởng của 
nó trên tâm của mình. 

7. Trí tri tại cách vật: 

Để có thể hiểu biết đến cùng, Khổng tử đưa ra nguyên tắc: “Trí tri tại cách 
vật: hiểu biết đến cùng ở nơi sự tìm xét đến cùng sự vật.” 

Trong quá trình thực hành ba điểm cương lĩnh Đại học, có tất cả 8 bước 
thứ tự từ thấp lên cao, từ gần ra xa; cổ nhân quen gọi là bát điều mục: cách 
vật, trí tri, thành ý, chính tâm, tu thân, tể gia, trị quốc, bình thiên hạ. Như 
thế, “cách vật” là bước khởi đầu, bước nền tảng của một công trình to tát, đó 
là làm cho thiên hạ thái bình, làm cho người học đại học đạt tới chí thiện. 

Tuy nhiên, hai chữ “cách vật” đã làm cho nhiều nhà Nho xưa bối rối, mỗi 
người hiểu một cách, do đó sự tu tập không thành tựu và thiên hạ cũng không 
thái bình. Bởi vì “cách vật” là bước nền tảng, cho nên “cách vật” hỏng thì cả 
bảy bước tiếp theo (trí tri, thành ý, chính tâm, tu thân, tể gia, trị quốc, bình 
thiên hạ) cũng sụp đổ, hoặc ít ra là lệch lạc. Thậm chí, “cách vật” hỏng thì 
cũng không biết “tri ch?” (dừng lại); và việc “minh minh đức” cũng không 
thành. Vì vậy, chúng ta hãy dừng lại tìm hiểu bước này một cách cẩn thận 
trong phần tiếp theo đây. 
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CÁCH VẬT 


“Cách” nghĩa là đến nơi, “vật” là tiếng chỉ chung tất cả mọi thứ, mọi giống... 
trong thế giới hiện tượng. Như vậy, “cách vật” có nghĩa là tìm xét đến cùng 
sự vật. 

Về phương pháp “tìm xét đến cùng sự vật” thì người xưa đã chia rẽ nhau. 
Khổng tử dạy thế nào, Tăng Tử thuật thế nào, những điều ấy nay đã thất 
truyền. Chu Hy nương lấy ý kiến của Trình tử rồi bổ cứu thêm, cho rằng 
muốn hiểu biết sự vật một cách chu đáo thì phải nghiên cứu sự vật cho tới 
tận cùng lý do (tại tức vật nhi cùng kỳ lý dã). Tuy không nói rõ phải nghiên 
cứu làm sao, nhưng đây là đại biểu cho lập trường hướng về vật của Nho gia. 

Sau này, áp dụng lời dạy của Chu Hy về việc “cách vậf, Vương Dương 
Minh (1472-1528) muốn tìm hiểu cây trúc, ông đã lấy cây trúc chẻ ra xem, 
nghĩ mãi không thấy cái lý, lấy làm buồn bực, đến nỗi thành bệnh.' Sự việc 
khiến cho Vương Dương Minh đổi hướng học tập để rồi về sau đưa tới một 
lập trường mới: lập trường duy tâm về “cách vật. Ông cho rằng chỉ cần trí 
lương tri, loại bỏ tư dục; lau rửa cái tâm cho sáng, thì có thể hiểu thấu sự vật. 
Ông viết trong Ngữ lục: “Thánh nhân chỉ tâm như mỉnh kính, chỉ thị nhất cá 
minh, tắc tùy cảm nhi ứng, vô vật bất chiếu - # ^> a;3„9j4#., #7 —1RĐ], 
BỊ Eñ ư/JŠ, &327R!#.. (Tâm của thánh nhân như gương sáng, chỉ là một cái 
sáng, thì cứ tùy cảm mà ứng, không vật gì là không chiếu rõ.) 

Suy nghĩ về lập trường của Vương Dương Minh, chúng ta nhận thấy rằng: 
Tâm của thánh nhân thì có thể chiếu và thấy rõ vật, nhưng tâm của phàm 
nhân cho dù cố gắng tới đâu cũng chỉ thấy rõ ngoại diện của vật; còn bên 
trong vật có gì, tính chất của vật ra sao, gương tâm đâu có thấy? Như vậy, cái 
thấy của tâm chỉ là cái thấy chủ quan mà thôi. Vả lại, muốn cho tâm sáng để 
trở nên thánh nhân thì phải gạt bỏ tư dục, nhưng do đâu mà có tư dục? Có 
phải do vật chăng? Thế mà, đã không hiểu rõ vật, thì bỏ tư dục làm sao? Như 
thế, lập trường duy tâm vẫn có chỗ lúng túng. 

Tóm lại hai lối hiểu về “cách vật, hai quan điểm về “cách vật của Chu 
Hy và Vương Dương Minh đã làm cho không biết bao nhiêu thế hệ học Nho 
xưa bị hoang mang. Vì hoang mang lúng túng, cho nên đối với nhiều người, 
Nho học đã biến thành hư văn, và đem lại ít kết quả cho giới học thuật. Vì 


1 Xem Nho giáo của Trần Trọng Kim, quyển hạ, trang 241. 
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thấy khó trở nên thánh nhân, đa số Nho gia hướng về phía quan trường, học 
để kiếm một địa vị trong xã hội, trong cơ cấu chính trị quân chủ chuyên chế 
phong kiến. 

Nay chúng ta hãy xét lại vấn đề này dưới một nhãn quan mới, một hướng 
mới. 

Sở dĩ người ta không tu thân được, hay nói theo cương lĩnh đại học, người 
ta không làm sáng tỏ minh đức được bởi vì người ta không dừng lại những 
dục vọng đam mê, dừng lại sự lệ thuộc vào vật (£r¡ chì. Nguyên do làm cho 
người ta lệ thuộc vào vật là vì không hiểu biết rốt ráo về vật. Một khi đã hiểu 
rõ về vật, nhất là những vật làm hại đến thân tâm mình, tự nhiên người ta 
sẽ hết đam mê, không lệ thuộc nữa. Nếu còn một chút lưu luyến nào, chỉ cần 
thêm ít nhiều nghị lực nữa, người ta cũng dừng lại được. 

Với một phạm vì thu hẹp là £u thân, chúng ta sẽ không có tham vọng tìm 
hiểu thấu đáo về mọi loài vật. Hiện nay mọi loài vật là đối tượng tìm hiểu của 
nhiều môn học như: vật lý, địa lý, nhân chủng học... Với sự chia nhỏ các loài 
vật ra thành nhiều môn học, cùng với sự giúp đỡ của nhiều máy móc tinh vi, 
thế mà các nhà bác học cũng chưa có thể thấu tỏ hết về vật. Huống chi một 
người học về ngành minh triết lại có thể ôm đồm muốn “cách vật” được hết 
mọi thứ, hiểu cho cùng cái lý của mọi vật. Có tham vọng như thế chẳng là quá 
đáng và không tưởng ư? Vậy chúng ta chỉ bàn đến việc “cách vật” có liên hệ 
tới việc tu thân mà thôi. 

Lấy ví dụ: một người mê ăn uống, rượu chè, nghiện thuốc, ham sắc dục. 
Nếu người ấy muốn tu thân để làm sáng tỏ minh đức thì phải “cách vật ra 
sao? 

Trước hết hãy hướng công phu “cách vật” về các món ăn. Một người thích 
ăn những cao lương mỹ vị, bởi vì hoặc người ấy tưởng rằng những cao lương 
mỹ vị bổ béo, làm cho thân xác khỏe mạnh, làm cho tỉnh thần minh mẫn, 
khôn ngoan, sảng khối; hoặc người ấy bị quyến rũ bởi mùi thơm, vị ngon, 
dáng vẻ hấp dẫn... Nếu bây giờ người ấy tìm hiểu đến cùng món cao lương mỹ 
vị (cách vật), sẽ thấy nó có những chất tạo nên tình trạng dị ứng gan làm cho 
ngứa ngáy, có nhiều mỡ gây nên tình trạng mỡ bọc tim, có nhiều cholestérol 
làm tắc nghẽn mạch máu, có nhiều calcï tạo nên chứng sỏi thận, có nhiều 
năng lượng (ealor?j làm cho hoa mắt váng đầu, hoặc có thể làm cho tinh thần 
mờ tối mất sáng suốt, hoặc tạo nên tính ghen tuông, giận hờn... 

Thứ đến, hãy hướng công phu “cách vật” về rượu. Có nhiều thứ rượu, được 
chế bằng mễ cốc, hoa quả... được ủ men. Riêng về rượu đế, men bao gồm 
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nhiều vị thuốc nóng, trong đó có quế là một dược phẩm cực nóng. Do đó, rượu 
nào cũng nóng. Uống rượu nhiều có thể bị chai gan, tim đập nhanh, thần 
kinh bị rối loạn, khiến cho tỉnh thần không tự làm chủ được thân tâm nữa... 

Tiếp nữa, hãy hướng công phu “cách vật” về thuốc. Trong các loại ma túy, 
thuốc lào, cho đến thuốc lá là nhẹ nhất, nhưng đều gây nghiện. Trong thuốc 
lá có chất nicotine; khi đọng vào phổi sẽ làm trở ngại việc hấp thụ dưỡng khí, 
gây ho hen và có thể tạo nên chứng ung thư phổi... 

Để đối trị khuynh hướng đam mê sắc dục, ở Ấn Độ xưa, các nhà tu Phật 
đã vận dụng phép quán, trong đó có phép quán thân xác các động vật chết, 
từ lúc mới chết đến lúc hoại rữa. Việc “cách vật” này cho người ta thấy vẻ đẹp 
thân xác chỉ là hư ảo, không có gì đáng quí trọng, đáng phải lệ thuộc; từ đó, 
sự đam mê sắc dục có thể chấm dứt hoặc giảm bớt. 

Tương truyền rằng vào hồi Đức Thích Ca cùng đệ tử Ananda, đồng thời 
cũng là em họ của ngài đi hoằng dương giáo pháp, có một nữ thí chủ cứ bám 
riết theo Ananda, bởi vì ông này rất đẹp trai. Một hôm, Ananda bạch Phật 
rằng nếu ngài không cứu chắc ông không thể tu được. Hôm sau, vừa thấy 
nữ thí chủ hiện diện, Ngài vời lại chất vấn về lý do đeo đuổi Ananda. Người 
nữ ấy đã thành thật giải trình về nỗi đam mê của mình, đại ý rằng: vì thấy 
Ananda quá đẹp, đẹp từ con mắt, đến cái mũi, cái miệng... Nghe xong, Đức 
Phật ôn tồn đặt câu hỏi về từng thứ: con mắt, cái mũi, cái miệng của Ananda, 
Ngài nói đại ý: giả như con mắt, cái mũi, cái miệng ấy bị bệnh hóa ra đổ ghèn, 
sổ mũi nhơ nhớp... hoặc sau này vào tuổi lão niên, răng rụng, má hóp... liệu 
rằng chúng còn đẹp chăng? Người nữ ấy đã im lặng lắng nghe, lộ vẻ buôn rầu 
và không đáp lại; bởi vì nàng nhận thấy quả thực, một lúc nào đó, con mắt 
xinh xắn ấy, cái mũi dễ thương ấy, cái miệng với đôi môi duyên dáng ấy sẽ trở 
nên xấu xí, hư hao... Thế là, từ đấy về sau, người nữ ấy không còn đeo bám 
Ananda nữa. Nàng đã giác ngộ về lẽ vô thường của tạo vật! 

Đó là Đức Thích Ca đã dùng phép “cách vật” mà đối tượng (vật) được xét ở 
đây chính là người đệ tử đẹp trai Ananda, để giúp cho người nữ thí chủ được 
giác ngộ. 

Như vậy, việc “cách vật” (tìm xét đến cùng sự vật) khiến cho người ta hiểu 
biết thấu đáo về sự vật. Trên đây chỉ là một vài ví dụ nhỏ trong trăm ngàn ví 
dụ về “cách vật”. Nếu người ta đều “cách vật” đến nơi đến chốn, thì sẽ không 
còn lệ thuộc vào vật nữa; và mọi điều xấu, mọi tội ác đều có thể giải trừ. 
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Do đó, Khổng tử dùng cách nói đảo lại để nhấn mạnh đến quá trình cần 
phải theo, làm cho thiên hạ được thái bình: 

“Vật cách, nhị hậu tri chí. Tri chí, nh hậu ý thành. Ý thành, nh1 hậu tâm 
chính. Tâm chính, nhi hậu thân tu. Thân tu, nhi hậu gia tể. Gia tề, nhi hậu 
quốc trị. Quốc trị, nhi hậu thiên hạ bình.” (Sự vật được xét đến cùng rồi sau 
mới hiểu biết thấu đáo. Hiểu biết thấu đáo rồi sau mới có lòng chính đáng. 
Lòng chính đáng rồi sau mới có thân được sửa. Thân được sửa rồi sau mới có 
nhà được điều chỉnh. Nhà được điều chỉnh rồi sau mới có nước được sửa trị. 
Nước được sửa trị rồi sau thiên hạ mới được thái bình.) 

Sự vật có được xét đến cùng, chúng ta mới biết được những chi tiết về tính 
chất và những tác dụng của nó đối với con người. Như thế mới là hiểu biết 
thấu đáo về sự vật. Đành rằng “thiên địa vạn vật nhất thể, mọi vật đều xuất 
hoạt từ đại năng lực Thái Cực, cùng có một mẫu số chung về “âm dương nhị 
khf, nhưng vì độ số âm dương khác nhau, cho nên mọi vật có những tính 
chất và tác dụng khác nhau. Biết điểm chung mà không biết những điểm 
riêng của vật không thể vận dụng tốt được. Vì vậy sự hiểu biết thấu đáo sẽ 
làm cho ý được thành thật. 

Trước một sự quyến rũ xấu nào đó của vật, có lời dạy hay luật buộc phải 
tránh; nhưng nếu thiếu “trí tr? (hiểu biết thấu đáo), thì ý không thành thật 
muốn tránh. Người ta giữ luật chỉ vì bị bắt buộc mà không có sự hưởng ứng 
tích cực, hoàn toàn. Như thế, giữ luật chỉ là một sự giả dối. Ý đã giả dối thì 
tâm không chính đáng được; nếu có hành động tốt hay nói điều tốt cũng chỉ 
là che mắt thế gian. 

Nay do “cách vật” mà có “trí trử, người ta sẽ không bị mê hoặc, quyến rũ, 
và ý mới thành thật đi trong điều thiện. 

Có ý thành thật thì sẽ có tâm chính đáng. Có tâm chính đáng thì sẽ sửa 
được những thói hư tật xấu; do đó mới thành tựu việc tu thân. Thành tựu 
việc tu thân mới có thể nên gương mẫu cho vợ con bắt chước; do đó việc tề gia 
thành tựu. Nếu ở cương vị vua một nước hay bậc lãnh đạo quốc gia thì việc 
tề gia thành tựu sẽ là một tấm gương lớn cho cả nước soi chung, ai ai cũng 
bắt chước; thế là đất nước được sửa trị. Đất nước được sửa trị thì không có 
nạn tham nhũng, hối lộ, trộm cắp, đói nghèo... mọi người yêu thương giúp đỡ 
nhau thì toàn dân được đoàn kết. Toàn dân đoàn kết thì không có nước nào 
đám xâm lược, trái lại phải đến giao hảo tốt. Vì thế, thiên hạ sẽ được thái 
bình. 
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Bên Tây phương đã chú trọng rất nhiều tới “cách vật; nhưng mục đích của 
họ hướng tới việc chỉnh phục vật chất. Do đó, Tây phương thành công nhiều 
về khoa học thiên nhiên và họ đã hướng tới nền văn minh trục vật (đuổi theo 
vật chất). Về phía Đông phương, các thánh hiền luôn luôn hướng về Đạo; cá 
nhân hướng về Đạo thì trở nên thánh nhân; dân chúng hướng về Đạo thì 
thiên hạ thái bình. Cho nên mục đích của việc “cách vật” được ưu tiên nhắm 
tới việc tu thân. 

Đó là lý do mà Khổng tử ân cần nhắc nhỏ trong lời cuối của phần Kinh: 

“Tư thiên tử dĩ chí ư thứ nhân, nhất thị giai dĩ tu thân vi bản. Kỳ bổn loạn, 
nhỉ mạt trị giả, phủ hỹ. Ky sở hậu giả bạc, nhi kỳ sở bạc giả hậu, vị chỉ hữu 
dã: Từ Thiên tử cho tới người thường dân, tất cả đều phải lấy việc sửa mình 
làm gốc. Gốc rối loạn mà ngọn được sửa trị, chẳng có vậy. Nơi đáng dày lại 
mỏng mà nơi đáng mỏng lại dày, chưa hề có vậy.” 

Không phải chỉ có con trẻ hoặc dân chúng mới cần sửa mình, mà ngay cả 
các quan cai trị và nhất là vua, vị lãnh tụ của một nước, lại càng cần phải 
sửa mình hơn nữa. Một người ở cương vị thường dân sống trong làng xóm xa 
xôi, hẻo lánh không sửa mình thì ít người biết đến và cũng chẳng quan trọng 
gì. Nhưng một ông vua sống ở kinh thành nếu không sửa mình, trái lại sống 
phóng túng, trụy lạc, xa hoa... thì cả nước đều biết. Vua đã không sửa mình 
theo đạo thì nêu gương cho các quan cho dân chúng làm sao được! Vua không 
sửa mình sẽ gây ra mối loạn trong hoàng cung và chẳng bao lâu cả triều đình 
sẽ rối loạn theo; thế là đất nước sẽ suy vong và sụp đổ trong sớm tối. 

Nếu tính từ bốn bước cuối trong Bát điều mục “tu thân, tề gia, trị quốc, 
bình thiên hạ” thì: 

- Tu thân là gốc của tề gia, tề gia là ngọn của tu thân. 

- Tề gia là gốc của trị quốc, trị quốc là ngọn của tề gia. 

- Trị quốc là gốc của bình thiên hạ, bình thiên hạ là ngọn của trị quốc. 

Chung qui “tu thân” là gốc của tất cả và “bình thiên hạ” là ngọn của tất 
cả. Tu thân mà không nên hay chẳng chịu £u thân (gốc hỏng) thì ¿ể gia chẳng 
thành (ngọn hư). Tể gia chẳng thành (gốc hỏng) thì trị quốc không được (ngọn 
hư). Trị quốc không được (gốc hỏng) thì thiên hạ không được thái bình (ngọn 
hư). 

Đó là ý nghĩa của lời Kinh: “Ky bổn loạn, nhi mạt trị giả, phủ hỹ: gốc rối 
loạn mà ngọn được sửa trị, chẳng có vậy.” 
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Lễ ra cần phải nỗ lực £u thân, mà không £u thân, không sửa lỗi lầm của 
mình, người chồng, người cha lại đi chê trách vợ con, thậm chí đánh vợ, mắng 
con, bắt họ vào kỷ luật do mình áp đặt! 

Lẽ ra cần phải nỗ lực £ể gia, mà lại không làm, một ông vua hay một ông 
quan lại quá khắt khe với dân chúng, trói buộc dân vào những luật pháp ngặt 
nghèo, tàn nhẫn! 

Lẽ ra cần phải nỗ lực trị quốc cho tốt đẹp bằng những kế hoạch phát triển 
kinh tế, văn hóa, giáo dục..., một ông vua cứ tăng cường binh bị, thao diễn 
quân sự hòng làm cho thiên hạ thái bình! 

Tất cả những việc đó đều ứng vào lời Kinh: 

“Kỳ sở hậu giả bạc, nhi kỳ sở bạc giả hậu, vị chỉ hữu dã: nơi đáng dày lại 
mỏng, mà nơi đáng mỏng lại dày, chưa hề có vậy.” 

Nơi đáng nỗ lực, chú tâm, tài bồi (dày) là gốc; nơi không cần nhiều nỗ lực, 
chú tâm (mỏng) là ngọn. Gốc là nhân, ngọn là quả. 

Nếu hành động trái khoáy, chú trọng đến ngọn mà không chú trọng đến 
gốc, chẳng có công trình nào thành tựu. 

Chồng không tu thân mà muốn điều chỉnh gia đình thì vợ con đã chẳng 
nghe, lại còn phá đám. Giới cai trị (vua quan) mà không tu thân, không điều 
chỉnh được gia đình, họ hàng của mình, buông thả cho con em mình làm điều 
xằng bậy, thì dân chúng sẽ bất tuân phép nước; đồng thời giặc giã trộm cướp 
nổi lên như ong, chẳng có vũ khí súng đạn nào kiềm chế được. Do đó thiên hạ 
không thể thái bình. 

Biết gốc, biết ngọn; biết việc nào cần làm trước, việc nào nên làm sau; biết 
chỗ nào nên dày (chú tâm nhiều), chỗ nào nên mỏng (chú tâm ít); đó là biết 
phương pháp thành tựu đạo đại học, đạt tới chí thiện, thiên hạ thái bình. 


Theo Chu Hy và cả truyền thống các nho gia cựu trào đều cho rằng toàn 
văn lời Kinh ở trên là do Đức Khổng dạy các môn đệ. Sau đó, Tăng tử, một cao 
đệ của Đức Khổng tử sau Nhan Hồi, đã thuật lại hoặc dạy lại cho các môn đệ 
đời kế tiếp. Dĩ nhiên trong khi thuật lại, Tăng tử có thêm lời giải thích để làm 
sáng tỏ ý tứ của lời Kinh. Đáng tiếc, những lời giải thích ấy đã không được 
chính Tăng tử viết, mà lại do các đệ tử của ông ghi chép lại. Không al biết các 
đệ tử ghi chép lời giải thích của Tăng tử là những vị nào, và cũng không biết 
những ghi chép ấy đầy đủ đến mức nào, trung thực đến mức nào! 
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Thế rồi, chúng ta cũng không biết ai là người thu gom các lời ghi chép ấy 
để góp chung lại thành phần Truyện lưu truyền đến ngày nay! 

Căn cứ vào lời của Chu Hy: “Bản sách cũ có lắm chỗ [thẻ tre] lẫn lộn, nay 
nhân có sự xác định của Trình tử, (tôi) khảo cứu thêm kinh văn, đem phân 
biệt thứ tự như dưới đây”, chúng ta nhận thấy có những điểm đáng lưu ý sau: 

- Phần Truyện gồm những lời giải thích có thể đã bị mất mát ít nhiều. 

Bằng chứng là những lời giải thích cho hai chữ “cách vật” đã bị mất theo 
như lời Chu Hy xác nhận ở phần dưới. 


- Phần Truyện lại có lắm chỗ bị sắp lẫn lộn. Lý do bị mất mát và bị sắp 
lẫn lộn có thể là vì sự bảo quản sách không được tốt trong thời gian Tần 
Thủy Hoàng ra lệnh đốt sách,! hoặc trong những thời gian chinh chiến, 
loạn lạc. Chúng ta đã biết sách ngày xưa được viết bằng những thẻ tre 
hoặc thanh gỗ mỏng, rồi đục lỗ ở gáy, xâu lại bằng dây. Lâu ngày, dây 
bị đứt, thẻ tre bị sắp lộn là thường, nhất là đối với những người ít học. 


- Trình tử (Không rõ Chu Hy muốn nói tới Trình Minh Đạo hay Trình Y 
Xuyên hay chỉ cả hai anh em) là người có công nghiên cứu, sắp xếp lại 
thứ tự của phần Kinh và phần Truyện để cho ý tứ được thông suốt. 


- Chu Hy là người nghiên cứu bổ sung để phân biệt rõ ràng hai phần Kinh, 
Truyện; tách phần Truyện ra thành 10 chương rõ rệt, thêm vào ý nghĩa 
hai chữ “cách vật” đã mất. 


Sau đây, chúng ta sẽ cố gắng phân tích và tìm hiểu để làm sáng tỏ thêm 
ý nghĩa phần Truyện so với ý nghĩa phần Kinh ở trên. Bởi vì có làm sáng tỏ 
chúng ta mới có thể vận dụng tốt đẹp những lời dạy của thánh hiền vào đời 
sống. 


1_Sau khi thống nhất Trung Quốc, theo lời tâu của thừa tướng Lý Tư, Tần Thủy Hoàng ra lệnh đốt sách, 
chôn nho sĩ (Phần thư khanh Nho); bởi vì các nho sĩ đã căn cứ vào lời dạy của khổng tử trong kinh 
sách để phê phán, châm biếm chính sách cai trị hà khắc của Nhà nước. 
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PHẦN TRUYỆN 
CHƯƠNG 1: MINH MINH ĐỨC 


HH : # HH. 

xW#H: 8ã K+mẲ#®. 

j?JÈH: #4 BNUÊ/ễ . 

Zỹ ah. 

;iả> ý . #1] BH] đŠ . 

Khang Cáo viết: “Khắc minh đức.” 

Thái Giáp viết: “Cố thị thiên chỉ minh mệnh.” 

Đế Điển viết: “Khắc minh tuấn đức.” 

Gia1 tự minh dã. 

Hữu truyện chi thủ chương, thích “minh mình đúc”. 
Dịch nghĩa: 


Thiên Khang Cáo nói rằng: “Hay làm sáng tỏ đức.” 
Thiên Thái Giáp nói rằng: “Nhìn lại xét cho rõ cái phần sáng láng của 
Trời.” 
Thiên Đế Điển nói rằng: “Hay làm sáng tỏ đức lớn lao.” 
Đều là [nói việc] tự làm sáng tỏ ra. 
Trên đây là chương đầu của phần Truyện, giải rõ [ý nghĩa của] “minh 
mình đức”. 
& „ 
BINH GIAI: 
Để làm sáng tỏ ý nghĩa ba chữ “minh minh đức trong cương lĩnh đại học, 
phần Truyện này trích dẫn ba câu trong Kinh Thư. 
Chúng ta nên nhớ rằng, Kinh Thư hay Thượng Thư là một tác phẩm có 
thế giá vào hàng kinh điển bậc nhất trong đạo Nho, Khổng tử rất tôn trọng. 
Câu thứ nhất trích ở thiên Khang Cáo.' Thiên này nhắc lại lời của Vũ 
Vương khuyên em tên là Phong, tự Khang Thúc, khi phong cho làm Mạnh 
hầu ở đất Vệ. Nguyên văn lời của Vũ Vương là: 


1 Khang cáo: Một thiên sách thuộc phần Chu thư trong Kinh Thư, chép việc nhà Chu (1122 256). 
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“Duy nãi phi hiển khảo Văn Vương khắc minh đức, thận phạt - † 7? 2 # 
#Zx+##M$› lši ‹ ” (Riêng đức hiển khảo Văn Vương lớn lao của ngươi 
hay làm sáng tỏ đức và thận trọng về việc hình phạt.) 

Ba chữ “khắc minh đúc” (#.9|‡š) được tách ra cho biết rằng Văn Vương hay 
làm sáng tỏ đức của mình. Ở đây, “minh” là động từ: làm sáng tỏ: “đức” là 
danh từ chỉ năng lực hay một số đức tính nào đó. Vì thế, chữ “đức” ở trong câu 
này không còn chỉ rõ “minh đúc” là năng lực sáng láng, năng lực bản nhiên 
do Trời phú cho con người. 

Như thế, chúng ta không chắc được câu này có phải do Khổng tử hay Tăng 
tử trích dẫn, dùng để giải thích ba chữ “minh minh đúc' (%#,‡š) hay không. 

Câu thứ hai trích ở thiên Thái Giáp,' thiên này nhắc lại lời của Y Doãn 
khuyên vua Thái Giáp. Y Doãn là hiền thần nhà Thương, đã từng phục vụ 
vị vua khai sáng nhà Thương là Thành Thang. Sau khi thấy vua Thái Giáp 
không thuận theo lời khuyên bảo của quan A hành (một chức quan như thủ 
tướng), Y Doãn đã dâng thư nhắc lại tấm gương của vua Thành Thang (hoàng 
phụ của vua Thái Giáp) như sau: 

“Tiên Vương cố thị Thiên chỉ minh mệnh, dĩ thừa thượng hạ thần kỳ, xã, 
tắc, tông miếu, võng bất chỉ túc - ?#% + #ã3*2 K>* #]#?. v17k_L F3h3ÄK . 2+ 
43 R0. E] ®3Ail.. Đại ý là, đấng tiên vương (Vua Thành Thang) thường 
quay lại chính mình để xét cho rõ “mỉnh mệnh” Trời đã trao cho và phải cẩn 
thận hành động sao cho xứng với “minh mệnh” ấy. 

Hai chữ “minh mệnh” trong câu này dường như vừa chỉ cái “Thiên mệnh 
chỉ vị tính” của sách Trung Dung, lại vừa chỉ đến cái “mệnh lệnh” mà Trời 
trao cho làm vua, cal trị trăm họ. 

Nếu hiểu theo nghĩa “Thiên mệnh chỉ vị tính” thì “minh mệnh” mới có 
nghĩa như chữ “minh đút". 

Câu thứ ba trích ở thiên Đế điển, tức Nghiêu điển. Thiên này là lời sử thần 
khen ngợi vua Đế Nghiêu: 

“Khắc minh tuấn đức, dĩ thân cửu tộc. Cửu tộc ký mục, bình chương bách 
tính. Bách tính chiêu minh, hiệp hoà vạn bang. Lê dân ô biến thời ung. - #%, 
HH4ã‡Š., vAðd2ÖUL2⁄. 3L2XBEtnŠ, n4. 8140411, 154a35‡7{.. §LE, 


1 Thái Giáp: Một thiên sách thuộc phần Thượng thư trong Kinh Thư, chép việc nhà Thương (1766 
1122). 

2_ Đế Điển: Một thiên sách thuộc phần Ngu thư trong Kinh Thư, chép việc nhà Đường (2359 2259) 
và nhà Ngu (2256 2208). 

1076 


ĐẠI HỌC 





2*###ƒ7E . (Hay làm sáng tỏ đức lớn lao, để thân yêu người trong họ chín 
đời. Các người trong họ chín đời hoà mục rồi, lại làm cho trăm họ đều tốt đẹp. 
Trăm họ sáng tỏ, thì hoà hiệp cả muôn nước (chư hầu). Nhân dân trong thiên 
hạ đều biến đổi hoà vui cả.” 

Hai chữ “tuấn đức” (1ãfŠ) trong câu này có thể được hiểu như “m¡nh đức. 
“Tuấn đức” (đức lớn lao) là đức thông dự với đức cao cả của Trời. Về phương 
diện siêu hình, tuấn đức không bị lệ thuộc vào không gian, thời gian, cho nên 
được gọi là lớn lao (tuấn). Vì thuộc về Trời, đức này đã lớn lao lại sáng láng; 
do đó “tuấn đức với “minh đúc là một. Hay đó là một thực thể trong con 
người mang hai tên. Nói theo sách Trung dung thì thực thể ấy có tên là Thiên 
mệnh (Thiên mệnh chỉ vị tính). Như vậy tuấn đức hay minh đức là tính bản 
nhiên của con người. 

Tuy hai chữ “tuấn đức” ö đây không giảng rõ được thêm hai chữ “mĩnh đúc” 
là bao nhiêu, nhưng cả câu trên nói lên được đầy đủ ba bước của cương lĩnh 
đại học: 

- “Minh tuấn đúc” (1ã 4Š) tức là “minh minh đúc. 


- “Thân cửu tộc. Cửu tộc ký mục, bình chương bách tính" (8L2L23⁄ . ?L2% 
PLtE› -#®: ñ 1k .. ) tức là “thân dân”. 


- “Bách tính chiêu minh, hiệp hoà vạn bang. Lê dân ô biến thời ung” (1 3+ 
4ä], 1 4e 3);‡{. ft K,2+®“f‡ 7E . ) tức là “chỉ ư chí thiện”. 


Xét phần Truyện này, chúng ta nhận thấy người giải thích (có thể là Khổng 
tử, Tăng tử, hay một vài đệ tử nào khác) đã cố gắng dùng cổ kinh để làm sáng 
tỏ ba chữ “minh minh đức” và muốn chứng minh rằng “minh minh đúc' là 
đúng đắn, là đường lối phải theo. Mặc dù việc giải thích không đưa ra được 
điều gì mới mẻ; nhưng chúng ta nên biết rằng người xưa, nhất là những 
người trong hàng môn đệ, không có thói quen tự phát biểu ý kiến mình, sợ bị 
mang tiếng là tự thị; trái lại chỉ mượn cổ nhân để minh chứng mà thôi. 

Sau khi trích dẫn ba câu trong Kinh Thư, người giải thích kết luận: “Giai 
tự minh dã.” Có nghĩa là cả ba trường hợp: Văn Vương, Thành Thang và Đế 
Nghiêu, các ngài đều tự mình làm sáng tỏ đức sáng ra; đó là bước khởi đầu 
tiến hành tu thân. Vì thế, người giải thích muốn kín đáo nhắc nhỏ những 
người học bậc đại học rằng hãy noi theo các thánh vương đời trước tự làm 
sáng tỏ minh đức của mình để có thể bước lên đường chí thiện, với mục tiêu 
làm cho muôn dân được thái bình. 
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5> i4: JjHấf› HHä?: ÄXHởt. 
Ji : †FŠfƒE, ‹ 
3}H: BÊ. Xi 3ƒ. 
t8 7 &JZ† 8 H332. 
zit>—Š› f#ĐữE.. 
Thang chỉ bàn minh viết: “Cẩu nhật tân, nhật nhật tân, hựu nhật tân.” 
Khang Cáo viết: “Tác tân dân.” 
Thi viết: “Chu tuy cựu bang, kỳ mệnh duy tân.” 
Thị cố quân tử vô sở bất dụng kỳ cực. 
Hữu truyện chị nhị chương, thích “tân dân.” 
Dịch nghĩa: 
Bồn tắm của vua Thang có bài văn để ghi nhớ rằng: “Ví như mỗi ngày 
một mới, thì ngày ngày phải đổi mới, ngày lại ngày đổi mồi.” 
Thiên Khang Cáo nói rằng: “Hãy tạo nên sự đổi mới trong dân chúng.” 
Kinh Thi nói rằng: “Nhà Chu tuy là nước đã lâu đời, nhưng có mệnh đổi 
MỐI. ” 
Vậy nên bậc quân tử không có chỗ nào mà không vận dụng đến cùng tột. 


” 


Trên đây là chương thứ hai của phần Truyện, giải rõ [ý nghĩa] “tân dân. 


BÌNH GIẢI: 


Trong phần Kinh ở trên, bước thứ hai của cương lĩnh đại học, sau “minh 
minh đúc”, là “thân dân” (thân yêu mọi người). Thế mà trong chương 2 của 
phần tia yEn này, người giải thích lại trưng ra ba câu cổ kinh đều có chữ “tân” 
(đổi mới) để làm sáng tỏ ý nghĩa hai chữ - “tân dân” (đổi mới dân chúng), có 


phải là một sự nhầm lẫn chăng? 


Vì có sự sai lệch từ “thân dân” (#1) ra “tân dân" (3ƒ) này mà Trình 
tử mới cho rằng phải sửa chữ “thân” (#ÄŸ) ở phần Kinh ra chữ “tân” (äƒ†) mới 
đúng, mới hợp lẽ. Chu Hy cũng đồng ý như vậy. Tuy nhiên, như chúng ta 
đã xác định ở phần trên, phải lấy chữ “thân” (ð) mới đúng ý Khổng tử, mới 
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đúng là bước thứ hai của cương lĩnh đại học, thế thì chúng ta nghĩ sao về việc 
thích nghĩa hai chữ “tân dân” (#ƒ Ế,) ở phần Truyện. 

Đẻ giải quyết sự nhầm lẫn lệch lạc ở đây, chúng ta đành phải đặt ra giả 
thuyết rằng: Có lẽ phần giải thích hai chữ “thân dân” (#Ä#⁄E,) đã bị mất từ 
lâu rồi; cho nên người giải thích thuộc thế hệ sau, có thể là một môn đệ nào 
đó của Tăng tử hay một môn đệ sau nữa, không dám tự ý giải thích hai chữ 
“thân dân”, nên đã lấy mấy câu trong cổ kinh có chữ “tân” để thay thế vào 
phần Truyện đã bị mất. Mãi đến thời Tống (cách Khổng tử và Tăng tử trên 
1000 năm sau), Trình tử và Chu Hy không có cách gì điều chỉnh lại được. Hơn 


^_” 


nữa, xét ra hai chữ “tân dân” (đổi mới dân chúng) cũng có cái lý của nó: đó là 
sau khi làm sáng tỏ đức sáng của mình, tức là đổi mới chính mình, thì việc 
tiếp theo là mở rộng việc đổi mới tới dân chúng. 

Trình tử đã biện minh như sau: 

“Tân giả, cách kỳ cựu chỉ vị dã, ngôn ký tự minh kỳ minh đức, hựu đương 
suy dĩ cập nhân, sử chỉ diệc hữu dĩ khứ kỳ cựu nhiễm chỉ ô dã. - Ÿ†zŸÄ › *“‡}E 
RziflĐ,, SE8 130/6, 38J2Á., thề NI kR lkz 
3Ù, . ” (Tân nghĩa là thay đổi các điều cũ. Nghĩa là khi đã tự làm sáng tỏ cái 
đức sáng của mình, thì phải mở rộng công việc mình đến người khác, khiến 
cho họ cũng bỏ được những thứ ô trọc họ đã tiêm nhiễm từ lâu.” (Trích theo 
Bửu Dưỡng, Sđd: trang 60). 

Thế là lập trường của Trình tử và Chu Hy được đa số các Nho gia Trung 
Quốc cũng như Việt Nam chấp nhận cho mãi tới ngày nay. 

Về ý nghĩa hai chữ “thân dân” trong cương lĩnh đại học, chúng ta đã giải 
thích ở phần trên. Giờ đây chúng ta cứ tôn trọng truyền thống 1.000 năm của 
hai chữ “tân dân” trong phần Truyện này và cố gắng giải thích cho rõ. 


Vua Thành Thang,'! sau khi đuổi vua Kiệt nhà Hạ ra đất Nam Sào, đã 
cai trị dân bằng đức độ, chứ không bằng vũ lực và chính sách đàn áp, khắc 
nghiệt. Ngài tự đổi mới đức hạnh hằng ngày để làm gương cho dân. Kinh Thư 
chép lời ngài rằng: “Đức nhật tân, vạn bang duy hoài. Chí tự mãn, cửu tộc 
nãi ly. Vương mậu chiêu đại đức, kiến trung vu dân, dĩ nghĩa chế sự; dĩ lễ chế 
tâm, thùy dụ hậu côn. - ‡Š H Ÿ†., 3%‡§Ì†E}Š: & HA, 2L24/£7?lÊ.. + T&a 
x#¿, #t? TE.. ếm|#, y‡ÈiJayv, #2@41X7.” (Đức độ một ngày 


1 Vua Thành Thang, hay vua Thang, tên là Lý, con cháu ông Tiết làm quan đại tư đồ dưới thời vua 
Nghiêu, vua Thuấn; kinh đô đóng ở dất Bạc. Sau khi chấm dứt sự cai trị của vua Kiệt nhà hạ, vua 
Thang đã mở nghiệp nhà Thương (1766-1123 trước Công nguyên) 
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một mới, muôn nước đều tâm phục; nếu tự mình lấy làm mãn chí, thì ngay 
đến người trong họ chín đời cũng phân ly. Nhà vua sáng tỏ đức lớn, dựng đạo 
trung cho dân; theo điều nghĩa mà xử sự, theo lễ phép mà chính tâm truyền 
cho con cháu về sau nữa.) (Kinh Thư, Thiên Trọng Hủy chỉ cáo, Thẩm Quỳnh 
dịch). 

Tương truyền, cái bổn tắm của ngài có khắc một bài văn để ghi nhớ và tự 
răn rằng: “Cẩu nhật tân, nhật nhật tân, hựu nhật tân. - 3) HŸ†, H HŸf;› 
X Hếƒ ‹” (Ví như mỗi ngày một mới, thì ngày ngày phải đổi mới, ngày lại 
ngày đổi mới.) 

“Mỗi ngày một mớ, đó là qui luật biến dịch của vũ trụ hiện tượng mà a1 
ai cũng phải công nhận; không có gì đứng yên bao giờ. Hiền triết Héraclite ở 
Hy Lạp cổ đại đã từng nói một câu thời danh: “Người ta không bao giờ có thể 
tắm hai lần trong cùng một dòng sông.” Sở dĩ như vậy là vì: 

- Dòng sông hôm qua và dòng sông hôm nay không hoàn toàn giống nhau. 
Dòng nước hôm qua đã ra tới biển rồi; hôm nay lại có một dòng nước từ 
trên nguồn mới chảy xuống. Mấy cánh bèo bên bờ sông hôm qua, nay đã 
trôi đi mất; thay vào đó là mấy cành cây khô mới dạt vào bờ. 


- Con người tắm trên bến sông hôm qua, đã trở thành con người mới trong 
hôm nay. Hôm nay, người ấy bước xuống dòng sông nhưng trên mái tóc 
đã có thêm vài sợi bạc sau một đêm dài nghĩ ngợi, và nỗi lòng của người 
ấy đượm vẻ thê lương, nặng trĩu... 


Câu danh ngôn của Héraclite quả thực đã nói lên một chân lý: mọi vật luôn 
luôn đổi thay, hôm nay mới hơn hôm qua, ngày mai lại mới hơn hôm nay. 

Trước dòng đời trôi chảy không ngừng nghỉ như vậy, Khổng tử đã từng 
than thở khi nhìn dòng nước: “Chảy mãi thế này ư, ngày đêm không thôi? 
(Thệ giả như tư phù, bất xả trú dại! - 1 3ƒ3e3f% ! #2 #7. ). 

Từ chân lý này, vua Thành Thang đã nói: “Ví như mỗi ngày một mới”; điều 
này có nghĩa: nếu ai ai cũng đã công nhận “mỗi ngày một mớ? là một qui 
luật, thì phải thực hiện một hệ quả thích hợp với qui luật ấy; đó là: “ngày 
ngày phải đổi mớï'. Không đổi mới không được; không đổi mới sẽ bị ủng tắc, 
sẽ bị lạc hậu, sẽ bị đào thải! Ai không đổi mới, sớm muộn gì cũng bị loại ra 
khỏi dòng tiến hóa. Dân tộc nào không chịu đổi mới cho kịp thời sẽ bị thua 
sút, tụt hậu so với những dân tộc khác, khó lòng tránh khỏi ách xâm lược. Vì 
thế, người ta cứ phải “ngày lại ngày đổi mớ?' (hựu nhật tân) liên tục không 
bao giờ ngừng. 
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Tuy nhiên, chúng ta cần phải biết “đổi mớ? không phải là “chạy theo những 
cái mớ†”. “Đổi mớt' là làm cho tốt đẹp hơn cũ; còn “chạy theo những cái mó?” 
không hẳn là tốt đẹp. Có nhiều cái mới là những cái xấu, cái hư hỏng, làm 
băng hoại tinh thần, thể xác con người. Nếu theo mới hoàn toàn, không phân 
biệt tốt xấu; và thải bỏ những cái cũ không phân biệt tốt xấu, chúng ta sẽ 
nhanh chóng rơi vào chỗ đánh mất chính mình, vì chỉ biết chạy theo cái mới 
mà không tự mình có chủ kiến phân biệt. 

Hơn nữa, chúng ta lại cần phải biết đổi mới cái gì? 

Dĩ nhiên, vua Thành Thang không gạt bỏ ý tưởng đổi mới cách sinh hoạt, 
đổi mới các cơ chế, pháp độ cho thích hợp với thời thế đổi thay; nhưng chủ ý 
của ngài vẫn nhấn mạnh vào việc đổi mới tâm hồn, làm cho các đức hạnh, các 
tập quán mỗi ngày một tốt hơn nhắm tới đích chí thiện. Ví dụ: đã nhân từ 
thì nhân từ hơn; đã khiêm nhượng thì khiêm nhượng hơn, đã bác ái thì bác 
ái hơn nữa... 


xY..#? 


Để làm sáng tỏ chữ “tân”, người giải thích phần Truyện này lại trích dẫn 
một câu sách thuộc thiên Khang Cáo nói rằng: “Tác tân dân. - 1E# &. . ” (Hãy 
tạo nên sự đổi mới trong dân chúng.) Nguyên văn câu này như sau: 

“Dĩ! Nhữ duy tiểu tử. Nãi phục duy hoằng vương, ứng báo Ân dân. Diệc 
duy trợ vương trạch thiên mệnh, tác tân dân. - É, ! ‡x};]*#ˆ, 771R}R7^› 
+14 EK,› 7RÌÈØ 1# #2 X?$*› 1EäTE..” (Thôi! Nhà ngươi còn ít tuổi. 
Phận sự cốt phải truyền bá đức ý nhà vua, giữ gìn cho dân nước Ân được yên 
ổn. Cũng phải giúp vua định vững mệnh Trời và làm cho nhân dân có đức 
hạnh mới.) (Kinh Thư, Khang Cáo 7, Thẩm Quỳnh dịch). 

Đây là lời Vũ Vương khuyên em là Khang Thúc khi cử ông này đi làm vua 
chư hầu cai trị nước Vệ. Bổn phận của vua chư hầu là phải giữ gìn cho dân 
chúng được yên ổn, giúp thiên tử giữ vững mệnh Trời và đổi mới đức hạnh 
trong dân chúng, để dân xa dần điều tội lỗi và tránh điều tai hại. Vua tự đổi 
mới chính mình ra sao thì cũng phải tạo điều kiện, tạo phương thế giúp dân 
đổi mới như vậy. 

Ngoài ra người giải thích phần Truyện này không quên trích dẫn một 
câu Kinh Thi: “Chu tuy cựu bang, kỳ mệnh duy tân. - ]$#Ê‡‡*&, 3L? 
#Ø† ‹ (Nhà Chu tuy là nước đã lâu đời, nhưng có mệnh đổi mới.) 

“Mệnh đổi móï' ö đây có nghĩa là có mệnh Trời thay nhà Ân làm chủ thiên 
hạ, nước Chu là một nước nhỏ đã có từ lâu ở miền Thiểm Tây vào thời cổ đại 
Trung Hoa. Xét về vị trí địa lý, về sức mạnh kinh tế, sức mạnh quân sự, nước 
Chu không có gì đặc biệt hơn các chư hầu khác của nhà Ân. Duy có một điều 


1081 


TỨ THƯ BÌNH GIẢI 








nước Chu hơn, đó là Chu Văn Vương khéo tu nhân tích đức, kế thừa truyền 
thống nhân đức của Thái Vương và Vương Quí. Văn Vương đã trị dân bằng 
đức trị, luôn luôn đổi mới chính mình và khuyến khích dân chúng cũng đổi 
mới đức hạnh như vậy. Do đó, nước Chu đã lôi kéo được mệnh Trời về phía 
mình, làm cho các nước chư hầu tâm phục, để rồi Vũ Vương có thể thanh toán 
vua Trụ tàn bạo, trở nên thiên tử cai trị cả thiên hạ. 

Sau khi trưng dẫn ba trường hợp: Thành Thang, Vũ Vương, Văn Vương, 
cả ba vua đều chú trọng đến việc đổi mới khiến cho mỗi ngày đức hạnh càng 
được tốt hơn, người giải thích phần Truyện đã đi đến kết luận: 

“Thị cố quân tử vô sở bất dụng kỳ cực. - 14 7#-Ÿ # † HH ÄL‡2... (Vậy 
nên bậc quân tử không có chỗ nào mà không vận dụng đến cùng tột.) 

Các vua Thành Thang, Vũ Vương, Văn Vương là những bậc quân tử đã vận 
dụng đến cùng tột sự đổi mới từ trong ra ngoài, từ cá nhân đến đoàn thể để 
cho dân chúng được thái bình an lạc đất nước được thịnh trị. Vì thế, những 
người theo bậc đại học, đang học tập trở nên hiền nhân quân tử cũng nên theo 
đó mà cố gắng hết sức đổi mới cả tâm hồn lẫn thân thể, đổi mới gia đình mình 
và nếu có cơ hội thuận tiện sau này sẽ đổi mới cả đất nước. 
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Z2: ‡#Ã£Á4f†£W, }ÈK,ÖWf1E. 

32: S4 Ñ. AE ức 

-ƒH: 2*È; #Ð}#F/ZƒlE, *JvL Án ®4+ 8#? 

i2: 2x1. #®#ftÄXai. 5Á 8; 4P; 
%Ă~E, l 2M: Á#, l2ŠŸ: XÃÁ4, hết 
&: #.HA %4. x‡*Jš. 

Thị vân: “Bang kỳ thiên lý, duy dân sở chỉ.” 

Thi vân: “Miên man hoàng điểu, chỉ vu khâu ngưng.” 

Tử viết: “U chỉ, tri kỳ sở chỉ, khả dĩ nhân nhi bất như điểu hồ?” 


Thị vân: “Mục mục Văn Vương, ô tập hy kính chỉ.” Vĩ nhân quân, chỉ ư 
nhân; vi nhân thần, chỉ ư kính; vi nhân tử, chỉ ư hiếu; vì nhân phụ, chỉ 
ư từ; dữ quốc nhân giao, chỉ ư tín. 


ZÍ ^: 

)ễ 2 E74 › 
s11 3ã Xã : 
%3 › 
+3n3}7)3u #Ý , 
3u3#-3n JB 
ä*2`1R]⁄2` › 

3*È⁄2 "8⁄2; 

%4 › 

#4 Ji ‹ 
Thị vân: “Chiêm bỉ Kỳ úc, 
Lục Trúc a al 

Hữu phỉ quân tử, 
Như thiết như tha, 
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Như trác như mail 

Sắt hề, giản hề, 

Hách hề, huyến hề, 

Hữu phỉ quân tử, 

Chung bất khả huyên hề!” 

1u}3o2zŠš #., tả *a; 

7... đã” : 
22-77: 1b : 

To LNC TU: 

ñ%#T7?. 4W? › 

#2: 2`ÄXIñJ + 4Ã. #7 ÑmðlJÄ}ÈðL› 2È 

2 3 #3 ứ #| 3#), 9uv1741t†E 2Ã, . 

:iả<#. f#r‡e#S#£ 


Như thiết như tha giả, đạo học dã. 


› K,Z ft 


Như trác như ma giả, tự tu dã. 
Sắt hề, giản hề giả, tuân lật dã. 
Hách hề, huyến hề giả, uy nghĩ dã. 


Hữu phỉ quân tử, chung bất khả huyên hề giả, đạo thịnh đức chí thiện, 
dân chi bất năng vong dã. 


Thi vân: “Ô hô tiền vương bất vong.” Quân tử hiền kỳ hiền, nhi thân kỳ 
thân; tiểu nhân lạc kỳ lạc, nhi lợi kỳ lợi. Thử dĩ một thế bất vong dã. 


Hữu truyện chi tam chương, thích “chỉ ư chí thiện”. 
Dịch nghĩa: 
Kinh Thi rằng: “Chốn kinh kỳ nghìn dặm, là nơi dân dừng lại.” 


Kinh Thi rằng: “Chim vàng líu lo, đậu lại góc gò.” Đức Khổng nói: “Ôi 
đậu lại, biết chỗ nào đậu, có thể nào người mà không như chim sao?” 

Kinh Thi rằng: “Văn Vương sâu xa chừng nào! Ôi, biết dừng cùng với sự 
sáng suốt kết với niềm cung kính.” Ở địa vị vua, (ngài) dừng lại trong 
đức nhân; ở địa vị bầy tôi, dừng lại trong đức kính; ở địa vị người con, 


ĐẠI HỌC 





dừng lại trong đức hiếu; ở địa vị người cha, dừng lại trong đức từ; cùng 
với người trong nước kết giao, dừng lại trong đức tín.” 


Kinh Thi rằng: 

“Nhìn bên khuýu sông Kỳ kia, 

Bụi tre xanh ngăn ngắt. 

Có người quân tử nhã nhặn, 

Như khắc, như giũa, 

Như trau, như mài! 

Nghiêm biết bao, mạnh biết bao, 

Sáng tỏ biết bao, rực rõ biết bao! 

Có người quân tử nhã nhặn, 

Trọn đời chẳng thể nào quên!” 

(Tản Đà dịch như sau: 

“Kìa xem bên khuýVu sông Kỳ. 

Tre non mới mọc xanh rì vườn ai. 

Người sao văn vẻ hối người, 

Nhường như cắt, đánh, giũa, mài bấy nay. 

Lẫm liệt thay, rực rõ thay, 

Hõi người quân tử biết ngày nào quên”). 

Như khắc như giũa, ấy là đường lối học tập. 

Như trau, như mài, ấy là tự sửa mình. 

Nghiêm biết bao, mạnh biết bao, ấy là đáng kính nể. 

Sáng tỏ biết bao, rực rõ biết bao, ấy là thật uy nghĩ. 

Có người quân tử nhã nhặn, trọn đời chẳng thể nào quên, ấy là đường 
lối thịnh đúc chí thiện, dân không thể quên được vậy. 

Kinh Thi rằng: “Hỡi ôi, các vua đời trước, người ta chẳng quên.” Người 
quân tử quí trọng tài năng đức hạnh, mà thân yêu người thân; kẻ tiểu 
nhân yêu thích điều vui, mà hưởng nhờ điều lợi. Vì thế hết đời người ta 
chẳng quên vậy. 

Trên đây là chương thứ ba của phần Truyện, giải rõ [ý nghĩa] “chỉ ư chí 
thiện”. 
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BÌNH GIẢI: 


Trong phần Truyện này, có một câu “Tử viết” (Đức Khổng nói), đó là bằng 
chứng cho biết phần Truyện này không phải của Khổng tử. 








Như vậy, nó chỉ có thể là lời của Tăng tử hoặc của một vài môn đệ đời sau 
góp nhặt ý của Tăng tử, cộng thêm ý của mình mà viết nên. 

Để giải rõ điểm thứ ba của cương lĩnh đại học “chỉ ư chí thiện”, người giải 
thích trước hết trích dẫn một câu Kinh Thị: 

“Bang kỳ thiên lý, duy dân sở chỉ: Chốn kinh kỳ nghìn dặm, là nơi dân 
dừng lại.” Câu này vốn là một câu trong bài thơ Huyền điểu, thiên Thương 
tụng, nói về chỗ vua nhà Chu đặt kinh đô (Bang kỳ). Trong đó có chữ “chŸ là 
dừng lại hay cư ngụ. Vào thời ấy, chốn kinh kỳ là nơi có nhiều ưu điểm: 

- Được bảo đảm an ninh, tránh khỏi trộm cướp (vì đó là nơi vua đóng đô). 


- Luật pháp được thi hành nghiêm chỉnh, tránh được sự hà hiếp của các 
quan lại địa phương. 


- Thương mại phồn thịnh (vì có nhiều khách thương tới trao đổi hàng hóa). 
- Có văn hóa, dễ có cơ hội học hỏi và phát triển tài năng... 


Nhất là vua nhà Chu giỏi trị nước, cho nên các ưu điểm trên càng được 
nâng cao. Vì thế dân chúng khắp nơi đua nhau tìm cách đến đó sinh sống. 
Biết “ch?” ở chốn kinh kỳ, xét về một phương điện nào đó, là một sự khôn 
ngoan. Tuy nhiên sự chọn lựa này không thể được gọi là “chỉ ư chí thiện” 
(dừng lại trong sự tốt lành cùng cực). Bởi vì, có thể kinh kỳ là nơi phát triển 
mạnh về văn minh vật chất, là nơi tranh đua danh lợi, địa vị..., khiến cho 
những người ở đó dễ nảy sinh tính bon chen, khó lòng giữ được tâm hồn trong 
sạch. 

Trích dẫn câu này xem ra chưa đủ sức thuyết phục và chưa làm sáng tỏ 
được 4 chữ “chỉ ư chí thiện”, cho nên người giải thích phần Truyện lại nêu ra 
câu Kinh Thị thứ hai: 

“Miên man hoàng điểu, chỉ ư khâu ngung: Chim vàng líu lo, đậu lại góc 
gò.” 

Đây là câu trích ở bài thơ Miên Man, thiên Tiểu Nhã, diễn tả con chim 
vàng líu lo khi tìm được một chỗ đậu vừa lòng. Câu này cũng chỉ có một chữ 
“ch? (dừng lại, đậu lại). Đức Khổng nhận thấy câu này có chữ “ch? mới động 
lòng muốn dạy các đệ tử một bài học: Con chim mà còn biết chọn chỗ đậu (tri 
kỳ sở chì, chẳng lẽ con người không biết tìm chỗ dừng lại cho đời mình hay 
sao? Đức Khổng tuy không nói tới “chỉ ư chí thiện” nhưng hàm ý muốn nhắn 
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nhủ các đệ tử hãy chọn “chí thiện” là chỗ dừng chân, là mục đích học tập 
thăng tiến, là bến đỗ của đời mình. 

Xem chừng ra, người giải thích cố gắng tìm những câu trong Kinh Thi có 
chữ “ch?, cho dù không có 4 chữ “chỉ ư chí thiện”, để phần nào làm sáng tỏ lời 
Kinh, cho nên đã trích dẫn một câu nữa: 

“Mục mục Văn Vương ô tập hy kính chỉ: Văn Vương sâu xa chừng nào! Ôi 
biết dừng cùng với sự sáng suốt kết hợp niềm cung kính.” 

Có lẽ vì thấy ý tứ của chữ “ch? trong câu này có vẻ mơ hồ, cho nên người 
giải thích phần Truyện mới thêm những lời sau này để giải rõ về sự dừng lại 
của Văn Vương: 

“VI nhân quân, chỉ ư nhân; vi nhân thần, chỉ ư kính, vi nhân tử, chỉ ư hiếu; 
vi nhân phụ, chỉ ư từ; dữ quốc nhân giao, chỉ ư tín: Ở địa vị vua, (ngài) dừng 
lại trong đức nhân; ở địa vị bầy tôi, dừng lại trong đức kính; ở địa vị người 
con, dừng lại trong đức hiếu; ở địa vị người cha, dừng lại trong đức từ; cùng 
với người trong nước kết giao, dừng lại trong đức tín.” 

Như thế, có nghĩa là Văn Vương gồm đủ năm đức tính: nhân, kính, hiếu, 
tù, tín. 

Lòng nhân của một vị vua là thương yêu dân như con, lúc nào cũng chăm 
chắm lo cho dân được an lạc hạnh phúc. 

Là một chư hầu của nhà Ân, Văn Vương luôn luôn tôn kính vua Trụ; mặc 
dù vua Trụ bạo ngược, ngài vẫn không có hành động soán nghịch. Cho dù là 
vua của một nước quyền cao chức trọng, Văn Vương vẫn hết lòng hiếu thảo 
với Vương Quí là cha. 

Đối với Vũ vương, Chu Công... là các con, Văn Vương cư xử từ ái, khuyên 
dạy răn bảo, không có sự khắc nghiệt. 

Giao kết với mọi người trong thiên hạ, từ các vua chư hầu cho tới các quan 
và dân chúng, Văn vương luôn luôn giữ điều tín nghĩa, không dối trá, lừa đảo. 

Văn vương quả là một tấm gương lớn cho người đời sau về các đức hạnh: 
nhân, kính, hiếu, từ, tín. Tuy nhiên, trong năm đức này, nhân là đức quan 
trọng, sâu xa và bao la nhất, bao gồm các đức hạnh khác. Trình bày như trên 
chúng ta vẫn không thấy rõ đức nhân của Văn vương đạt tới mức độ nào, do 
đó không biết được Văn Vương đã đạt tới mức “chí thiện” (trọn lành) chưa? 
Và như vậy, bốn chữ “chỉ ư chí thiện” vẫn chưa được giải rõ! 

Có lẽ, chính người giải thích phần Truyện vẫn chưa cảm thấy mãn ý về 
“chỉ ư chí thiện”; vì thế, ông đã nêu ra một bài Kinh Thi khác để cố gắng dẫn 
chứng: 
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“Chiêm bỉ Kỳ úc, 

Lục trúc a al 

Hữu phỉ quân tử, 

Như thiết như tha, 

Như trác như ma. 

Sắt hề, giản hề, 

Hách hề, huyến hề! 

Hữu phỉ quân tử, 

Chung bất khả huyên hề.” 
(Nhìn bên khuýu sông Kỳ kia, 
Bụi tre xanh ngăn ngắt. 

Có người quân tử nhã nhặn, 
Như khắc, như giũa, 

Như trau, như mài! 

Nghiêm biết bao, mạnh biết bao, 
Sáng tỏ biết bao, rực rõ biết bao! 
Có người quân tử nhã nhặn, 
Trọn đời chẳng thể nào quên.) 

Đây là bài thơ Kỳ Ức, thiên Vệ phong trong Kinh Thị; nội dung khen ngợi 
Vệ Vũ Công. 

Vũ Công là miêu duệ của Khang Thúc, thuộc dòng dõi Văn Vương, cai trị 
nước Vệ vào khoảng đầu thời Xuân Thu. Dân chúng nước Vệ mộ mến ông, đã 
làm bài thơ trên để ghi nhớ. Người giải thích phần Truyện đã cho chúng ta 
biết ý nghĩa những lời ca ngợi ấy: 

- Như khắc, như giũa chỉ đường lối học tập chăm chỉ, chịu khó của người 

quân tử nhã nhặn (Vệ Vũ Công). 

- Như trau như mài chỉ công phu nhẫn nại tự sửa mình, từ bỏ tật xấu, biểu 
hiện tính tốt. 

- Nghiêm nghị (sắt), mạnh dạn (giản), sáng tỏ (hách), rực rõ (huyến) biểu 
thị dáng vẻ trang trọng mà tươi tắn, có phong thái uy nghi khiến mọi 
người phải kính nể, sợ sệt. 

Đối với người quân tử nhã nhặn tiến bước trong đường lối thịnh đức chí 

thiện ấy, dân chúng trọn đời không thể nào quên được. 

Căn cứ vào bài Kinh Thi này, chúng ta thấy cách thức học tập tu thân của 
Vệ Vũ Công quả là đường lối thăng tiến đạo đức đáng ngợi khen và đáng nêu 
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gương. Tuy nhiên bảo rằng Vệ Vũ Công đã đạt tới mức Chí thiện (trọn lành) 
hay chưa thì nội dung bài thơ vẫn chưa xác định được, bởi vì “chí thiện, tuyệt 
hả” là những gì mà ngôn ngữ rất khó miêu tả. Biết được sự hạn chế ấy của 
ngôn ngữ, cho nên người giải thích đành trích dẫn một câu Kinh Thi chót cho 
chương này. 

*Ô hô tiền vương bất vong: Hồi ôi, các vua đời trước, người ta chẳng quên.” 
Và người viết phần Truyện cũng triển khai thêm ý tứ do câu Kinh Thi trên 
gợi ra như sau: 

“Quân tử hiển kỳ hiền, nhi thân kỳ thân; tiểu nhân lạc kỳ lạc, nhi lợi kỳ 
lợi. Thử dĩ một thế bất vong dã: Người quân tử quí trọng tài năng đức hạnh, 
mà thân yêu người thân, kẻ tiểu nhân yêu thích điều vui, mà hưởng nhờ điều 
lợi. Vì thế hết đời người ta chẳng quên vậy.” 

Người xưa thường phân chia những người trong xã hội ra thành hai loại: 
quân tử là những người thuộc giới cầm quyền cai trị và giới trí thức, tiểu 
nhân là những người dân thường thuộc quảng đại quần chúng. Nghĩa chữ 
quân tử và tiểu nhân trong câu sách ở đây cần được hiểu như vậy. 

Những người cai trị và giới trí thức (quân tử) cảm phục trước tấm gương 
đạo đức của các vua đời trước (như Nghiêu, Thuấn, Vũ, Thang, Văn Vương, 
Vũ Vương, Vệ Vũ Công...), theo gương các ngài “quí trọng tài năng đức hạnh, 
thân yêu người thân” để bước lên đường chí thiện. Còn những người dân 
thường (tiểu nhân) thì “yêu thích những điều vui, hưỏng nhờ điều lợt (lạc kỳ 
lạc, nhi lợi kỳ lợi) do những thể chế, pháp độ tốt đẹp mà các ngài để lại; do đó 
xã hội được ổn định thái bình. Vì thế, toàn thể dân chúng bao gồm cả quân tử 
lẫn tiểu nhân đều hết đời chẳng quên. 

Đọc đến đây chúng ta thấy mặc dù người giải thích phần Truyện đã có 
gắng hết mức để giải rõ 4 chữ “chỉ ư chí thiện" của lời Khổng tử trong phần 
Kinh, nhưng chữ “chí thiện” (trọn lành) xem ra vẫn chưa được sáng tỏ lắm. 
Tuy nhiên chúng ta cũng nên biết rằng người xưa không có thói quen tự mình 
giải thích lời cổ nhân mà chỉ tìm những lời của kinh sách đã có sẵn để làm 
cho rõ nghĩa mà thôi. 

Thực ra, đối với người xưa, những hành vi và đường lối của các tiền vương 
như Nghiêu, Thuấn, Vũ, Thang... đã là chí thiện rồi. Đến như Phan Bội Châu 
cũng đồng ý như thế khi nhận xét về câu kết thúc phần Truyện thuộc chương 
này: “Quân tử hiền kỳ hiền nhi thân kỳ thân, tiểu nhân lạc kỳ lạc nh lợi kỳ 
lợi” Ông viết: “Công việc bình thiên hạ đến đó là hoàn toàn triệt để, mà chính 
là hai chữ “chí thiện” ö đầu kinh đó vậy” (Khổng học đăng, quyển I, trang 
268). 


1089 


CHƯƠNG 4: BẢN MẠT 


ƒH: lờ, đã Add; ¿ti hờ Ƒ| 
đn “ờ = 
# lì  ®ff ñ JLẤP› KKRuE: Min ‹ 
Zziả> vj, f£ 44 o JL?2H#/nÐ 2 co JbiN#nZ #d,. 
Tử viết: “Thính tụng ngô do nhân dã. Tất dã sử vô tụng hồ?” 
Vô tình giả bất đắc tận kỳ từ, đại úy dân chí. Thử vị tri bản. 
Hữu truyện chỉ tứ chương, thích “bản, mạt”. Thử vị tri bản, thử vị tri 
chi chí dã. 

Dịch nghĩa: 
Đức Rhổng nói: “Xử kiện, ta cũng như người. Ắt là phải khiến cho không 
có việc kiện chứ.” 
(Khiến cho) những kẻ gian dối không nói được hết lời, (khiến cho) lòng 
dân rất sợ sệt. Đó gọi là biết gốc. 
Trên đây là chương thứ tư của phần Truyện, giải rõ [ý nghĩa] “gốc, ngọn.” 
Đó gọi là biết gốc, đó gọi là biết cùng tột vậy. 

BÌNH GIẢI: 


Để làm cho rõ ý nghĩa thế nào là “bản, mạt' (gốc, ngọn) trong lời Kinh “vật 
hữu bản mạtP' ö trên, người giải thích phần Truyện đã trích dẫn một câu nói 
của Khổng tử được chép trong sách Luận ngữ: “Thính tụng ngô do nhân dã. 
Tất dã sử vô tụng hồ. Xử kiện, ta cũng như người. Ắt là phải khiến cho không 
có việc kiện chứ!” (Luận ngữ, Nhan Uyên, 13). 

Tuy nhiên câu lý giải tiếp theo của người viết phần Truyện lại làm cho 
nhiều học giả nghiên cứu phải thắc mắc và không hoàn toàn đồng ý với nhau: 
“Vô tình giả, bất đắc tận kỳ từ, đại úy dân chí. Thử vị tri bản. Những kẻ gian 
dối không nói được hết lời, lòng dân rất sợ sệt. Đó gọi là biết gốc.” 

Thẳng thắn mà nói, chúng ta nhận thấy ý tứ trong câu này có vẻ chẳng ăn 
nhập gì vào câu nói của Khổng tử ở trên. Thậm chí, 4 chữ “đại úy dân chỉ, 
có người còn dịch là “rất sợ hãi chí của dân” hay “phải sợ dân ch? (Tạ Thanh 
Bạch). 
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Như thế, nguyên văn phần Truyện lúc ban đầu có lẽ đã bị mất đi vài chữ 
hay vài câu nói đó, cho nên bây giờ cứ dịch theo phần còn sót lại, thì thấy ý tứ 
không được thông suốt sáng tỏ. Theo Phạm Ngọc Khuê, chính Chu Hy cũng 
cho rằng trong phần này chắc còn thiếu một đoạn văn. 

Vì thiếu nhất quán và sáng tỏ trong bản văn, do đó trong các học giả đã có 
những khuynh hướng giải thích khác nhau về chương này. Trước đây đã từng 
có khuynh hướng giải thích rằng: 

Muốn cho không có việc kiện cáo trong dân, hay nói khác đi, muốn cho dân 
chúng không còn dám đem nhau đến cửa quan kiện cáo lôi thôi nữa, thì vị 
quan xử kiện phải có một sự học thấu tới gốc (bản), tức là tự mình làm sáng 
tỏ minh đức của mình. Đứng trước một vị quan sáng suốt, thấu tình đạt lý, 
những kẻ gian dối (vô tình) không còn dám nói dối quanh co, dài lời biện 
bạch, già hàm lão khẩu (bất đắc tận kỳ từ); và dân chúng thì rất sợ sệt, không 
còn dám đem nhau đến cửa quan kiện cáo nữa (đại úy dân chị. Biết quay về 
mình để “minh minh đúc' như thế gọi là biết gốc (thử vị tri bản). 

Tiêu biểu cho khuynh hướng giải thích này là Đoàn Trung Còn. Cụ dịch và 
giải chương này như sau: 

“Đức Khổng dạy rằng: “Xử kiện thì ta cũng xử được như người. Nhưng phải 
làm cho đừng có những việc kiện tụng, há không phải là hay hơn sao?” Tức 
nhiên nhà cầm quyền phải là bực quang minh chính đại, khiến kẻ chẳng thật 
tình, kể gian ác chẳng có thế già hàm lão khẩu mà hãm hại người hiển; chí 
dân kính phục mình, họ chẳng dám bày ra những cuộc thưa kiện. Đó mới gọi 
là biết cái gốc.” (Tứ Thơ: Đại Học, Trung Dung của Đoàn Trung Còn, trang 
14, 15). 

Tuy vậy, cứ bình tâm mà xét, căn cứ vào ý tứ của Khổng tử, chúng ta thấy 
lối giải thích này chưa diễn đạt trung thực cái điều mong ước tích cực đúng 
tinh thần Khổng tử. Bởi vì cho dù dân chúng có sợ sự quang minh chính đại 
của nhà cầm quyền, không dám đưa nhau đi kiện; điều đó không hẳn đã giải 
quyết được những mối hiềm khích trong dân. Không giải quyết được những 
mối hiềm khích thì hận thù không dứt; vì thế xã hội đâu có thái bình, ổn 
định, an lạc được! 

Khi phát biểu: “Ất là phải khiến cho không có việc kiện chứ" (Tất dã sử vô 
tụng hồi), hẳn là Đức Khổng có ý muốn nói: Làm thế nào cho dân chúng được 
giác ngộ để mọi người thương mến nhau, không còn gây ra sự tranh chấp, 
xích mích với nhau, không còn gây thiệt hại cho nhau; do đó không có việc 
kiện cáo xảy ra nữa. 
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Trước khi chu du liệt quốc 13 năm rồi về quê dạy học trong tuổi già, Đức 
Khổng đã từng giữ chức Tư khấu (tức Hình bộ thượng thư, như là bộ trưởng 
Bộ Tư pháp ngày nay) ở nước Lỗ. Như thế, ngài xử kiện đâu có thua ai. Qua 
kinh nghiệm xét xử, ngài thấy rằng căn cứ vào lời khai của hai bên nguyên 
cáo và bị cáo, việc xử kiện không ra ngoài việc xét xử bộc lộ các hành vi ở bên 
ngoài, rồi căn cứ vào Hình luật để định án. Việc ấy tuy không dễ nhưng cũng 
có thể đạt kết quả với một quan án thông minh, cần mẫn. Tuy nhiên, dù sao 
đó cũng chỉ là giải quyết ở phần ngọn, tức là giải quyết sau khi việc kiện cáo 
đã xảy ra rồi. Phải làm sao cho dân tự nguyện không cần đến việc xét xử nữa 
nghĩa là thiết lập được công bằng xã hội, nhân ái được đề cao mới thật là đạt 
tới phần gốc. 

Muốn vậy, cần phải dạy dân tu thân, tự làm sáng tỏ mĩnh đức ỏ trong 
mình, thân yêu lẫn nhau (thân dân), để trong dân chúng không còn kẻ gian 
dối (vô tình) nữa. Không còn kẻ gian dối thì sẽ “không còn tình trạng dài lời 
biện bạch, dài lời vu oan giá họa cho người” (bất đắc tận kỳ từ). Ngoài ra, do 
tu thân mà dân chúng phát triển đức tự trọng, biết sợ pháp luật, sợ dư luận 
(đại úy dân chí), không còn dám gây ra việc kiện cáo nữa. 

Làm được như vậy (minh minh đức, thân dân, chỉ ư chí thiện) tức là biết 
gốc, biết đến cùng tột. 

Trong chương này, người giải thích phần Truyện (Tăng tử hoặc môn đệ của 
Tăng tử) đã vận dụng một câu nói của Khổng tử về việc kiện tụng để giải rõ 
thế nào là “bản, mạ. Điều này tuy mang ý nghĩa rất sâu sắc, nhưng nếu 
hiểu “bản, mạt” chỉ có vậy thôi, e rằng không diễn được hết ý tứ của lời Kinh 
ở phần trên. 

Lời Kinh viết: “Vật hữu bản mạt, sự hữu chung thủy. Tri sở tiên hậu, tắc 
cận đạo hỹ.” (Vật có gốc ngọn, việc có đầu cuối. Biết chỗ trước sau, thì gần 
được chân lý.) 

Như vậy ý nghĩa của những chữ “bản mạt, chung thủy, tiên hậu” phải được 
gắn bó với nhau. Sáu chữ trên đi với nhau trong một mạch văn là có ý muốn 
nói rằng: muốn thành công trong bất cứ một công việc gì, hay đặc biệt hơn cả 
là muốn đạt chân lý (Đạo), thì người học ở bậc đại học phải biết “phân biệt” 
và thi hành đúng “trật tự.” 

Phân biệt đâu là gốc (bản), đâu là ngọn (mạ). 

Phân biệt cần phải khởi đầu (thủy) từ đâu và đến đâu là kết thúc (chung). 

Phân biệt việc nào nên tiến hành trước (tiên), việc nào nên tiến hành sau 
(hậu). 
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Phân biệt rồi thi hành đúng theo trật tự thì mới có thể đạt kết quả. Nếu 
không biết phân biệt hoặc đã phân biệt rồi, mà thi hành không đúng trật tự 
thì sẽ khó nhọc và không thành công. 

Như trong ba điểm cương lĩnh đại học (minh minh đức, thân dân, chỉ ư chí 
thiện), muốn tiến hành đúng, phải khởi đi từ “minh mình đúc” là bản (gốc), là 
thủy (bắt đầu), là tiên (trước). Còn “thân dân” là mạt (ngọn), là chung (cuối), 
là hậu (sau). 

Đối với “chỉ ư chí thiện” thì “minh minh đúc” và “thân dân” lại là bản, là 
thủy, là tiên. Nếu ai muốn đạt tới chí thiện thì không thể tiến hành bằng cách 
đảo lộn trật tự này. Thực ra trong khi thực hành, người ta có thể tiến hành 
song song việc “minh minh đức” cùng với việc “thân dân”, nhưng mình mình 
đức vẫn là việc cốt tủy. Không thể “thân yêu mọi người” (thân dân) và “dừng 
lại trong trọn lành” (chí thiện) nếu không bắt đầu từ việc tự mình làm sáng 
tỏ minh đức của mình (mình mình đức). 

Ngoài ra, những bước tiến thứ tự mà Đức Khổng tử đã vạch ra (chỉ, định, 
tĩnh, an, lạc, đắc) giúp cho con người thành tựu việc minh minh đức cũng 
phải được phân biệt theo “gốc ngọn, đầu cuối, trước sau". 

- Chỉlà gốc của định. 

- Định là gốc của tĩnh. 

- Tĩnh là gốc của an. 

- An là gốc của lự. 

- Lự là gốc của đắc. 

Sáu bước này phải được diễn tiến theo một trật tự trước sau (tiên hậu) rõ 
ràng. Phải khởi đầu (thủy) từ chỉ mới có thể đạt tới kết thúc (chung) là đắc. 
Không thể thành công nếu đảo lộn trật tự ấy. Giá như ai đó muốn tính liệu 
suy tư (lự) về việc thành đạo mà không chịu dừng lại (ch? những dục vọng 
đam mê của mình, thì sự tính liệu suy tư ấy chỉ đưa đến rối loạn tâm thần 
mà thôi! 

Sau nữa, trong Bát điều mục dành cho việc “tu thân” và “bình thiên hạ” 
cũng phải theo thứ tự “bản mạt, thủy chung, tiên hậu”. Muốn “tu thân” thì 
phải theo thứ tự: 

- Cách vật, 

- Trí trì, 

- Thành ý, 

- Chính tâm. 
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Trong đó cách vật là gốc, chính tâm là ngọn. Muốn “bình thiên hạ” thì phải 
tiến hành từng bước theo thứ tự: 

- Tu thân, 

- Tề gia, 

- Trị quốc, 

- Bình thiên hạ. 

Trong đó tu thân là gốc, bình thiên hạ là ngọn, tể gia, trị quốc là hai bước 
trung gian. Không bao giờ có cảnh tượng thiên hạ thái bình, dân chúng an 
lạc, một khi những bậc lãnh đạo không chụ £u thân, tề gia! 

Biết chú trọng đến gốc và thành tựu ở gốc, thì ngọn sẽ thành tựu dễ dàng. 
Việc “bình thiên hạ” cũng như việc trồng cây. Muốn có hoa thơm trái ngọt 
(mạ), chỉ cần chăm bón vào gốc rễ (bản). Do đó, kết thúc phần Kinh, Đức 
Khổng tử mới nói: 

“Tự thiên tử dĩ chí ư thứ nhân, nhất thị giai dĩ tu thân vi bản. Kỳ bản loạn, 
nhỉ mạt trị giả, phủ hÿ. Kỳ sở hậu giả bạc, nhi kỳ sở bạc giải hậu, vị chỉ hữu 
dã: Từ thiên tử cho tới người thường dân, tất cả đều phải lấy việc sửa mình 
làm gốc. Gốc rối loạn, mà ngọn được sửa trị, chẳng có vậy. Nơi đáng dày lại 
mỏng, mà nơi đáng mỏng lại dày, chưa hề có vậy.” 

Như thế, phần Truyện của chương 4 này đem việc xử kiện để bàn về “bản 
mạt£, đó là chỉ đưa một việc ra làm ví dụ tiêu biểu. Không phải ý của Khổng 
tử khi nêu ra vấn đề “bản mạt” chỉ giới hạn trong việc xử kiện mà thôi! 
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Hữu truyện chỉ ngũ chương, cái thích “cách vật” trí tri chỉ nghĩa, nhị 


{ 


kim vong hỷ. 


Gian thường thiết thủ Trình tử chỉ ý, di bổ chi viết: Sở vị “trí tri tại cách 
vật” giả, ngôn dục trí ngô chi trí, tại tức vật nhi cùng kỳ lý dã. Cái nhân 
tâm chỉ linh, mạc bất hữu tri? Nhi thiên hạ chị vật, mạc bất hữu lý? Duy 
ư lý hữu vị cùng, cố kỳ tri hữu bất tận dã. Thị dĩ “đại học” thủy giáo, 
tất sử học giả tức phàm thiên hạ chi vật, mạc bất nhân kỳ dĩ tri chỉ lý, 
nhi ích cùng chi, dĩ cầu chí hồ kỳ cực. Chí ư dụng lực chỉ cửu, nhi nhất 
đán hoát nhiên quán thông yên; tắc chúng vật chi biểu lý, tỉnh thô, vô 
bất đáo; nhĩ ngô tâm chi toàn thể, đại dụng, vô bất minh hỹ. Thử vị “vật 
cách”; thử vị tri chỉ chí dã. 
Dịch nghĩa: 


Trên đây là chương thứ năm của phần Truyện, vốn là giải rõ ý nghĩa của 
“cách vật trí trừ”, nhưng ngày nay đã mất rồi. 

Khoảng thời gian trước, (tôi) đã từng trộm lấy ý của thầy Trình tử để 
thêm vào rằng: Cái gọi là “trí tri tại cách vật” ấy là muốn nói cho sự hiểu 
biết của ta đạt tới chỗ thấu đáo, thì phải tìm đến cùng cái lý của sự vật. 
Bỏi vì tính thiêng liêng của tâm hồn con người, chẳng có gì không biết! 
Thế mà, sự vật trong thiên hạ, chẳng có gì không có lý do! Duy chưa xét 
đến cùng cái lý, cho nên sự hiểu biết không được rốt ráo. Vì vậy, bậc đại 
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học bắt đầu dạy dỗ, ắt khiến cho người học biết rằng sự vật trong thiên 
hạ chẳng có gì mà không nhân cái lý đã biết, rồi mở rộng đến cùng để 
tìm đến chỗ tột bậc. Đến khi dùng sức được lâu dài, mà một sóm thấu 
rõ thông suốt hết, thì mọi vật từ ngoài vào trong, từ tỉnh túy đến thô sơ, 
không có gì không thấu đáo; thế là toàn thể tâm hồn ta, dùng vào mọi 


sự, không chỗ nào không thấu suốt. Đó gọi là “vật cách”; đó gọi là biết 


cùng tột vậy. 


BÌNH GIẢI: 


Theo lời Chu Hy ở đây thì chương 5 phần Truyện đã bị mất từ lâu, kể cả 
Trình tử, không ai còn biết nghĩa lý ở trong ấy dùng để giải rõ “cách vật trí 
trử của lời Kinh là thế nào. Đó là một điều rất đáng tiếc cho giới học giả hậu 
sinh, không được biết ý kiến của Tăng tử hoặc các môn đệ của ông, những 
người đã sống vào thời đại hậu Khổng tử. 

Tuy nhiên, Chu Hy đã bày tỏ thiện chí trong việc nghiên cứu học thuật tư 
tưởng cổ nhân bằng cách vận dụng tư tưởng của Trình tử để thuyết minh về 
vấn đề này. Ông nói: “Cái gọi là 'trí tri tại cách vật ấy là nói muốn cho sự hiểu 
biết của ta đạt tới chỗ thấu đáo thì phải tìm đến cùng cái lý của sự vật.” (Sở vị 
*+rí tri tại cách vật giả”, ngôn dục trí ngô chi trí, tại tức vật nhi cùng kỳ lý dã.) 

Trọng tâm câu nói của Chu Hy nằm trong chữ ]ý: muốn “cách vật' để “trí 
tr thì phải tìm đến cùng cái ]ý của sự vật (tức vật nhi cùng kỳ lý đãi). 

Về phần thích nghĩa này của Chu Hy thay cho chương ð phần Truyện đã 
mất, nhiều học giả Việt Nam trước kia chỉ dịch phớt qua, riêng cụ Phan Bội 
Châu thì bỏ hẳn không dịch, cũng không chép vào trong phần giải thích sách 
Đại Học (Khổng học đăng). 

Chúng ta biết rằng Chu Hy là một bậc đại nho “tập đại thành”, có thế giá 
rất lớn trong thời Nam Tống. Phần chú giải Kinh Truyện của ông được Tống 
triều công nhận, dùng làm sách giáo khoa cho các thế hệ học trò về sau; cho 
nên tư tưởng của ông ảnh hưởng rất nhiều vào giới hậu học. Đầu thế kỷ 20, 
trước cao trào duy tân và du nhập Tây học, đã có nhiều lời chê bai nặng nề về 
cái học của Tống Nho, cho là cái học lầm lạc, làm hỏng cái học Khổng Mạnh; 
và cũng qui cho Tống Nho cái tội làm chậm tiến, bại hoại nền tư tưởng, học 
thuật Hoa Việt, đến nỗi không theo kịp đà tiến của văn minh học thuật Tây 
phương... Tiêu biểu là cụ Minh Viên Huỳnh Thúc Kháng đã viết báo mạt sát 
Tống Nho như sau: 

“Điều khốn nạn nhứt là học khoa cử, phải theo thuyết Tống Nho, mà lại 
nhận học Tống Nho là học đạo Khổng Mạnh! Từ đó bao nhiêu giẻ rách canh 
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thừa của Tống Nho, do học trò đời Minh đời Thanh phô trương thêu dệt thêm, 
làm mối hàng đắt mà bán sang cho ta, nào là Đại toàn, Thể chú, Giảng giải, 
Mông dân, Tồn Nghi, Vy căn, Bị chỉ, gì gì đủ thứ, đều là giống thuốc “nhồi sọ” 
mà người mình vẫn tôn phụng làm khuôn mẫu thánh hiền, lầm lạc đến thế 
là cùng!” (“Lối học khoa cử và lối học của Tống Nho có phải là học đạo Khổng 
Mạnh không?” của Minh Viên Huỳnh Thúc Kháng, đăng trong báo Tiếng 
Dân, trích lại từ Phụ lục của Khổng học đăng II; trang 781). 

Có lẽ quá bực dọc về nỗi mất nước, chậm tiến của dân ta dưới thời Pháp 
thuộc mà cụ Minh Viên nặng lời như thế với Tống Nho chăng? Trích những 
lời ấy ra đây, chúng ta không có ý muốn biện minh cho Tống Nho hay hoàn 
toàn đồng ý với cụ Minh Viên (đó là những vấn đề khác, ngoài sách này); 
nhưng chúng ta chỉ muốn nói rằng cái biết của con người, dù người ấy có 
thiện chí thế nào, thì cũng là cái biết tương đối. Vì thế, nhân đây, để làm sáng 
tỏ thêm ý nghĩa vấn đề “cách vật trí tr của người xưa, chúng ta hãy xét lại 
quan niệm của Trình tử và Chu Hy, những đại biểu sáng giá của Tống Nho, 
về đề tài có liên hệ đến ý tứ trong chương này. Chúng ta làm như vậy để xem 
quan niệm của các ông có thể dùng được cho việc làm rõ nghĩa lời Kinh và có 
thể áp dụng được cho người muốn tu thân theo đạo Đại Học hay không? 

Như trên đã nói, Chy Hy cho rằng muốn hiểu rõ vật thì phải tìm ra cái ]ý 
của vật. Vậy ]ý là gì? 

Thực ra, trong lịch sử triết học Trung Quốc, có lẽ chữ “Jý' chỉ một thực 
tại siêu hình hay qui luật phổ biến dành cho vạn vật, bắt đầu với Mạnh Tử, 
Trang tử, Tuân tử, Hàn Phi tử... và trong Dịch truyện. Dịch truyện viết: “Dị 
giản nhì thiên hạ chỉ lý đắc hỹ - 3 ññ ứa X F> ?#?†‡#* . ” (Giản dị mà cái lý 
trong thiên hạ thấy được.) 

Tùy theo sự suy tư, chiêm nghiệm mà mỗi triết gia có một quan niệm về Lý 
khác nhau. Vào thời Tiên Tần, Trang tử, Hàn Phi tử cho lý là qui luật riêng 
của mỗi vật. Trang tử viết: “Vạn vật thù lý: Muôn vật có lý khác nhau.” Hàn 
Phi tử viết: “Vạn vật các dị lý: Muôn vật, mỗi thứ có lý khác nhau.” 

Đến thời Bắc Tống, đối với Trình Hạo (Minh Đạo) ]ý thường được hiểu là 
qui luật phổ biến chung cho mọi vật. Ông gọi qu1 luật đó là “thiên lý”. Tạ 
Lương Tá đã giải rõ quan niệm của thầy mình (Trình Minh Đạo) như sau: 

“Xét về nghĩa 'cách vật cùng lý cần phải nhận cho ra ]ý là thiên lý mới 
được. Thiên lý có nghĩa là cái lý tự nhiên, không một tơ hào bày đặt. Nay 
người ta chợt trông thấy một đứa bé sắp ngã xuống giếng, thì người ta ai cũng 
có lòng hoảng sợ thương hại. Vừa chợt thấy mà lòng thương hại hoảng sợ, đó 
tức là thiên lý (...) “Thiên” chỉ là “lý” mà thôi (...). Ông Minh Đạo từng đã nói: 
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“Cái học của ta tuy có chỗ sở thụ (do người truyền cho) nhưng hai chữ “thiên 
lý” thì chính tự mình ta tìm ra.” (Trích theo Đại cương Triết học Trung Quốc 
của Giản Chi và Nguyễn Hiến Lê. Quyển Thượng, trang 204). 

Như vậy “cách vật cùng lý” theo Trình Minh Đạo là tìm cho ra cái qui luật 
phổ biến chi phối vật ấy. 

Sang đến Trình Y Xuyên (Trình D)), thì ]ý là “lý sở đĩ nhiên” (tại sao mà 
thế). Ông nói: “Sái tảo ứng đối, thị kỳ nhiên, tất hữu sở dĩ nhiên: Vẩy nước, 
quét tước, thưa gửi là như thế, tất phải có cái lý sở dĩ nhiên.” (tại sao mà thế). 
Ông còn nói: “Hữu vật tất hữu tắc, nhất vật tu hữu nhất lý: Có vật ắt có phép 
tắc, mỗi vật phải có một lý.” 

Về cái lý sở đĩ nhiên ấy, Trình Y Xuyên cho rằng nó có đủ ở nơi tâm ta: 

“Vắng lặng chẳng động, hễ cảm là thông, đó là nói về lý ở nơi con người. 
Còn bàn về đạo ở nơi vũ trụ, vạn vật, thì muôn lý đều đủ, không còn phải nói 
cảm cùng không cảm.” (Sđd: trang 207). 

Ông lại nói: 

“Vạn vật giai thị nhất lý, chí như nhất vật nhất sự tuy tiểu, giải hữu thị 
lý.. nhất vật chi lý tức vạn vật chỉ lý: Muôn vật đều cùng một lý, một sự vật 
dù nhỏ nhít, cũng vẫn có cái lý chung ấy.”... Lý của một vật, tức là lý của 
muôn vật... (Ngữ lục, Sđd: trang 207). 

Từ căn bản là những quan niệm về ]ý của hai anh em họ Trình, khoảng 100 
năm sau, ở đời Nam Tống, Chu Hy đã kết hợp học thuyết của Chu Liêm Khê 
về Thái Cực cùng với học thuyết của họ để lập thành một học thuyết tổng hợp 
về Lý Thái Cực. Chu Hy nói: 

“Thái Cực chỉ thị thiên địa vạn vật chỉ lý: Thái Cực chỉ là lý của trời đất, 
muôn vật.” (Toàn thư, Quyển 49. Sđd: trang 219). Ông xác định thêm: 

“Tổng thiên địa vạn vật chỉ lý, tiện thị Thái Cực: Tổng thể các lý của trời 
đất muôn vật là Thái Cực.” 

Với quan niệm tổng hợp về ]ý này, Chu Hy đã vận dụng vào việc bổ khuyết 
cho vấn đề lý giải hai chữ “cách vật” trong sách Đại Học. Vì chủ trương 
“Thiên hạ chỉ vật, mạc bất hữu lý.” (Mọi vật trong thiên hạ, chẳng có vật nào 
là không có lý.), Chu Hy cho rằng muốn “cách vật” thì phải tìm cho đến cùng 
cái lý của sự vật (tức vật nhi cùng kỳ ]ý đã). Để có thể tìm đến cùng lý, ông 
nói rằng: 

“Luận cái lý của thiên hạ, thì những điều yếu diệu tinh vi đều chính đáng 
cả, xưa nay không di dịch. Duy có thánh nhân mới có thể biết hết được, mà 
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những việc làm, lời nói của thánh nhân không có điều gì là không làm phép 
tắc cho thiên hạ và đời sau. Ai thuận theo là quân tử mà cát, ai trái không 
theo là tiểu nhân mà hung. Cái điển tích rõ ràng, cái hậu quả tất nhiên, điều 
øì cũng đủ ở trong kinh huấn sử sách. Muốn cùng cái lý của thiên hạ, mà 
không lấy đó mà tìm, thì chính là ngảnh mặt vào tường mà đứng vậy. Vì thế 
mà sự cùng lý phải bởi sự đọc sách vậy.” 

(Trích dẫn theo Trần Trọng Kim trong Nho giáo, Quyển Hạ, trang 165, 
166.) 

Về điểm này, Trần Trọng Kim đã có nhận xét chí lý như sau: 

“Ông tin rằng các lý tự nhiên là thánh hiền đã nói cả trong sách, cho nên 
mới nói rằng: Đọc sách để xem cái ý của thánh hiền, nhân cái ý của thánh 
hiền để xem cái lý tự nhiên. Thành thử hai chữ cùng lý của ông chỉ chủ ở sự 
đọc sách vậy. Cái ý kiến ấy có phần hẹp hòi, là vì lý thì có vô cùng chỉ lý, mà 
sách thì chỉ bàn xét cái vô cùng, thì sao cho xiết được. Bởi cái tư tưởng ấy cho 
nên cái học của ông về sau thành ra câu thúc, không mở mang ra được.” (Ñho 
giáo, Quyển hạ, trang 166). 

Ngoài ra, vì cho rằng cái lý trong con người thông dự với Lý Thái Cực và 
cái lý trong con người cũng là lý của muôn vật (quan niệm của Y Xuyên); do 
đó Chu Hy mới nói trong phần “ Bổ cách vật truyện” ỏ trên rằng: 

“Cái nhân tâm chỉ linh, mạc bất hữu tri. Bởi vì tính thiêng liêng của tâm 
hồn con người, chẳng có gì không biết!” 

Từ căn bản của niềm tin này, Chu Hy đã tiến xa hơn trong đường suy luận 
khi viết: 

“Duy chưa xét đến cùng cái lý, cho nên sự hiểu biết không được rốt ráo. 
Vì vậy, bậc đại học bắt đầu dạy dỗ, ắt khiến cho người học biết rằng sự vật 
trong thiên hạ chẳng có gì mà không nhân cái lý đã biết, rồi mở rộng đến cùng 
để tìm đến chỗ tột bậc. Đến khi dùng sức được lâu dài, mà một sớm thấu rõ 
thông suốt hết, thì mọi vật từ ngoài vào trong, từ tính túy đến thô sơ, không 
có gì không thấu đáo; thế là toàn thể tâm hồn ta, dùng vào mọi sự, không chỗ 
nào không thấu suốt. Đó gọi là 'vật cách”, đó gọi là biết cùng tột vậy.” 

Xét lại toàn bộ học thuyết của Chu Hy, một đại biểu sáng giá nhất của 
Tống Nho, về “cách vật cùng lý', chúng ta có mấy nhận định sau đây: 

- Cho dù có ]ý Thái Cực là cái lý tổng thể của vũ trụ vạn vật, nhưng lý ấy 

chỉ thể hiện tính phổ biến toàn vẹn chu tri nơi Đấng Tạo Hóa là Thực 
tại vô thủy, vô chung, toàn năng, toàn trí. Còn ]ý ấy một khi đã thể nhập 
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con người cụ thể, tức là vào không thời gian, thì ]ý ấy ắt bị hạn cuộc. Vì 
bị hạn cuộc, cho nên con người không thể nào thông dự với mọi lý của 
vạn vật để có thể hiểu biết hết được. Nói rằng: “Tính thiêng liêng của 
tâm hồn con người, chẳng có gì không biết” (Nhân tâm chỉ linh, mạc bất 
hữu trì) là một câu nói quá phận, không nhận ra cái hữu hạn của con 
người. 

- Khi Chu Hy nói rằng: “Sự vật trong thiên hạ chẳng có gì mà không nhân 
cái lý đã biết, rồi mở rộng đến cùng để tìm đến chỗ tột bậc.” (Phàm thiên 
hạ chi vật, mạc bất nhân kỳ dĩ tri chi lý, nhi ích cùng chi, dĩ cầu chí hồ 
kỳ cực.); đó là ông muốn nói về phương pháp cần được sử dụng để tìm 
chân lý. Tuy ông không nói rõ về các phương pháp ấy, nhưng căn cứ vào 
câu “nhân cái lý đã biết, rồi mở rộng đến cùng” (nhân kỳ dĩ tri chỉ lý, 
nhi ích cùng chị), chắc là không ra ngoài các phương pháp suy tưởng mà 
triết Tây đã nhắc đến. Đó là: trực giác, suy luận (diễn dịch, qui nạp, loại 
suy), phân tích và tổng hợp. 


Tuy nhiên ai đã từng có kinh nghiệm suy tư tìm hiểu thì dù có vận dụng rốt 
ráo các phương pháp ấy, người ta cũng không thể thông biết hết mọi sự, mọi 
thứ trên đời. Thực tế cho thấy rằng bên Tây phương, người ta đã vận dụng 
tích cực các phương pháp suy tưởng ấy cùng với các máy móc, các phương tiện 
khoa học tân kỳ, tỉnh vi để tìm hiểu về vũ trụ, vạn vật qua rất nhiều môn 
học như: vật lý, hóa học, địa lý, sinh vật học, thiên văn học, hải dương học, 
nguyên tử học... Thế mà cái biết của nhân loại ngày nay cũng chỉ là cái biết 
tương đối và hạn chế. Đâu có nhà bác học nào dám nói rằng đã biết hết mọi 
sự, biết đến cùng tột? 

Thế mà Chu Hy dám nói: “Đến khi dùng sức được lâu dài, mà một sớm 
thấu rõ thông suốt hết, thì mọi vật từ ngoài vào trong, từ tỉnh túy đến thô 
sơ, không có gì không thấu đáo; thế là toàn thể tâm hồn ta, dùng vào mọi sự, 
không chỗ nào không thấu suốt.” (Chí ư dụng lực chi cửu, nhi nhất đán hoát 
nhiên quán thông yên, tắc chúng vật chi biểu lý, tỉnh thô, vô bất đạo, nhỉ ngô 
tâm chi toàn thể, đại dụng, vô bất minh hỹ.) Nói như vậy chẳng là đại ngôn, 
quá lời hay sao! E rằng vào lúc còn sinh thời, Khổng tử cũng không nói quá 
như vậy. Ví dụ, khi trả lời đệ tử hỏi về việc chết, Khổng tử nói: “Vị tri sinh, 
an tri tử? (Chưa biết việc sống, sao biết việc chết?) Chẳng trách được, về sau 
Vương Dương Minh theo những lời dạy ấy để “cách vật' đến nỗi đã phát bệnh. 
Về chuyện này, Trần Trọng Kim viết: 
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“Khi Dương Minh mới 17 tuổi, đến Giang Tây cưới vợ rồi lúc trở về đi 
thuyền qua huyện Quảng Tín có lên bái yết Lâu Nhất Trai, nghe cái học cách 
vật của Tống nho. Nhất Trai nói rằng: “Người ta có thể học đến làm thánh 
nhân được. Ông lấy làm khế hợp. Từ đó ông về lấy sách của Chu Hối Am 
(Chu Hy) ra học. Một hôm ông nghĩ rằng: Tiên nho bảo mọi vật có trong ngoài 
và tỉnh thô, một cỏ một cây đều có đủ cái lý. Ông lấy cây trúc chẻ ra xem, 
nghĩ mãi không thấy cái lý, lấy làm buồn bực, đến nỗi thành bệnh. Ông tự an 
ủi rằng làm bậc thánh hiền là phải có phận, bèn theo đời mà học từ chương. 

“Sau khi ông đỗ hương thí, ông vào thi hội không đỗ, về nghĩ ngợi, cho sự 
học từ chương không đủ làm cho mình suốt đến đạo được. Năm 27 tuổi, một 
hôm ông đọc bài só của Chu Hối Am dâng cho vua Quang Tông nhà Tống có 
nói rằng: “Phải lấy sự cư kính và tri chí làm cái gốc của sự đọc sách, phải lấy 
sự theo tuần tự cho đến chỗ tỉnh vi làm cái phép của sự đọc sách. Ông mới 
hối rằng: khi trước ta dùng sức tuy cần mà chưa từng theo tuần tự để đến 
chỗ tỉnh vi, cho nên không có cái sở đắc. Từ đó ông cứ tuần tự mà nghĩ ngợi, 
song càng nghĩ càng thấy vật lý và tâm của mình như là chia ra làm hai vậy, 
trong bụng vẫn bàng hoàng không biết tự xử ra sao, rồi trầm uất và bệnh cũ 
lại phát ra.” (Nho giáo, Quyển hạ, trang 241). 

Xem như vậy, tuy chưa cố ý luận bàn về những ưu khuyết điểm của cái học 
Tống nho, ở đây chúng ta đã thấy học thuyết của Chu Hy đã để lại một số di 
hại cho những học trò quá thành tín với đường lối của ông như sau: 

- Quá chú trọng vào tính thiêng liêng của tâm, không nghiên cứu về vật 
bằng phương pháp thực nghiệm; do đó nảy sinh tình trạng cứ suy tưởng 
mông lung, không để tâm đến những điều thiết thực. 

- Cho rằng có thể tìm thấy chân lý ở trong sách, vì thế khoa học thực 
nghiệm không có cơ phát triển được. Do đó có sự ly cách giữa người đọc 
sách và những người sinh hoạt trong thế gian. 

- Tin tưởng rằng chỉ có thánh hiền (Khổng, Mạnh) mới có thể biết hết được, 
điều gì cũng có đủ trong kinh huấn sử sách (Nho giáo), cho nên không 
cần và cũng không nên học điều gì thêm ở các sách khác. 

Đó chính là những lý do khiến cho sự học vấn ở Trung Hoa và Việt Nam 
bị bế tắc cả gần 1.000 năm, không phát triển được, chỉ nặng về việc đẽo gọt 
từ chương. Hậu quả là làm cho dân tộc chậm tiến và nảy sinh óc kỳ thị, bất 
khoan dung với những nền học vấn khác. 
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Trở lại vấn đề “cách vật trí trử, nếu theo sự hướng dẫn của Chu Hy, “cách 
vật mãi mà không “cùng ]lƒ, “trí tr” không thành tựu, thì sao có thể tiến 
đến những bước tiếp theo là “thành ý, chính tâm” để tu thân được? Thế mà 
lời Kinh của Đức Khổng lại nói: “Vật cách nhi hậu tri chí...” Bây giờ loay hoay 
mãi mà không cách vật được (không hiểu thấu đáo sự vật) thì biết đâu mà tu 
thân! Thân không tu, sao có tể gia, trị quốc, bình thiên hạ! Đó là cái điều bế 
tắc trong sự học của Tống Nho! 

Như vậy, trở lại với lời Kinh, trong tỉnh thần của Khổng tử, chúng ta phải 
hiểu “cách vật” theo một hướng khác mới có thể “trí tr để có thể thành tựu 
việc tu thân. Xin xem lại phần Cách vật ở trên khi giải thích lời Kinh của 
Khổng tử). 
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ĐỊ SH 9À J8 f › 7TEHXXSd",. du RE: An‡3ƒ3ƒ Ó,. 

Ju> iZf H?# . L1 7 ll Kj+h,. 

AvÄ R6 4 ‹ễ › # Đ† ÃX#:¡ Ä 5 Tung RRjÃ› 1# 
+*S-m 1á : Ả*31 C.; 4p ÈPhWfZÃ› R8] #T 

4£? 23W 2Ä J‡-'P › #2} ¿ G6 Ÿ + HH. 

# ƒH: †RHĐØ2+L: †'#Øï71: #7 ?l 

8i. /\M ý, sjÄ,. RŠWƑ. 6Œ f3¿ðÄjLÄ. 

ziệ>Xx. đHÐNÃ ọ 

Sở vị “thành kỳ ý” giả, vô tự khi dã; như ố ác xú, như hiếu hảo sắc. Thử 

chỉ vị tự khiểm. Cố quân tử tất thận kỳ độc dã. 

Tiểu nhân nhàn cư vi bất thiện; vô sở bất chí. Kiến quân tử nhi hậu yếm 

nhiên, yếm kỳ bất thiện, nhi trứ kỳ thiện. Nhân chỉ thị kỷ, như kiến kỳ 


phế can nhiên. Tắc hà ích hỹ? Thử vị thành ư trung, hình ư ngoại. Cố 
quân tử tất thận kỳ độc dã. 


Tăng tử viết: “Thập mục sở thị, thập thủ sở chỉ, kỳ nghiêm hồ!” 
Phú nhuận ốc, đức nhuận thân; tâm quảng, thể bàn. Cố quân tử tất 
thành kỳ ý. 
Hữu truyện ch lục chương, thích “thành ý” 
Dịch nghĩa: 
Điều gọi là “thành thật ý mình”, ấy là đừng tự lừa dối mình; như ghét 


mùi hôi thối, như ưa thích cảnh tượng đẹp. Đó gọi là tự cảm thấy thỏa ý. 

Cho nên bậc quân tử ắt phải thận trọng lúc ở một mình. 

Rẻ tiểu nhân ở rảnh rỗi thì làm điều chẳng tốt lành; chẳng có gì không 

làm. Thấy bậc quân tử thì e ngại, che đậy điều xấu của mình, mà bày 

tỏ điều tốt ra. Người ta nhìn mình như trông thấy cả phổi gan. Thế thì 

ích lợi gì? Đó gọi là thành tựu ở trong thì hiện rõ ra ngoài. Cho nên bậc 

quân tử ắt phải thận trọng lúc ở một mình. 

Tăng tử nói rằng: “Mười mắt nhìn vào, mười tay chỉ vào đáng sợ lắm thay!” 
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Giàu có làm cho nhà cửa đẹp đẽ; đức hạnh làm cho thân thể nhuần 
nhã. Tâm hồn rộng mỏ, thân thể thư thái. Cho nên bậc quân tử ắt phải 
thành thật ý mình. 

Trên đây là chương thứ sáu của phần Truyện, giải rõ [ý nghĩa] “thành 
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“Thành kỳ ý là bưóc thứ ba trong Bát điểu mục, tính từ thấp lên cao, từ 
gốc tới ngọn, tức là từ “cách vật” cho tới “bình thiên hạ.” 

Trước khi đạt tới “thành kỳ ý', người tu đạo đại học phải thành tựu hai 
bước “cách vật và “trí tri” Có cách vật mới hiểu thấu đáo (trí trị; hiểu thấu 
đáo mới có thể “thành ý”. 

Lời Kinh nói: “Tri chí nhi hậu ý thành: Hiểu biết thấu đáo rồi sau mới có 
ý thành thật.” Phần Truyện của chương này nói rõ thế nào là thành thật ý 
mình. 

Truyện nói: “Sở vị thành kỳ ý giả, vô tự khi dã: Điều gọi là thành thật ý 
mình, ấy là đừng tự lừa dối mình.” 

Điều đó có nghĩa là: sau khi đã cách vật trí tri, người ta biết sự vật nào, 
thói quen nào là tốt (thiện), sự vật nào, thói quen nào là xấu (ác), là có hại 
cho tinh thần thể xác mình, thì mình phải nhận thật như vậy, không cho điều 
thiện là xấu, không cho điều ác là tốt. 

Người viết phần Truyện ở đây đưa ra ví dụ: sự nhận thật này hết sức tự 
nhiên y như người ta nhận thật mùi hôi thối (ác xú) và nhận thật cảnh tượng 
đẹp (hảo sắc) vậy. Nhận thật mùi hôi thối thì ghét (ốj ngay; nhận thật cảnh 
tượng đẹp thì ưa thích (hiếu) ngay. Đó là sự thành thật, không dối trá một 
cách tự nhiên đối với mọi người không kể tiểu nhân hay quân tử, không kể 
người tu hành hay không tu, không cần tính toán, đắn đo. (Như ốác xú, như 
hiếu hảo sắc.) 

Vậy, đối với việc tu đạo đại học cũng thế. Một khi chúng ta đã nhận thật cái 
gì là thiện thì phải ưa thích ngay, đã nhận thật cái gì là ác thì phải ghét ngay. 
Được như vậy, tức là chúng ta không tự lừa dối mình (vô tự kh). 

Tình trạng xảy ra “ghét hay “yêu” trong tâm hồn một cách tự nhiên về 
mùi hôi thối, về cảnh tượng đẹp làm cho người ta thỏa ý (khiểm), bởi vì tự 
cảm thấy mình không bị ép buộc phải dối lòng. Đó gọi là “tự khiểm” (hay tự 
khiêm), tức là thành khẩn nhận thấy như vậy, không hề thêm bớt, không hề 
cường điệu hóa gì cả! (Thử chỉ vị tự khiểm.) 
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Cái tình cảm “ghét” hay “yêư” diễn ra đối với mùi hôi thối hay đối với cảnh 
tượng đẹp cũng phải được áp dụng cho trường hợp người ta đối ứng với điều 
ác và điều thiện: nhận thấy điều ác (xấu) thì ghét, nhận thấy điều thiện (tốt) 
thì yêu. Đó mới gọi là thành thật ý mình, tức là không bị ép buộc hay không 
tự lừa dối mình. 

Thấy điều thiện thì ý mình tự nhiên yêu, thấy điều ác thì ý mình tự nhiên 
ghét, không bị luật pháp nào cưỡng bức, không bị ai hăm dọa trừng phạt. 
Như thế cũng gọi là được tự thỏa ý. 

Thế thì việc thành ý hoàn toàn chỉ có tự mình biết, tự mình hay, không ai 
biết, không ai can thiệp vào được. Giả như mình có dối trá với lòng mình ít 
nhiều gì, cũng chẳng ai biết. Vì thế người viết phần Truyện nói: 

“Cố quân tử tất thận kỳ độc dã: cho nên bậc quân tử ắt phải thận trọng lúc 
ở một mình.” 

Tại sao vậy? Bởi vì khi ở một mình, không ai hay biết, người ta rất dễ đổi 
ý: yêu thích cái điều đáng ra phải ghét, hoặc ghét cái điều đáng ra phải yêu 
thích! 

Nếu tráo trở như thế, tức là người ta tự lừa dối mình; tự lừa dối mình thì 
không còn “thành ý? nữa. Không “thành ý” thì không thể tu thân theo đạo đại 
học được. Thế là việc “tề gia, trị quốc, bình thiên hạ” cũng hỏng hết! 

Nhưng tại sao lại dễ xảy ra tình trạng tráo trỏ, dối trá như vậy khi người 
ta ở một mình? 

Lý do là: điều ác (xấu) thường có một sức hấp dẫn (một ma lực) riêng. Ma 
lực ấy rất mãnh liệt thường quyến rũ những người quen sống trong đam mê, 
dục vọng, lệ thuộc vào ngoại vật. Chính thói quen (tập quán) tạo nên đam mê. 
Một khi đã đam mê, người ta khó lòng gỡ ra. 

Vì thế, những nhà tu Phật ngày xưa thường đối trị sự đam mê của thân 
xác bằng cách nằm trên chiếc giường có giát được kết bằng những cây nhỏ, 
tránh nằm trên nệm êm, xa lánh những gì là mềm mại, óng ả... có thể dẫn 
tâm hồn vào đường tà. Ngoài ra, để đối trị với tật đam mê vật chất, người tu 
Phật thường ngồi thinh lặng ở những nơi vắng vẻ, thanh u, quán tưởng cái gì 
cũng là vô thường, ảo ảnh, chẳng đáng bận tâm. Bên phía Công giáo, những 
tu sĩ dòng khổ hạnh Xitô cũng có khuynh hướng sống như vậy. 

Vả lại, theo môn Tâm lý học các miền sâu, trong tâm tư mỗi người thường 
có một “bóng đen”;! “bóng đen” đó là biểu hiện thú tính của con người. Thú 
tính ấy luôn luôn có khuynh hướng tham lam, chiếm đoạt. Một khi sức hấp 


1 Xin xem phần “Đức Giêsu Kitô bị cám dỗ” trong Công giáo và Đức Kitô, cùng tác giả. 
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dẫn của sự vật tỏa ra, “bóng đen” trong con người ấy vớ lấy và đeo bám. Từ 
đó nảy ra một lực vô hình làm cho người ta yêu cái đáng ghét, cái có thể làm 
hại tỉnh thần và thể chất mình; cái điều phù hợp với đạo lý lại không yêu, lại 
yêu cái điều phản đạo lý. 

Cũng tương tự như có nhiều người đã được bảo cho biết rằng trong trứng, 
thịt, tôm... có nhiều chất cholestérol, có thể gây nên tình trạng tắc nghẽn 
mạch máu, đưa đến sự cố tai biến mạch máu não, làm chết người hoặc tê liệt 
toàn thân. Họ nhận như thế là đúng, nhưng trước sức hấp dẫn của mùi thơm 
trứng, thịt... họ không thể nào tự kiểm chế được, vẫn ưa thích những thứ có 
hại cho thân thể mình. 

Trong lúc ở một mình, lý trí của con người rất dễ bị cái “bóng đen thú tính" 
ấy cám dỗ, lấn lướt, không còn thành ý được nữa, trở nên một kẻ tự dối mình 
(tự khi). Do đó, trong sách Trung Dung Đức Khổng Tử đã khuyên “thận độc” 
và ở đây người viết phần Truyện cũng nhắc lại ý ấy. 

® 

Sau khi nhắc nhở bậc quân tử, người viết phần Truyện nói đến kẻ tiểu 
nhân: 

“Tiểu nhân nhàn cư vi bất thiện, vô sở bất chí. Kẻ tiểu nhân ở rảnh rỗi thì 
làm điều chẳng tốt lành, chẳng có gì không làm.” 

Ở đây, tiểu nhân không phải chỉ dân chúng, mà chỉ kẻ tỉ tiện, nhỏ mọn, chỉ 
nghĩ đến điều lợi, chỉ nghĩ đến nhu cầu của thân xác. Cũng như ở phần trên, 
quân tử không chỉ giới cầm quyền (vua, quan), mà chỉ những người sống theo 
đạo lý. (Mặc dầu, Khổng tử vẫn mơ ước giới cầm quyền trở nên những quân 
tử được hiểu theo nghĩa này). 

Như vậy, câu trên có ý nói những kẻ nhỏ nhen, thiếu đạo đức hay ít đạo 
đức, trong những lúc rảnh rang thường làm điều chẳng tốt lành; hoặc làm 
một mình, hoặc rủ rê đồng bọn, quần tam tụ ngũ để cùng làm bậy. 

Câu “vô sở bất chf có nghĩa đen là: không chỗ nào không đến; chuyển sang 
nghĩa bóng là: không có gì xấu không làm. 

Tiểu nhân thì chẳng chịu yên chân yên tay, không khác gì con khỉ, lúc nào 
cũng táy máy tìm cái để nghịch. Ngô Thừa Ân trong tác phẩm Tây Du ký quả 
đã thâm thúy khi căn cứ vào chuyện Đường Huyền Trang đi Tây Trúc thỉnh 
kinh để hư cấu ra câu chuyện ly kỳ về mấy nhân vật kỳ đặc: 

- Đường Tam Tạng: nhà tu hành thánh thiện, biểu thị quân tử. 


- Tôn Ngộ Không: người mang vóc khi, ngạo mạn, bướng bỉnh, luôn tây 
máy tay chân, sẵn sàng phá phách. 
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- Trư Bát Giới: người mang vóc heo, háu ăn, tham dục. 
- 8a Tăng: người hung ác như quái vật, đã từng ăn thịt nhiều người. 


Cả ba nhân vật Tôn Ngộ Không, Trư Bát Giới và Sa Tăng đều là những 
tiểu nhân đang tập làm quân tử; nếu vắng mặt thầy, rảnh việc là họ chỉ muốn 
làm càn theo khuynh hướng của mình. 

Vì không chung đường lối với nhau, cho nên tiểu nhân rất ky quân tử. 

“Kiến quân tử nhi hậu yếm nhiên, yếm kỳ bất thiện nhi trứ kỳ thiện: Thấy 
bậc quân tử thì e ngại, che đậy điều xấu của mình, mà bày tỏ điều tốt ra.” 

Chữ “yếm” trong câu này vừa có nghĩa là e ngại, thẹn thùng, vừa có nghĩa 
là chán ghét. Tiểu nhân e ngại, chán ghét quân tử vì quân tử không đứng 
trong phe cánh với mình, không về hùa cùng mình trong những việc xấu. 
Tiểu nhân chán ghét quân tử hơn nữa vì sợ những lời chỉ trích, phê phán 
nặng như búa rìu của quân tử. Vả lại, vì đi trong đường xấu là con đường tối 
tăm, tiểu nhân rất sợ sự quang minh chính đại của quân tử. Mặc dầu không 
bày tỏ ý kiến gì, chỉ riêng ánh sáng chính đại của quân tử tự nhiên đã là một 
sự lên án hành vi của tiểu nhân, chê bai ý nghĩ đen tối thầm kín của họ. Hơn 
nữa, sự hiện diện của quân tử còn gây nên mặc cảm tự ti, mặc cảm tội lỗi nơi 
họ. Họ thấy rõ mình thua kém quân tử trong khi tự cho mình là kẻ tội lỗi, 
thấp hèn. Sự xuất hiện của quân tử làm cho kẻ tiểu nhân cảm thấy bối rối, 
giày vò trong tâm can, mất sự an ổn. Nhìn thấy quân tử dường như là họ cảm 
thấy được soi mình vào một chiếc gương trong, ở đó bộc lộ ra đủ thứ ti tiểu, 
thô thiển, khả ố... Sự hiện diện của quân tử đánh động tâm can họ, làm cho 
họ phải hối hận xốn xang, phải xét lại hành vi của mình trong khi họ chưa 
muốn xét lại, hoặc muốn quên đi... 

Vì sợ quân tử thấy rõ hành vi của mình cho nên hễ gặp quân tử, tiểu nhân 
cố gắng che đậy điều xấu của mình đi, và phô bày những điều tốt ra. Điều này 
chứng tỏ rằng tiểu nhân vẫn biết một cách đúng đắn cái gì là xấu, cái gì là tốt. 
Như thế, tuy đối lập với quân tử, nhưng tiểu nhân đứng trên cùng một lập 
trường với quân tử về tiêu chuẩn đạo đức. Thế mà, vẫn hướng về điều xấu, có 
nghĩa là xét về mặt phân tâm, tiểu nhân bị cái “bóng đen của chính mình” sai 
sử, thúc đẩy, bức bách, không cưỡng lại được. Tự thấy mình bị thua sức cám 
dỗ của bóng đen, trong khi thấy quân tử vẫn an nhiên, không bị cám dỗ; từ 
đó, trong lòng tiểu nhân nảy sinh ra một ý thức ghen ty đối với quân tử. Đôi 
khi ý thức này mạnh mẽ đến mức chuyển thành ý muốn tiêu diệt quân tử. 
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Đây là một tâm địa có thật trong thực tế đời sống loài người, cho nên Kinh 
Thánh đã có ghi lại. Kinh Thánh Cựu Ước gọi tiểu nhân là quân vô đạo và gọi 
quân tử là người đức nghĩa. Sau đây là một đoạn văn trong sách Khôn Ngoan 
nói lên sự xung khắc dẫn đến ý muốn tiêu diệt trong lòng tiểu nhân. 

“Ta hãy gài bẫy hại người đức nghĩa, nó là đồ khó sử dụng, nó cưỡng lại 
các việc ta làm, và trách móc các lỗi của ta đối với Lê Luật, và hạch tội 
ta vi phạm đạo giáo. 

Nó loan rầm mình biết Thiên Chúa. 

Và tự xưng là con của Chúa. 

Nó đối với ta là bản án hạch sách tâm tư, 

Ngay thấy hắn, ta cũng đã cảm thấy nặng nề. 

Vì đời của hắn không giống ai khác, 

Nẻo đi của hắn thật là ngược ngạo 

Nó kể ta như tuồng bôi bác; 

Và tránh đường của ta như tránh đồ nhơ. 

Nó khoe phúc hậu, vận cùng của hàng đức nghĩa, 

Và huyênh hoang có cha là chính Thiên Chúa. 


Bằng bạo hành đòn bọng, ta sẽ tra tấn nó, 
Cho biết nó hiền làm sao, 
Để nghiệm xem nó nhẫn nhục thế nào 
Ta hãy lên án cho nó chết nhục nhã 
Vì theo lời nó, nó sẽ được viếng thăm.” 
(Khôn Ngoan: 2, 12 20) 
Những điều mà Cựu Ước nói trên đây chỉ là một trường hợp cá biệt, còn 
nói chung, tiểu nhân chỉ muốn che đậy điều xấu, bày tỏ điều tốt để đánh lạc 
hướng dư luận. Nhưng đó là sự giả dối, trá hình, cho nên gây ra những sự 
lúng túng, gượng gạo nơi nét mặt, nơi cử chỉ, hành vi. Làm sao có thể giấu 
mọi người được? 
Người viết phần Truyện nói tiếp: 
“Nhân chỉ thị kỷ, như kiến kỳ phế can nhiên. Tắc hà ích hỹ?: Người ta nhìn 
mình như trông thấy cả phổi gan. Thế thì ích lợi gì?” 
Chữ “nhân” ở đây chỉ mọi người bàng quan, kể cả quân tử lẫn tiểu nhân; 
dĩ nhiên đó là những tiểu nhân không cùng bè phái. Chữ “kỷ” (mình) chỉ kẻ 
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tiểu nhân che giấu điều xấu, bày tỏ điều tốt. Quan niệm rằng người ngoài có 
thể thấy được “phối gan” tức là thấy được mọi điều giấu kín trong lòng để đi 
đến kết luận: cái gì thành tựu ở trong thì hiện rõ ra ngoài (Thành ư trung, 
hình ư ngoạ]); đó là người viết phần Truyện đã vận dụng đúng tư tưởng của 
sách Trung Dung. 

“Mạc hiện hồ ẩn, mạc hiển hồ vi - $: Ä-Ÿ†fš.. S-#ã-ƒïfL.. (Đừng cho rằng 
giấu kín mà không bày ra, đừng cho rằng nhỏ bé mà không sáng rõ.” 

Do đó, người viết phần Truyện đã kết luận như Tử Tư trong sách Trung 
Dung: “Cố quân tử tất thận kỳ độc dã: cho nên bậc quan tử ắt phải thận trọng 
lúc ở một mình. Sở dĩ phải thận trọng như vậy, vì khi ở một mình,người ta dễ 
bị cám dỗ làm điều xấu. Thế mà những điều xấu đã được tích lũy ở trong lòng 
chắc chắn sẽ hiện rõ ra ngoài không thể giấu giếm được. 

Qua phần Truyện này, chúng ta đã biết tiểu nhân lúc rảnh rang thì làm 
những điều xấu (Tiểu nhân nhàn cư vi bất thiện). Tuy nhiên, thực tế đời sống 
cho thấy ngay cả đối với quân tử, nếu cứ thường xuyên rảnh rang không có 
công việc làm thích hợp với lý tưởng của mình, cũng dễ bị tiểu nhân lôi kéo 
theo họ làm những điều xấu. Bởi thế, người ta không nên để mình nhàn hạ 
lâu, hằng ngày phải nỗ lực thi hành bổn phận và trách nhiệm của mình. Việc 
bổn phận thì không bao giờ hết. Làm con có bổn phận phụng dưỡng cha mẹ. 
Làm cha mẹ có bổn phận nuôi nấng, giáo dục con. Làm chồng vợ có bổn phận 
nâng đỡ lẫn nhau. Làm công dân có bổn phận phục vụ tổ quốc. Làm thầy giáo 
có bổn phận dạy dỗ học trò cho tốt. Làm các nhà lãnh đạo có bổn phận phục 
vụ nhân dân, làm cho dân giàu nước mạnh, xã hội yên vui... 

Vì thế, Đức Giêsu đã nói: “Ai muốn theo tôi, hãy từ bỏ hẳn mình ởi, hãy vác 
khổ giá mình mỗi ngày và hãy dõi bước theo tôi! 

(Luca: 9, 28). 

“Vác khổ giá mình" tức là thi hành bổn phận và trách nhiệm của mình. 
Nếu mọi người đều ý thức về bổn phận và trách nhiệm, cố gắng thi hành mỗi 
ngày một tốt hơn; đồng thời ra sức hợp tác với người khác, người ta sẽ không 
có thì giờ rảnh để làm điều xấu, và ít khi có cơ hội sống một mình để bị cám 
dỗ làm điều xấu. 

©® 

Vào cuối chương này, người viết phần Truyện mới trưng dẫn một câu nói 
của Tăng Tử: 

“Tăng tử viết: '"hập mục sở thị, thập thủ sở chỉ, kỳ nghiêm hồi: Tăng tử nói 
rằng: mười mắt nhìn vào, mười tay chỉ vào, đáng sợ lắm thay!” 
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Điều đó, chứng tỏ rằng nội dung phần Truyện này chỉ có thể là ý tứ của 
Tăng tử mà môn đệ của ông (Có thể là Tử Tư, vì tư tưởng ở đây trùng hợp với 
tư tưởng ở sách Trung Dung.) đã tiếp thu để viết thành. 

Câu trên của Tăng Tử hàm chứa ý tứ trong hai trường hợp: 

1. Những tư tưởng xấu trong lòng tiểu nhân hiện rõ ra ngoài, bộc lộ ở nét 
mặt, ở dáng dấp cử chỉ, khiến cho người người đều hướng mắt nhìn vào, 
đều giơ tay chỉ vào. Trước tình trạng như vậy, thật là đáng sợ, đáng xấu 
hổ. 

2. Mặc dầu không có ai ở quanh mình, nhưng một khi người ta đã nghĩ 
hay làm điều xấu, thì tự trong tâm hồn kẻ ấy nảy sinh ra mặc cảm tội 
lỗi, dường như thấy có nhiều người chăm chú nhìn vào chỉ tay lên án tư 
tưởng, hành vi của mình. Đó cũng là một tâm trạng đáng sợ. Nếu tình 
trạng ấy cứ diễn ra lâu ngày không chấm dứt, kẻ ấy có thể rơi vào tâm 
bệnh với những khắc khoải, hoảng loạn như bị ma hành, quỉ ám. 


Dù ở vào trong trường hợp nào đã nêu trên, kẻ tiểu nhân hay người phạm 
tội đều gặp sự bất an, không thể sống hạnh phúc, an lạc được. 

Đối với những người có tâm lý thuộc dạng sơ đẳng tính (chóng quên), thì 
sau khi sám hối và chấm dứt làm điều xấu, tình trạng tâm bất an sẽ dứt theo, 
lòng trí được an lành. Nhưng đối với những người có tâm lý nhị đẳng tính 
(nhớ dai, hay hoài niệm), thì mặc dù đã sám hối và chấm dứt điều xấu, tâm 
trạng xao xuyến vẫn đeo đuổi suốt đời mỗi khi hồi tưởng chuyện cũ. 

Đúc kết những ý tưởng đã được trình bày ở phần trên, người viết phần 
Truyện nêu ra qui luật nhân quả và qui luật tâm thân liên hệ như sau: 

“Phú nhuận ốc, đức nhuận thân. Tâm quảng, thể bàn: Giàu có làm cho nhà 
cửa đẹp đẽ; đức hạnh làm cho thân thể nhuần nhã. Tâm hồn rộng mở, thân 
thể thư thái.” 

Nếu đã giàu có, người ta thường luôn có khuynh hướng muốn xây cất và 
trang hoàng cho đẹp nhà cửa. Như thế sự giàu có là nhân, xây cất trang 
hoàng nhà cửa cho đẹp là quả. Từ ví dụ cụ thể này, người viết phần Truyện 
chuyển qui luật nhân quả sang đức hạnh và vẻ tươi nhuận của thân thể. 
Người nào rơi vào các tình huống tứ đổ tường (rượu chè, cờ bạc, trai gái, 
nghiện hút), hoặc thường xuyên nuôi trong lòng sự hận thù, hiểm khích sẽ 
kém ăn, mất ngủ... thân xác khó lòng nhuần nhã, tươi tắn. Người có đức hạnh 
chân thật thì luôn có niềm tin trong lòng, vì thế không lo buôn, biết an phận 
chấp nhận hoàn cảnh của mình và không thù ghét, chống đối ai. Do đó người 
đức hạnh thường có tâm tư yên ổn, thánh thơi, thoải mái. Thân xác người đức 
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hạnh được phát triển đầy đủ; hệ thần kinh, hệ tuần hoàn và các cơ quan nội 
tạng, các tuyến nội tiết hoạt động điều hoà. Kết quả là thân thể được nhuần 
nhã tươi nhuận, cộng với một tỉnh thần lạc quan, hân hoan. Khoa tâm thể 
học hay khoa tâm sinh lý học (psycho-physiology) cho biết giữa tâm hồn và 
thể xác luôn có liên hệ chặt chẽ với nhau. Tâm tư bất ổn của một con người 
thiếu đạo đức rất dễ gây nên những tật bệnh nơi cơ thể. Ví dụ, sự uất hận, tức 
giận thường xuyên có thể gây ra chứng loét bao tử. Điều chỉnh tâm tư, sống 
chân chính thuần phác là những yếu tố quan trọng giúp cho việc chữa bệnh 
và lành bệnh. 

Cũng trong chiều hướng này mà ở Tây phương, Junéval] đã có một câu nói 
bất hủ: “Mens sana In corpora sano.” (Một tình thần lành mạnh trong một 
thân thể tráng kiện.) Dưới quan điểm Nho giáo, “một tỉnh thần lành mạnh” 
là tinh thần sống trong đức hạnh, “một thân thể tráng kiện” là thân thể tươi 
tắn, nhuần nhã. 

Tuy nhiên, không chỉ dừng lại ở đấy, người viết phần Truyện này còn nêu 
ra một qui luật tâm thần liên hệ có chiều kích bao la hơn: 

“Tâm quảng, thể bàn.” (Tâm hồn rộng mở, thân thể thư thái.) 

Tâm là một thể siêu hình, cho nên nó có thể nhỏ hẹp hơn hạt cát, hoặc nó 
cũng có thể rộng rãi, vô hạn, bao trùm vũ trụ. Vì là một thể siêu hình, tâm 
không lệ thuộc vào không gian và thời gian, nhưng nó lệ thuộc vào chính 
con người mang tâm. Với một người lúc nào cũng chỉ lưu ý tới những chuyện 
hạn hẹp, cục bộ trong khoảnh khắc thời gian và trong một không gian bé 
xíu, không ra ngoài miếng cơm, manh áo của mình; tức là lúc nào cũng chỉ 
bận tâm về chuyện bon chen với anh chị em, hàng xóm, láng giềng mình, thì 
tâm người ấy cũng nhỏ nhoi, hạn hẹp như vậy. Với một người sống vượt trên 
những sự việc vụn vặt tầm thường, không câu chấp nhỏ nhặt, thì tâm người 
ấy có chiều kích vũ trụ, xuyên suốt quá khứ, vị lai. Tâm ấy là tâm quảng đại, 
rộng rãi bao la, bao dung tha thứ, khoan nhân bác ái. Đó là cái tâm của thánh 
nhân mà Lục Tượng Sơn! đã nói tới khi ông tu tập trong cửa Khổng. 

“Vũ trụ tiện thị ngô tâm, ngô tâm tức thị vũ trụ: Vũ trụ là tâm của ta, tâm 
của ta tức là vũ trụ.” 

Sở dĩ tâm của phàm nhân quá nhỏ hẹp bởi vì tâm ấy đã bị cái “tư tâm” 
(lòng riêng) bao phủ mất rồi. Ông nói: “Thất trùng thiết thành, tư tâm dã: 
Bảy tầng thành sắt, ấy là lòng riêng vậy.” 


1 Lục Tượng Sơn: tên là Cửu Uyên (1139 - 1292). Đồng thời với Chu Hy, mở ra Tâm học phái, đối lập 
với Lý học của Chu Hy. 
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Do bị “tư tâm” bao vây chặt chẽ như ở bên trong bảy tầng thành sắt, cho 
nên cái tâm chân chính không rộng mở được. 

Vì có cái tâm bao la mà Lục Tượng Sơn đã nhận ra rằng thánh nhân ở 
Đông hải, Tây hải, Nam hải, Bắc hải, thánh nhân trong quá khứ và thánh 
nhân ở thời vị lai cũng chỉ là một, không có gì mâu thuẫn, sai khác trong giáo 
lý của thánh nhân. Ông nói: 

“Đông hải hữu thánh nhân xuất yên, thử tâm đồng dã, thử lý đồng dã. Tây 
hải hữu thánh nhân xuất yên; thử tâm đồng dã, thử lý đồng dã. Nam hải, 
Bắc hải hữu thánh nhân xuất yên, thử tâm đồng dã, thử lý đông dã. Thiên 
bách thế chi thượng hữu thánh nhân xuất yên, thử tâm đồng dã, thử lý đồng 
dã. Thiên bách thế chỉ hạ hữu thánh nhân xuất yên, thử tâm đồng dã, thử 
lý đông dã. - #3### th, May Ela, 8 Blh,. 991A th: 
he B]+,. MP l,. #32 ^Ah, Mua Ba, 2P J]a,. Ý 
nhờ LT4#^Adh Š; WxyEl, 9# EIb,. ƒñt2 T4 #^Adh 5 › 
W3 E]4,v W#P E]+”,. (Đông hải có thánh nhân ra đời, tâm ấy đồng, lý ấy 
đông. Tây hải có thánh nhân ra đời, tâm ấy đồng, lý ấy đồng. Nam hải, Bắc 
hải có thánh nhân ra đời, tâm ấy đồng, lý ấy đồng. Trăm nghìn đời trước có 
thánh nhân ra đời, tâm ấy đồng, lý ấy đồng. Trăm nghìn đời sau có thánh 
nhân ra đời, tâm ấy đồng, lý ấy đồng vậy.” 

Quan niệm có sự đồng nhất về tâm và lý không phân biệt không gian và 
thời gian, đó là Lục Tượng Sơn đã giữ được đạo thống chính truyền của Nho 
giáo từ Khổng tử, sang Tử Tư, tới Mạnh Tử. Tử Tư nói: 

“Bách thế dĩ sĩ thánh nhân nhi bất hoặc. - ® + V\42## Ä n 3Ä. ” (Cho 
rằng có đợi thánh nhân ở trăm đời sau, mình cũng không bị ngờ vực.) Nói thế 
có nghĩa là người quân tử đạt đạo Trung dung tức là đạt tới tâm thánh nhân 
trăm thế hệ, chẳng hề sai khác, nên không có gì đáng nghi ngờ nữa. 

Người nào tâm rộng mở tới mức tâm vũ trụ, cũng là tâm thánh nhân, thì 
thân thể người ấy thư thái, siêu thoát (Tâm quảng, thể bàn), không còn lệ 
thuộc vào thế gian, vào không gian, thời gian nhỏ bé nữa. Đạo Công giáo 
gọi là đạt tới “Nước Trời tại thế.” Như thế, người ấy đã bước từ phàm nhân 
lên thánh nhân. Muốn đạt trình độ ấy, người viết phần Truyện kết luận cho 
chương này: 

“Cố quân tử tất thành ky ý: Cho nên người quân tử ắt phải thành thật ý 
mình.” 


Thành ý là điều kiện cần; ý chí sắt đá và nỗ lực thăng tiến là điều kiện đủ. 


1112 


CHƯƠNG 7: CHÍNH TÂM, TU THÂN 


ĐỊ3R “A# ke” 4t. 4 9L1E, RE 
4E: ñØƒ@&Ệ, MÌ “f1; 47ƒ3ƒ?5, RỊ ®ff+t 
+: 45f&š. RỊ#fitf. 
+2 S # , 2a  Ñ, , lẻ ru T^ Bị , mm ®*#zu3‡}Lvk ö 
Da ‡llñ  # E3 a› ° 
(4ili>+ŸÝ. #212.) 
Sở vị “tu thân tại chính kỳ tâm” giả, thân hữu sở phẫn sĩ, tắc bất đắc kỳ 
chính; hữu sở khủng cụ, tắc bất đắc kỳ chính; hữu sở hiếu lạc, tắc bất đắc 
kỳ chính; hữu sở ưu hoạn, tắc bất đắc kỳ chính. 
Tâm bất tại yên, thị nhi bất kiến, thính nhi bất văn, thực nhi bất tri kỳ vị. 
Thử vị tu thân tại chính kỳ tâm. 
Hữu truyện chỉ thất chương, thích “chính tâm, tu thân”. 

Dịch nghĩã: 
Điều gọi là “sửa thân mình ở tại làm cho lòng mình được chính đáng”, ấy là 
mình có điều tức giận thì không được chính đáng; có điều sợ hãi, thì không 
được chính đáng; có điều ham vui, thì không được chính đáng; có điều lo 
buồn, thì không được chính đáng. 
Lòng không ở tại, thì nhìn mà không trông thấy, lắng tai mà không nghe 
thấy, ăn mà không biết mùi vị. 
Như thế là sửa thân mình ở tại làm cho lòng mình được chính đáng. 
Trên đây là chương thứ bảy của phần Truyện, giải rõ [ý nghĩa] “chính tâm, 
tu thân”. 


BÌNH GIẢI: 


Chữ “thân” ỏ đây không chỉ “thân thể” hay “thân xác”, mà chỉ “cơ sở tỉnh 
thần” hay “chủ thể tỉnh thần”; do đó nên dịch là “thân mình” hay “mình”, tức 
là nhấn mạnh tới phần tinh thần của con người. Vì thế “sửa thân mình” có 
nghĩa là sửa cái tỉnh thần của mình. Tĩnh thần, cái phần tỉnh anh trong con 
người cũng chính là “tâm” (lòng). Như thế “tu thân” chính là “tu tâm” vậy. 
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Dĩ nhiên, không thể hiểu “tu thân” là “sửa thân xác”, là tập thể dục để 
cho thân xác được gọn gàng, đẹp đẽ, khỏe mạnh, dẻo dai. Ngày xưa ở Đông 
phương không có bộ môn thể dục. Các thánh hiển cũng không dạy phải tập 
thể dục hằng ngày. Tại sao? Vì một khi người ta sống theo đúng đạo trời, ban 
ngày lao động trong công việc có chừng mực, đều đặn giữa thiên nhiên, thì 
thân thể đã được vận động. Đó là thao tác thân thể; vì thế thân thể sẽ phát 
triển đều đặn cơ bắp tùy theo tuổi một cách tự nhiên, không cần dành thời 
giờ riêng để tập thể dục nữa. 

Ngày nay, sở dĩ người ta phải khuyến khích tập thể dục hằng ngày, bởi vì có 
nhiều người ăn uống quá thừa thãi, sống biếng lười trong phòng ốc suốt ngày. 
Hoặc có những ngành nghề thường xuyên ngồi cả ngày trong văn phòng, cơ 
thể không đi lại vận động; do đó mới có môn thể dục để lập lại thế quân bình 
cho nếp sống. Còn đối với những người sính cái đẹp của cơ bắp nở nang cuồn 
cuộn; chuyên luyện tập cơ bắp để trình diễn nét thẩm mỹ của thân thể, đó 
lại là chuyện khác. Điều đó ra ngoài quan niệm sống theo đạo trời của cổ 
nhân. Đông phương.đã hiểu £u thân là £u tâm, thì chữ “thân” trong câu “thân 
hữu sở phẫn sĩ không cần phải sửa ra chữ “tâm” thành “tâm hữu sỡ phẫn 
sĩ” như Trình tử chủ trương (Chu Hy nhắc lại) nữa. Trong Tứ Thơ (Đại Học, 
Trung Dung) cụ Đoàn Trung Còn cũng theo Chu Hy sửa chữ “thân” thành 
chữ “tâm.” Ö đây, chúng ta dùng chữ “thân” như cổ bản. 

Căn cứ vào tiết đầu của chương 7 này, người viết phần Truyện cho biết: 
hễ mình có điều tức giận, có điều sợ hãi, có điều ham vul, có điều lo buồn 
thì không được chính đáng (thân hữu sở phẫn sí, tắc bất đắc kỳ chính; hữu 
sở khủng cụ...). Tuy nói trống không như thế, nhưng chúng ta phải hiểu là 
“Tâm không được chính đáng nếu trong lòng mình tức giận, sợ hãi, ham vui 
hoặc lo buồn.” 

Để hiểu rõ ý tưởng trong đoạn văn này, chúng ta cần phải liên hệ với ý 
tưởng trong phần “thành ý” ở chương trên. Bởi vì ý tưởng của lời Kinh (Khổng 
tử) được sắp theo thứ tự “bản mạt, nhân quả”. Thành ý là gốc (bản), là nhân 
của chính tâm. Chính tâm là ngọn (mạ), là quả của thành ý. Qua phần lý 
giải ở trên, chúng ta biết; ý thành là ý nhận biết điều ác là xấu, nhận biết 
điều thiện là tốt một cách tự nhiên, không phải ai dạy bảo hay ép uống gì cả; 
như ghét mùi hôi thối, như ưa thích cảnh tượng đẹp (Sở vị thành kỳ ý giả, vô 
tự khi dã; như ố ác xú, như hiếu hảo sắc. Thử chỉ vị tự khiểm.) Ý đã không 
thành thật thì tâm không thể chính đáng. 
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Ỏ đây, ý tưởng “mình có điều tức giận thì (tâm) không được chính đáng; có 
điều sợ hãi...; có điều ham vui...; có điều lo buồn thì (tâm) không được chính 
đáng" (thân hữu sở phẫn sĩí...; hữu sở khủng cụ...; hữu sở hiếu lạc...; hữu sở 
ưu hoạn, tắc [tâm] bất đắc kỳ chính), đem liên kết với ý tưởng ở trên thì: Sở 
dĩ “có điều tức giận, có điều sợ hãi, có điều ham vui, có điều lo buồn” là vì 
không có thành ý. Không thành ý cho nên tâm không chính đáng. Đó là qun 
luật nhân quả. 

Nhưng tại sao “tức giận, sợ hãi, ham vui, lo buồn” lại là không thành ý? 

Chúng ta nên biết rằng “tức giận, sợ hãi, ham vui, lo buồn" (phẫn sí, khủng 
cụ, hiếu lạc, ưu hoạn) được nói ở đây không phải là những tình cảm nằm 
trong “bảy thứ tình" (thất tình: hỷ, nộ, ai, lạc, ái, ố, dục: mừng, giận, thương, 
vui, yêu, ghét, muốn) đã được đề cập đến trong sách Trung Dung. Thất tình 
là những tình cảm bình thường ấy khi chưa phát ra gọi là “trung”; phát ra 
mà hợp lệ, có chừng mực, không thái quá, gọi là “hoà.” (Hỷ, nộ, ai, lạc... chi vị 
phát, vị chỉ trung; phát nhỉ giai trung tiết vị chỉ hoà. - #34 #š‡>* k#£. i2. 
!P: 4© ñn ý tự ñ› ?ÑZ fe Trung Dung, chương TI.) 

“Tức giận, sợ hãi, ham vui, lo buồn" ö đây là những tình cảm bất thường, 
có thể gây nên sự khủng hoảng nguy hiểm cho cá nhân, gia đình và xã hội. 
Những tình cảm bất thường này có liên hệ với bốn mối: danh, lợi, tình, quyền. 

Danh là tiếng tăm trỗi vượt mọi người. 

Lợi là của cải, tiền bạc, nhà cửa, điển sản... 

Tình là khuynh hướng liên kết với người khác phái (tình dục). 

Quyền là sự thống trị mọi người. 

Trong một chừng mực nào đó, danh, lợi, tình, quyền là những thứ kích 
thích người ta thăng tiến trong giai đoạn đầu đời. Có thích danh, lợi, tình, 
quyền người ta mới chịu khó phấn đấu, học hành. Nhưng đến tuổi trưởng 
thành, do khả năng “cách vật, người ta phải nhận ra danh, lợi, tình, quyền 
là những mối nguy hiểm, thường làm băng hoại con người. 

Do tài năng, đức hạnh mà có danh là chuyện tự nhiên. 

Do nỗ lực làm việc một cách chính đáng mà có lợi là chuyện tự nhiên. 

Do hôn nhân chân chính mà nảy sinh tình dục là chuyện tự nhiên. 

Do tài đức mà được trao quyền lãnh đạo là chuyện tự nhiên. 

Trái lại, ham danh, lợi, tình, quyền bất chấp đạo lý, làm tổn hại đến người 
khác là những tội ác. 
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Tĩnh thần con người vướng mắc vào danh, lợi, tình, quyền sẽ gặp một trong 
bốn tình huống mà người viết phần Truyện ở đây nhắc đến: tức giận, sợ hãi, 
ham vui, lo buồn. 

“Tức giận” là tình trạng hằn học, bất mãn vì bị người ta chiếm mất hoặc 
danh, hoặc lợi, hoặc tình, hoặc quyền. 

“Sợ hã là tình trạng tỉnh thần diễn ra sau khi đã gây nên tội ác vì sự 
tranh giành danh, lợi, tình, quyền (sợ bị báo thù hay bị án phạt). 

“Ham vu là tình trạng đam mê sau khi đã chiếm được danh, lợi, tình, 
quyền. 

“Lo buồn” là tình trạng tỉnh thần xảy ra sau khi thấy mình bỗng dưng 
bị mất danh, lợi, tình, quyền; hay khi thấy mình bất lực không với tới được 
danh, lợi, tình, quyền. 

Như thế, về một phương diện nào đó, danh, lợi, tình, quyền là những đầu 
mối làm cho người ta sa vào những tình cảm bất thường (tức giận, sợ hãi, 
ham vui, lo buồn) thì lòng háo danh, hám lợi, mê tình, tham quyền là những 
điều xấu. 

Người tu đạo đại học phải thành thật nhận ra như nhận ra mùi hôi thối (ác 
xú); và tự nhiên phải lánh xa. 

Ví bằng không nhận ra một cách tự nhiên là do lỗi không “cách vật (danh, 
lợi, tình, quyền) để “trí tr”. Nếu đã “cách vật trí tr mà không nhận ra một 
cách tự nhiên, lại còn ham mê; đó là đã không thành thật ý mình (thành kỳ 
ý). Không thành thật ý mình ấy là tự lừa dối mình (£ự khi) vậy. 

Nhận ra một cách thành thật tự nhiên (¿hành ý), thì tâm sẽ không bị rơi 
vào những tình trạng: “tức giận” (phẫn sj), “sợ hãi” (khủng cụ), “ham vu? 
(hiếu lạc), “lo buồn” (ưu hoạn). 

Được như vậy, đó là “chính tâm” (tâm hồn ngay thẳng, không bị lung lạc). 

©® 

Không những cần tránh sa vào những tâm trạng lệch lạc đã nói trên, người 
tu đạo còn cần phải tránh tình trạng “tâm bất tạ, mới giữ cho tâm mình 
được chính đáng. 

“Tâm bất tại yên, thị nhi bất kiến, thính nhi bất văn, thực nhi bất tri kỳ 
vị: Lòng không ở tại, thì nhìn mà không trông thấy, lắng tai mà không nghe 
thấy, ăn mà không biết mùi vị.” 

“Tâm bất tạ? là tình trạng tâm không hiện diện ngay chính không gian 
và thời gian mà người ta đang sống. Người ở tình trạng ấy trở nên ngây ngô, 
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thẫn thờ như người mất hồn: mắt mở mà không trông thấy vật ở trước mắt, 
tai không bị che bịt mà không nghe thấy âm thanh rộn ràng chung quanh; 
thậm chí có khi miệng nhai thực phẩm mà không cảm thấy mùi vị mặn, nhạt, 
thơm, ngọt... Tâm người ấy như bị đời đi chỗ khác, sang một thời gian khác, 
không còn hiện hữu trong thân xác nữa. “Tâm bất tạ? có thể ở vào một trong 
ba trường hợp sau đây: 
1. Đối với loại người mắc bệnh lãng trí do bẩm sinh hay do não bị thương 
tật (chấn thương sọ não, tai biến mạch máu não), ý tưởng không thể tập 
trung; người bệnh không thể chú tâm vào một việc gì, một đối tượng nào. 


2. Đối với loại người đặc biệt như khoa học gia, triết gia, thánh nhân... 
cũng có thể ở vào tình trạng “tâm bất tại.” Ví dụ: Một khoa học gia có thể 
miệt mài trong phòng thí nghiệm, tâm bị cuốn hút vào đối tượng đến nỗi 
quên ăn mà không biết đói; bởi vì tâm không đặt vào dạ dày như người 
thường. Tương truyền rằng hiền triết Socrate trên đường đi dự tiệc lại 
đứng ngây giữa cánh đồng cả đêm vì bận tâm suy tư. Thánh Thomas có 
thể nghĩ đến Thiên Chúa mà quên đi sự đau đón do con dao mổ của y sĩ. 
Quan Vân Trường chú tâm đánh cờ với Mã Thốc để quên sự đau đón do 
Hoa Đà mổ thịt, nạo xương ở cánh tay. 


3. Đối với những người thường bị dục vọng lôi cuốn, tâm có thể bị một hình 
ảnh nào đó đưa đi xa, không còn trông thấy những gì đáng phải thấy, 
không còn biết đến cả mùi vị của đồ ăn thức uống. 

Trường hợp thứ 3 này chính là điều mà người viết phần Truyện ở đây 
muốn chỉ đến. Loại người này vì “tâm bất tạ? nên trước những việc thuộc 
bổn phận, trách nhiệm của mình cũng không còn lưu tâm đến nữa. “Tâm bất 
tạ như thế là “tâm bất chính”. “Tâm bất chính” xảy ra là do không “thành 
ý”: không thành thật nhận ra đâu là phải, đâu là trái, đâu là tốt, đâu là xấu. 

Không thành ý thì tâm không chính; tâm không chính tức là thân không 
được tu. Do đó, người viết phần Truyện đi đến kết luận: “Như thế sửa thân 
mình ở tại làm cho lòng mình được chính đáng” (Thử vị tu thân, tại chính 
kỳ tâm). “Chính” ấy là điều kiện cần để thành tựu bước “tu thân”, bước thứ 5 
trong Bát điều mục của cương lĩnh Đại học. 
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Nhìn sang nhà Phật, trường hợp “tâm bất tạ, lang thang đây đó được gọi 
là tình trạng “tâm viên ý mẩ” (tâm vượn, ý ngựa). Tâm như con vượn chuyền 
cành, ý như con ngựa sải vó khắp nơi. Đôi khi, tâm ý tung hoành ngông cuồng 
gây ra nhiều hậu quả tai hại. Cho nên Thiền tông đã dùng hình ảnh “con 
trâu đen" (hắc ngưu) làm biểu tượng. Con trâu chỉ sức mạnh hung hãn của 
tâm cuồng khấu. Màu đen chỉ việc xấu, tội ác do tâm gây ra. Vì thế, việc tu 
Thiền khởi sự từ lúc người ta nhận ra tâm mình là một con trâu đen thất lạc 
và đi tìm nó về. Con trâu đen được dẫn dụ khéo léo, dần dần trở nên trắng 
từ mõm đến đuôi và chịu cho người ta cưỡi về nhà. Con trâu trắng của nhà 
Thiển là hình ảnh “tâm chính” của nhà Nho đó vậy, hình ảnh “cưỡi trâu về 
nhà” (ky ngưu qui gia) trong Thập mục ngưu đồ (Mười bức tranh chăn trâu) 
nói lên một bước tiến xa trên đường tu, biểu thị tình trạng “tâm bất tạ đã 
chấm dứt. Tâm và thân trở nên “nhất như”, cùng nhau trở về cội nguồn chân 
như (phản bổn hoàn nguyên); nói theo nhà Nho là đạt đến trạng thái “phối 
Thiên” đó vậy. 
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Sở vị “tể kỳ gia, tại tu kỳ thân” giả, nhân chi kỳ sở thân ái, nhi tịch yên; 
chỉ kỳ sở tiện ố, nhi tịch yên; chỉ kỳ sở úy kính, nhi tịch yên; chỉ kỳ sở 
ai căng, nhỉ tịch yên; chỉ kỳ sở ngạo đọa, nhi tịch yên. Cố hiếu nhi tri kỳ 
ác, ố nhi tri kỳ mỹ giả, thiên hạ tiển hỹ. 
Cố ngạn hữu chỉ viết: “Nhân mạc tri kỳ tử chỉ ác, mạc tri kỳ miêu chỉ 
thạc.” 
Thử vị thân bất tu, bất khả dĩ tềể kỳ gia. 
Hữu truyện chi bát chương, thích “tu thân tề gia”. 

Dịch nghĩa: 

Điều gọi là “điều chỉnh nhà mình ở tại sửa thân mình” ấy là người ta 
đối với kẻ mình yêu mến thì hay thiên lệch; đối với kẻ mình khinh ghét 
thì hay thiên lệch; đối với kẻ mình kính sợ, thì hay thiên lệch; đối với kẻ 
mình thương xót, thì hay thiên lệch; đối với kẻ mình coi thường, thì hay 
thiên lệch. Cho nên, ưa thích ai mà biết đến cái xấu của họ, ghét ai mà 
biết đến cái đẹp của họ, thiên hạ ít có vậy. 


Œˆ - si ^ ~ z*  È Nở ở ^ A2 zử AZ 2 
Vì thế có câu tục ngữ nói rằng: “Người ta chắng biết cái xấu của con 
2 _ S8 lì 2x2, 2 > ` * 
mình, chẳng biết cái tốt của lúa nhà mình. ” 


Như thế gọi là thân không sửa, không thể điều chỉnh nhà mình được. 


Trên đây là chương thứ tám của phần Truyện, giải rõ [ý nghĩa của] “tu 
thân, tề gia”. 
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s = 
BINH GIAI: 

Ỏ chương trên đã nói “chính tâm” là điều kiện cần thiết để tu thân. Chương 
này bàn về khuynh hướng tâm lý thiên lệch làm trở ngại cho việc tu thân, 
đồng thời trở ngại cho việc điều chỉnh gia đình (¿£ề gia). 








Lẽ thường trong thiên lệch, đại đa số nhân loại thường xuyên có tâm lý 
thiên lệch, tình cảm làm mờ lý trí, không có sự nhận định vô tư: 

“Nhân chi kỳ sở thân ái, nhi tịch yên; chỉ kỳ sở tiện ố, nhi tịch yên; chỉ kỳ 
sở úy kính, nhi tịch yên; chỉ kỳ sở ai căng, nhi tịch yên; chỉ kỳ sở ngạo đọa, 
nhĩ tịch yên.” 

Đối với kẻ mình yêu mến (thân ái), người ta chỉ nhìn thấy những ưu điểm 
mà không thấy khuyết điểm; do đó nảy sinh ra sự bênh vực, bao che mặc dù 
khi kẻ ấy đã có lỗi lầm nặng nề. 

Đối với kẻ mình khinh ghét (tiện ốí, người ta chỉ nhìn thấy những khuyết 
điểm, những nết xấu của kẻ ấy, mà không hề thấy điều tốt, điều hay; do đó 
nảy sinh ra sự ghét bỏ, trù dập một cách oan uổng, mặc dù kẻ ấy có biểu lộ 
thiện chí. 

Đối với kẻ mình kính sợ (úy kính), người ta chỉ một lòng thán phục, sợ sệt, 
không bao giờ dám nhìn kỹ để xét về thực chất của đối tượng mình kính sợ; 
nếu kẻ ấy phán bảo điều gì thì người ta răm rắp tuân theo, không hề nghi 
ngờ. Giá như có ai đó nói đụng chạm tới, thì người ta cho là phạm thượng, vô 
lễ... 

Đối với kẻ mình thương xót (ai căng), người ta chỉ nhìn thấy những điểm 
đáng thương, mặc dù kẻ ấy có hạnh kiểm xấu xa, có tâm địa hiểm độc, người 
ta vẫn thương, vẫn nâng đỡ, hoặc tha thứ. 

Đối với kẻ mình coi thường (ngạo đọa) người ta chỉ nhìn thấy những điều ti 
tiện, nhỏ mọn, kém cỏi của kẻ ấy; không cần xét xem kẻ ấy có tài năng gì ẩn 
giấu, có điều gì đã cải tiến; trước sau người ta vẫn một lòng coi nhẹ. 

Cái tâm lý đầy thành kiến với kẻ mình yêu (thân ái), đầy thành kiến với kẻ 
mình khinh ghét (tiện ốí, đầy thành kiến với kẻ mình kính sợ (úy kính), đầy 
thành kiến với kẻ mình thương xót (ai căng), đầy thành kiến với kẻ mình coi 
thường (ngạo đọa), đó là sự thiên lệch. Trong quá trình tu thân, người ta cần 
phải điều chỉnh lại sự thiên lệch ấy. 

Thực ra, sự thiên lệch ấy đã quá sâu vào tâm lý con người muôn thuở, cho 
nên mới có những câu ca dao tục ngữ như: 
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“Yêu ai yêu cả đường ởi, 

“Ghét ai, ghét cả tông chỉ họ hàng.” 
Hay là: 

“Yêu nhau vạn sự chẳng nề, 

“Một trăm chỗ lệch cũng kê cho bằng.” 
Hay là: 

“Thương nhau quả ấu cũng tròn...” 

Đành rằng phá bỏ một thành kiến, một thiên kiến lệch lạc không phải là 
dễ; nhưng đó là điều kiện tất yếu để trở nên một chính nhân quân tử. Muốn 
thành người quân tử, người ta phải quyết chí tu thân bằng cách khởi sự lại 
cho đúng đắn quá trình “cách vật, trí tri, thành ý, chính tâm”. Nhìn ra cái 
“mặt bên kia” của kẻ mình yêu mến, kẻ mình khinh ghét, kẻ mình kính sợ, kẻ 
mình thương xót, kẻ mình coi thường; đó là người ta mới thực sự “cách vật” 
đến nơi đến chốn. Cách vật thấu đáo rồi, người ta mới nhận ra được: 

- Trong kẻ mình yêu mến có điều xấu xa... 

- Trong kẻ mình khinh ghét có ưu điểm... 

- Trong kẻ mình kính sợ có điều tầm thường... 

- Trong kẻ mình thương xót có điều đáng chê... 

- Trong kẻ mình coi thường có điều đáng trọng... 

Nhận ra “mặt bên kia” được rồi thì việc xử lý thế nào cho thích hợp không 
còn là điều khó nữa. Tuy nhiên, người viết phần Truyện nhận xét: 

“Hiếu nhỉ tri kỳ ác, ố nhỉ tri kỳ mỹ giả, thiên hạ tiển hỹ: ưa thích ai mà 
biết đến cái xấu của họ, ghét ai mà biết đến cái đẹp của họ, thiên hạ ít có vậy.” 

Biết đến cái xấu của kẻ mình ưa thích; biết đến cái đẹp của kẻ mình ghét, 
tức là nhìn ra “mặt bên kia”. Thế mà, trong thiên hạ ít có người nhìn ra “mặt 
bên kia” của con người. Cái khó của sự tu thân ở chỗ đó. Nó cũng khó khăn 
như theo đạo Trung dung vậy, ít người theo được. (Trung dung kỳ chí hỹ hồ. 
Dân tiển năng cửu hỹ! - *†? 3t ##®&-Ƒ ! K#Ý?È 4®. (Trung dung cao 
siêu vậy thay! Ít người theo được lâu rồi!) 

Đó chỉ là tâm lý thường tình thôi, nhưng người ta khó lòng vượt qua được. 
Cho nên dân gian Trung Hoa có câu tục ngữ rằng: 

“Nhân mạc tri kỳ tử chỉ ác, mạc tri kỳ miêu chỉ thạc: Người ta chẳng hề 
biết cái xấu của con mình, chẳng hề biết cái tốt của lúa nhà mình.” 
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Chẳng biết cái xấu của con mình vì quá yêu con mình; chẳng biết cái tốt 
của lúa nhà mình là do lòng tham vô đáy, chỉ thấy cái tốt của lúa nhà người, 
từ đó muốn thu gom về nhà mình hết. Cả hai trường hợp trên đều thuộc tâm 
lý thiên lệch. Yêu thương quá đáng là thiên lệch và tham lam quá đáng cũng 
là thiên lệch vậy. 

Nhưng tại sao sự thiên lệch lại gây trở ngại cho việc điều chỉnh gia đình 
(tề gia)? 

Xin thưa rằng: làm một người cha trong gia đình mà có tâm lý thiên lệch 
làm sao nhận ra ưu điểm, khuyết điểm, nhược điểm của các con để hướng 
dẫn, sửa dạy cho đúng, hoặc để điều động các con trong sinh hoạt gia đình? 

Đứa con đáng khen thì lại ghét bỏ, mắng nhiếc hoặc lạnh nhạt; đứa con 
biếng lười nhưng khéo miệng nịnh hót, che đậy lại được ưu ái. Những sự 
thiên lệch trong cách đối xử của người cha sẽ tạo nên: 

- Mối bất bình giữa anh chị em với nhau; 

- Mối bất bình giữa cha và con; 

- Mối bất bình giữa mẹ và con nếu mẹ cùng quan điểm với cha; 

- Mối bất bình giữa cha và mẹ, nếu mẹ không cùng quan điểm với cha. 


Ngoài ra sự thiên lệch của người cha đối với những người xung quanh (họ 
hàng, xóm giềng...) còn là tấm gương xấu cho các con nữa. 

Do sự thiên lệch dây chuyền trong nhà, mà hoà khí gia đình không còn. 
Trong anh em nảy sinh ghen ghét, oán hận, chia phe cánh... thì tổ ấm gia 
đình sẽ biến thành một chốn lưu đày, một trại giam... và cũng có thể có những 
người con bỏ “trại giam” ấy, dứt tình đoạn nghĩa với cha mẹ anh em mà đi 
bụi đời. 

Nếu như vậy, việc £ể gia sẽ bất thành, là do người cha không biết tu thân. 
Do đó, cổ nhân đã rất có lý khi chủ trương rằng £u thân là gốc, tề gia là ngọn. 
Có sửa mình hẳn hoi mới điều chỉnh gia đình được. 
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Sở vị “trị quốc, tất tiên tê kỳ gia”, kỳ gia bất khả giáo, nhi năng giáo 
nhân giả, vô chỉ. Cố quân tử bất xuất gia nhi thành giáo ư quốc. Hiếu 
giả sở dĩ sự quân dã; đễ giả sở dĩ sự trưởng giả; từ giả sở dĩ sử chúng dã. 
Khang Cáo viết: “Như bảo xích tử.” Tâm thành cầu chỉ; tuy bất trúng, 
bất viễn hỹ. Vị hữu học dưỡng tử, nhi hậu giá giả dã. 
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Nhất gia nhân, nhất quốc hưng nhân; nhất gia nhượng, nhất quốc hưng 
nhượng. Nhất nhân tham lệ, nhất quốc tác loạn. Kỳ cơ như thử. Thử vị: 
“Nhất ngôn phẫn sự, nhất nhân định quốc.” 

Nghiêu, Thuấn suất thiên hạ dĩ nhân, nhi dân tùng chỉ. Kiệt, Trụ suất 
thiên hạ dĩ bạo, nhi dân tùng chi. Kỳ sở lệnh phản kỳ sở hiếu, nhĩ dân 
bất tùng. Cố quân tử hữu chư kỷ, nhi hậu cầu chư nhân; vô chư kỷ, nhi 
hậu phi chư nhân Sở tàng hồ thân bất thứ, nhi năng dụ chư nhân giả, vị 
chi hữu dã. Cố trị quốc, tại tể kỳ gia. 

Thi vân: “Đào chỉ yêu yêu, kỳ diệp tần tần; chi tử vu qui, nghĩ kỳ gia 
nhân.” Nghi kỳ gia nhân, nhi hậu khả dĩ giáo quốc nhân. 

Thị vân: “Nghi huynh nghi đệ.” Nghĩ huynh nghỉ đệ, nhĩ hậu khả dĩ giáo 
quốc nhân. 

Thi vân: “Ky nghĩ bất thắc, chính thị tứ quốc”, kỳ vị phụ, tử, huynh, đệ 
túc pháp, nhi hậu dân pháp chi dã. Thử vị trị quốc tại tề kỳ gia. 


Hữu truyện chi cửu chương, thích “tề gia trị quốc”. 


Dịch nghĩa: 
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Điều gọi là “trị nước trước hết điều chỉnh nhà mình” ấy là nhà mình 
không giáo dục được mà có thể giáo dục được người khác, điều đó không 
có. Cho nên bậc quân tử không ra khỏi nhà mà thành tựu được việc giáo 
dục dân nước. Đức hiếu cốt để thờ vua; đức đễ cốt để tôn trọng người 
trên; đức từ cốt để sai khiến dân chúng. 


Thiên Khang Cáo nói rằng: “Như giữ gìn con đỏ.” Có lòng thành tìm 
hiểu tuy không trúng thì cũng không xa. Chưa từng có ai học nuôi con 
rồi sau mới lấy chồng. 


Một nhà làm điều nhân, một nưóc cũng dấy lên điều nhân; một nhà 
có sự nhường nhịn, một nước cũng dấy lên sự nhường nhịn. Một người 
tham lam ngang ngược, một nước phát khởi rối loạn. Cái mầm mống 
phát động là như thế. Thế gọi là: “Một lời làm hỏng việc, một người ổn 
định được nước.” 

Vua Nghiêu, vua Thuấn lấy đức nhân điều khiển thiên hạ, thì dân theo; 
vua Riệt, vua Trụ lấy bạo tàn điều khiển thiên hạ, thì dân theo. Mệnh 
lệnh của mình mà trái với điều mình ưa thích thì dân không theo. Cho 
nên bậc quân tử có điều gì ở mình rồi sau mới đòi hỏi ở người; không có 
ở mình rồi sau mới khiến không có ở người được. Điều mà thân mình 
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chẳng tự suy mình ra người, lại đem dạy bảo cho người, chưa hề có vậy. 
Cho nên việc trị nước ở tại việc điều chỉnh gia đình. 


Kinh Thi rằng: “Cây đào mơn mổn, lá nó sum suê, nàng ấy về nhà chồng, 
cư xử hợp với người trong nhà.” Cư xử hợp với người trong nhà, rồi sau 
mới có thể giáo dục người trong nước. 


Kinh Thị rằng: “Xứng hợp với anh, xứng hợp với em.” Xứng hợp với anh, 
xứng hợp với em, rồi sau mới có thể giáo dục người trong nước. 


Kinh Thi rằng: “Dáng mạo không sai lầm, làm cho bốn nước được ngay 
thẳng.” Làm cha, con, anh, em đều giữ đủ phép tắc, rồi sau dân chúng 
mới bắt chước. Thế là việc trị nước ở tại điều chỉnh nhà mình. 

Trên đây là chương thứ chín phần Truyện, giải rõ [ý nghĩa của] “tề gia, 
trị quốc”. 
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Trị nước là một việc lớn vì có liên hệ tới sự hưng thịnh hoặc suy vong của 
một quốc gia, bao gồm rất nhiều người. Thành công trong việc trị nước là một 
thành công vĩ đại, nức tiếng ngàn thu. Do đó, những người ham danh, lợi, 
tình, quyền thích việc chính trị đã đành; ngay cả những người đạo đức coi rẻ 
danh, lợi... vẫn ham thích chính trị. Lý do ở chỗ chính trị là cơ hội, điều kiện 
để cho người ta có thể thực thi đức vị tha, bác ái với một tầm mức rộng rãi 
nhất. Làm một thường dân, tầm ảnh hưởng hẹp hòi, chỉ có thể thi hành bác ái 
với xóm làng. Làm một tu sĩ không vướng bận gia đình, có thể thi hành bác ái 
với một số quần chúng lớn hơn. Làm một nhà chính trị lãnh đạo cả một nước 
có thể thi hành bác ái với cả muôn triệu người. Công đức ấy to tát lắm. Do đó, 
“trị nước là một việc hấp dẫn với cả thường dân lẫn trí thức! 

Biết rằng “trị nước” là việc trọng đại cho nên người ta thường chăm chú vào 
những vấn đề có liên hệ mật thiết với việc chính trị như: quân sự, kinh tế, tài 
chính, văn hóa, giáo dục, ngoại giao... mà không mấy a1 quan tâm tới một vấn 
đề có vẻ nhỏ nhoi: đó là “tề gia” (điều chỉnh gia đình của mình). 

Ö đây, sách Đại học đem người ta trở về vấn đề cốt lõi, vấn đề nền tảng và 
biện cho ra lẽ vấn đề ấy: “Trị quốc, tất tiên tể kỳ gia: Trị nước, trước hết điều 
chỉnh nhà mình.” 

Cũng xin lưu ý rằng, ngày xưa ở Trung Hoa, bên cạnh vua có bậc Tam công 
(Thái Sư, Thái Bảo, Thái Phó). Đó là ba vị quan đầu triều làm cố vấn cho vua. 
“Tam công luận đạo” (ba vị công bàn về đạo) có nghĩa là bậc Tam công chỉ 
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bàn về những vấn đề thuộc về nền tảng, nói khác đi là vấn đề “thượng tầng”, 
tức là “đạo lược”, là chủ đạo tỉnh thần của cả nước, từ vua xuống các quan và 
toàn dân. Còn các việc thuộc về “chính lược” (sách lược chính trị) thì dành cho 
các quan khanh thuộc các Bộ (ngày nay là các Bộ trưởng). Việc thi hành các 
chính sách thuộc về phần “thuật” thì dành cho các chức việc cấp dưới. 

Vì vậy, chúng ta không nên ngạc nhiên khi thấy sách Đại học bàn về trị 
nước mà không nói tới các chính sách (quân sự, kinh tế, tài chính, văn hóa, 
giáo dục...). Ở đây, trong bát điều mục thuộc cương lĩnh Đại học có “tề gia, trị 
quốc” nằm trong phần “đạo lược, chỉ về tỉnh thần và đạo đức. Trị nước mà 
chú trọng về tỉnh thần và đạo đức thì việc chính trị mới vững bền, mới tạo 
phúc cho dân. Có thể nói, vấn đề đang được bàn tới ở đây thuộc về phần Minh 
triết của đạo trị nước. 

Trong chiều hướng ấy, người viết phần Truyện đã minh giải phần Kinh ở 
trên bằng nhận định cho rằng: 

“Kỳ gia bất khả giáo, nhi năng giáo nhân dã, vô chï: Nhà mình không giáo 
dục được, mà có thể giáo dục được người khác, điều đó không có!” 

Trị nước là giáo dục cả thiên hạ tuân theo chính đạo, theo pháp luật; thế 
mà người cai trị lại không giáo dục được vợ con trong nhà (£ề gia), làm sao có 
thể giáo dục được người ngoài là dân cả nước (trị quốc)? 

Thực tế cho thấy rằng: đối với một nhân vật lãnh đạo đất nước, thường 
xuyên có trăm nghìn tai mắt đều nhắm vào để nhìn ngắm, nghe ngóng từng 
lời nói, từng cử chỉ, từng đường đi nước bước của người ấy và của gia đình 
người ấy, không bỏ sót một chi tiết nhỏ mọn nào. 

Tục ngữ nói: “Tiếng lành đồn xa, tiếng dữ đồn xa.” Một đồn mười, mười đồn 
trăm... chỉ trong một thời gian ngắn, cả nước đều biết cách sinh hoạt trong 
gia đình bậc lãnh đạo. Nếu bậc lãnh đạo điều chỉnh gia đình tốt, vợ con đạo 
đức, trên thuận dưới hoà, chăm chỉ học tập, hành vi đúng đắn... thì cả nước 
sẽ bắt chước theo. Mọi người cùng đua nhau cố gắng bắt chước cho bằng được, 
nếu bậc lãnh đạo không thể điều chỉnh gia đình, hoặc không thiết gì đến việc 
tề gia, để vợ con thất đức, ăn chơi trụy lạc, anh em xung khắc, vi phạm pháp 
luật... thì cả nước cũng theo gương ấy mà sống buông thả, chẳng tôn trọng 
phép nước. 

Vì thế người viết phần Truyện mới nói: 

“Cố quân tử bất xuất gia nhi thành giáo ư quốc: Cho nên bậc quân tử 
không ra khỏi nhà mà thành tựu được việc giáo dục dân nước.” 
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Dĩ nhiên chữ “quân tử” trong câu sách này chỉ những nhà cai trị, tiêu biểu 
là vị nguyên thủ quốc gia, chứ không phải nói đến những người quân tử trong 
dân dã. Những người quân tử ở vai dân bất quá chỉ gây ảnh hưởng chút ít 
trong xóm làng, trong một khu phố..., khó lòng tác động trên cả nước được. 
Câu này dùng để dạy cho những người nào trong tương lai có chí hướng trở 
nên những bậc cai trị. Những người quân tử ở vai cai trị phải học nằm lòng 
rằng: việc £ề gia của mình ảnh hưởng rất lớn tới việc trị quốc. Có thể xác định 
mạnh mẽ rằng: việc £ể gia quyết định việc £rị quốc. 

Do tiếng đồn trong dân gian, những hành vi trong gia đình của người quân 
tử ở vai cai trị có thể làm mẫu mực cho mọi người trong nước. Người quân tử 
ấy chưa cần bước ra ngoài lên tiếng kêu gọi, thúc đẩy, thì mọi người đã theo 
gương tốt của người ấy mà điều chỉnh gia đình của họ rồi. Mọi người biết điều 
chỉnh gia đình, biết dạy dỗ con cái trong chính đạo, đó là việc giáo dục dân 
nước bắt đầu thành tựu. 

Giải thích 2 câu Truyện này, Phan Bội Châu viết: 


“Kinh có nói rằng: Muốn trị được nước, tất phải tê cho hết cả thảy nhà ở 
trong nước là ý nghĩa như thế này: Kỳ gia bất khả giáo... 

“Hễ ở trong nhà mình còn không dạy được, mà hay dạy được người cả nước, 
chắc không có đạo lý ấy (Kỳ gia bất khả giáo..). Bỏi vì nhà tức là cái nước nhỏ, 
nước tức là cái nhà lón. Vậy nên quân tử chẳng bao giờ trừ nhà ra ngoài mà 
thành việc giáo dục ư trong nước được (cố quân tử bất xuất gia...). 

“Hai chữ Xuất giaˆ khó thích nghĩa! Xuất giaˆ nghĩa là nhà mà không dạy. 
Ý nói rằng: muốn dạy cả nước tất cần phải dạy từ nhà; dạy hết cả từ nhà tức 
là dạy cả nước; mà bắt đầu phải dạy từ nhà mình, nên nói rằng: “bất xuất 


” 


gia”. 

(Khổng học đăng, quyển I, trang 281). 
Phan Bội Châu dịch “tể kỳ gia” là “tề cho hết cả thảy nhà ở trong nước); 
tức là cụ Phan hiểu đoạn văn Truyện này theo nghĩa “chính lược" (sách lược 
chính trị). Trong “chính lược” có chính sách giáo dục. Chính sách giáo dục 
đưa ra kế hoạch dạy dỗ toàn thể dân chúng cần có nhiều kinh phí để: đào 
luyện giáo viên, xây dựng các trường học, soạn chương trình và ấn loát sách 
giáo khoa... những điều kiện này chưa thể có ở thời Xuân Thu (thời gian ra 
đời sách Đại Học trước Công nguyên khoảng 450 năm), vì bấy giờ tình trạng 
văn minh tiến hóa, tổ chức xã hội chưa đạt tới! Vì hiểu như thế, cho nên cụ 
Phan mới dịch “tề kỳ gia” là “tề cho hết cả thảy nhà ở trong nước" và dịch “bất 

xuất gia” là “chẳng bao giờ trừ nhà ra ngoài? ! 
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Thực ra, đoạn văn Truyện này phải được hiểu theo nghĩa “đạo lược” (sách 
lược chủ đạo). Trong đạo lược, người ở cương vị cai trị phải làm gương đạo 
đức, làm gương £ề gĩa thì mọi người trong nước sẽ bắt chước theo. Như thế, “£ể 
kỳ gia” là “điều chỉnh nhà mình" (nhà của người lãnh đạo, cai trị dân chúng); 
“bất xuất gia” là “không ra khỏi nhà”. Chỉ cần ở trong nhà nêu gương tốt mà 
tiếng tăm cũng được loan truyền ra cả nước, tạo nên một phong trào sống đạo 
đức trong các gia đình dân chúng. 

Trong chiều hướng triết học Lão tử và tư tưởng sách Trung dung, đây là 
đường lối “vô vi nhi thành”: không làm mà thành tựu (không phải lên tiếng 
dạy dỗ mà thành tựu việc dạy dỗ). 


Thế thì trong gia đình, người quân tử ở cương vị cai trị phải thi hành 
những đạo lý gì? 

Người viết phần Truyện nói: 

“Hiếu giả sở đĩ sự quân dã, đễ giả sở dĩ sự trưởng dã; từ giả sở dĩ sử chúng 
dã: Đức hiếu cốt để thờ vua; đức đễ cốt để tôn trọng người trên; đức từ cốt để 
sai khiến dân chúng.” 

Trong phạm vì £ề gia, người quân tử cần phải thi hành ba đức: hiếu, đễ, từ. 

Hiếu là tôn kính, phụng dưỡng, làm vui lòng cha mẹ. Ở văn mạch của câu 
này, chúng ta cần phải hiểu người quân tử tuy không phải là vua, nhưng 
cũng là một ông quan tham gia việc trị nước. Ông quan cai trị cần thi hành 
đức hiếu với cha mẹ, đồng thời vận dụng đức hiếu để tôn thờ vua (vị lãnh đạo 
tối cao và lý tưởng). Vua cũng như là cha mẹ của mình. Làm việc nước mà 
không tôn kính vua thì việc nước không thành. Hiếu với cha mẹ còn để làm 
gương cho dân chúng dưới quyền mình cai trị, khiến họ bắt chước mà tôn thờ 
cha mẹ họ. 

Để là tôn trọng người trên. 

Ông quan cai trị cần thi hành đức đế với anh mình, đồng thời vận dụng đức 
đễ tôn trọng những người có tài đức xứng đáng làm thầy mình. Điều này còn 
để làm gương cho dân biết tôn trọng những bậc tiền bối, bậc kỳ lão, những 
đàn anh trong thôn xóm. 

Từ là thương yêu, giúp đố người dưới. 

Ông quan cai trị cần thi hành đức từ với vợ con, với kẻ bề dưới trong nhà; 
để rồi vận dụng đức từ đối xử với dân chúng. Muốn sai khiến dân chúng làm 
việc nước thì phải biết thương yêu, giúp đỡ dân cho họ được an cư lạc nghiệp. 
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Ngay cả đối với một ông vua (ngày nay là tổng thống, chủ tịch nước) là lãnh 
tụ lớn nhất trong nước cũng cần có hiếu với cha mẹ và tôn kính tổ tiên để nêu 
gương sáng cho dân. Vua cần phải có đức đễ tức là biết tôn trọng các bậc hiền 
sĩ trong nước, coi họ như những bậc thầy bề trên của mình. Vua càng cần phải 
phát huy đức £ừ đối với dân chúng thì việc trị nước mới tốt đẹp được. 

Như thế, đạo “trị quốc” chỉ là triển khai đạo “tể gia” mà thôi. Do £ể gia mà 
suy ra việc rj quốc. 

Về điểm này, Chu Hy đã nói: “Thân tu thời gia đình có thể dạy được. Hiếu, 
đễ, từ, là để tu thân và dạy gia đình. Song đối với nước, cái đạo thờ vua, thờ 
bậc trưởng, sai khiến dân cũng không ngoài ở đó cả. Thế cho nên tề gia ở 
trên (nhà) mà thành việc giáo hóa ở dưới (nước) vậy.” (Trích theo Phạm Ngọc 
Khuê, Đại học, trang 41 42). 


Để đặt một mối liên hệ giữa việc gia đình và việc trị nước, người viết phần 
Truyện đã trích dẫn một câu Kinh Thư: “Như bảo xích tử.” 

Câu này vốn là một câu văn trích ở thiên Khang Cáo, phần Chu thư, tương 
truyền do Khổng tử san định. Nguyên văn trọn câu này như sau: “Như bảo 
xích tử, duy dân kỳ khang nghệ - 3»!†##ˆŸ-. !ÈE.## .”: Như giữ gìn đứa 
con đỏ, thì dân được trị an.) 

Đây là lời Vũ Vương, do Chu Công thuật lại, khuyên em là Khang Thúc 
(tên Phong) về đạo trị nước. Ý của câu này là: Người lãnh đạo đất nước cai trị 
dân cần phải lấy việc người mẹ săn sóc đứa con mới sinh làm mẫu mực. Đứa 
bé không biết nói, chỉ dùng tiếng khóc tỏ bày, nhưng nhờ vào tình yêu con 
thiết tha, người mẹ có thể cảm nhận, có thể suy ra được nhu cầu của đứa bé: 
cần ăn, uống, cần sự ấm áp, sự mát mẻ... hay có thể đoán biết đứa bé bị bệnh 
làm sao, bị đau đón ở đâu... Do đó, phần Truyện được viết tiếp: 

“Tâm thành cầu chỉ; tuy bất trúng, bất viễn hỹ. VỊ hữu học dưỡng tử, nhi 
hậu giá giả dã: Có lòng thành tìm hiểu, tuy không trúng thì cũng không xa. 
Chưa từng có ai học nuôi con rồi sau mới lấy chồng.” 

Người viết Truyện cho rằng hễ có lòng thành khẩn tìm hiểu cho dù không 
trúng hẳn nhu cầu của đứa bé chăng nữa, thì cũng gần đúng, trừ trường 
hợp bệnh hoạn khác thường; chứ nhận định của người mẹ và sự đáp ứng của 
người mẹ cũng không xa ý nguyện đứa bé bao nhiêu. Theo quan niệm này, 


1 Kinh Thư: bản dịch của Thẩm Quỳnh chép là “3# - nhược” (giống như). 
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ngày xưa (dĩ nhiên là thời Xuân Thu, Chiến quốc, cách đây 2500 năm) chưa 
hề có việc cho người nữ học nuôi con trước khi lấy chồng. Đến tuổi lập gia 
đình, người nữ cứ lấy chồng; có con rồi mới học hỏi việc nuôi con sau. Có khi 
không cần học, cứ thương con là biết cách đáp ứng nhu cầu của con. 

Dĩ nhiên, quan niệm này không còn thích hợp với nếp sống văn minh ngày 
nay nữa. Tuy vậy, ý chính của người viết phần Truyện không đặt ở việc nuôi 
con. Ông chỉ muốn so sánh việc nuôi con với việc trị nước. Trong sự so sánh 
này, ông muốn nói: Người trị nước cũng cần có lòng thương yêu dân thiết 
tha như người mẹ yêu con vậy. Cứ yêu đi rồi sẽ biết dân muốn gì và đáp ứng 
cho sự mong ước của dân. yêu dân thì hãy đặt mình vào địa vị của dân. có 
đặt mình vào địa vị dân mà tìm hiểu mới biết dân chịu thống khổ, lầm than, 
thiếu thốn thế nào, bị bóc lột, áp bức thế nào, bị lo lắng sợ sệt thế nào? Một 
khi đã biết rồi, ắt người cai trị yêu dân như con sẽ biết tìm ra phương thế để 
giải quyết những việc ấy. 

Ở đây, chúng ta lại thấy quả thực sách Đại học không cốt ý bàn đến “chính 
lược, đặc biệt là không bàn đến “thuật” cai trị, mà chỉ bàn đến “đạo lược), 
tức là “đạo cai tr”. Đạo cai trị chỉ chú tâm đến việc “yêu dân” như yêu chính 
mình. Được như vậy, người cai trị mới xứng đáng được gọi là “dân chi phụ 
mẫu” (cha mẹ của dân). Bàn về “đạo lược” là bàn ở cấp độ nền tảng, hoặc ở 
cấp độ thượng tầng. 


©® 

Để bàn cho rõ hơn về sự liên hệ giữa việc tề gia và việc trị quốc, người viết 
phần Truyện đã đặt “nhà” và “nước” trong tương quan nhân quả. 

“Nhất gia nhân, nhất quốc hưng nhân; nhất gia nhượng, nhất quốc hưng 
nhượng. Nhất nhân tham lệ, nhất quốc tác loạn. Kỳ cơ như thử. Thử vị nhất 
ngôn phẫn sự, nhất nhân định quốc: Một nhà làm điều nhân, một nước cũng 
dấy lên điều nhân; một nhà có sự nhường nhịn, một nước cũng dấy lên sự 
nhường nhịn. Một người tham lam ngang ngược, một nước phát khởi rối loạn. 
Cái mầm mống phát động là như thế. Thế gọi là: “Một lời làm hỏng việc, một 
người ổn định được nước.” 

Chữ “một nhà” trong đoạn văn này chỉ “nhà của bậc lãnh đạo” chứ không 
phải “nhà của dân”. Nhà của dân thường thì ít ảnh hưởng lắm! Nhà của một 
nguyên thủ quốc gia (vua, tổng thống, chủ tịch...), nhà của một đại thần (tể 
tướng, thủ tướng...) hay nhà của một vị đầu tỉnh mới có thể gây ảnh hưởng 
tới cả nước được. 
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Nếu nhà của bậc lãnh đạo mà làm điều nhân đức, cả nước ắt sẽ náo nức bắt 
chước dấy lên điều nhân đức. Cũng như vậy, trong nhà của bậc lãnh đạo có 
sự nhường nhịn giữa chồng và vợ (hoàng đế và hoàng hậu, tổng thống và phu 
nhân...), giữa các anh em với nhau (các hoàng tử...), thì mọi nhà dân trong 
nước sẽ theo gương đó mà nhường nhịn nhau. 

Đây là một tương quan nhân quả, một mối liên hệ dây chuyền tất yếu; 
trong đó, “nhà của bậc lãnh đạơ” là nhân, cả nước là quả. Nhân nào, quả ấy, 
nhân tốt cho quả tốt, nhân xấu cho quả xấu. 

Trong qui luật nhất định này: “Một người tham lam ngang ngược, một 
nước phát khởi rối loạn” (Nhất nhân tham lệ, nhất quốc tác loạn), lịch sử đã 
chứng minh cho thấy triều đại nào có vua tham tàn bạo ngược, đất nước ắt 
rối loạn; trong triều, gian thần khuynh đảo; ngoài dân gian, giặc giã nổi lên 
như ong; và nơi biên cương thường bị ngoại bang xâm lấn. Cái mầm mống 
phát động (cơ) đã nảy ở trong ắt phải triển khai ra ngoài, đã nảy ở bên trên 
ắt phải lan xuống bên dưới. Nhanh hay chậm còn tùy thuộc vào thời thế và 
hoàn cảnh đất nước; nhưng nhất định cái “eở' đã có thì phải phát triển để mỗi 
ngày một lớn mạnh hơn. 

Đất nước sắp loạn thì có cai cơ loạn báo trước. Đất nước sắp trị cũng có cái 
cơ trị báo trước. Cái cơ ấy thường khởi mầm mống ở trong triều. Người quân 
tử hiểu đạo phải biết cái cơ trị, loạn mà ứng phó. Do đó, Kinh Dịch mới nói: 
“Quân tử kiến cơ nhi tác": Người quân tử thấy cái mầm mống khởi phát thì 
phải hành động ngay. Tiến hay thối cho kịp thời. 

Cái cơ ấy có thể khởi phát từ một lời nói của người lãnh đạo. Cái cơ ấy cũng 
có thể khởi phát từ chính năng lực và nhân cách của người lãnh đạo. Vì thế 
người viết Truyện mới trưng dẫn câu ngạn ngữ: “Một lời nói làm hỏng việc, 
một người ổn định được nước.” (Nhất ngôn phẫn sự, nhất nhân định quốc.). 
Những ví dụ dùng để chứng minh cho câu ngạn ngữ này có thể được tìm thấy 
đầy rẫy trong sử sách của nhân loại. 

Ngày xưa, các bậc hiền nhân trong dân dã đã nhìn thấy rất sớm cái cơ trị 
loạn của một triều đại. Cho nên các ngài thường kín đáo đặt một hai câu sấm 
vắn gọn rồi đem truyền cho bọn trẻ hát thành bài đồng dao để cảnh tỉnh nhà 
cầm quyền. Ví dụ, đọc Đông Chu liệt quốc, chắc ai cũng còn nhớ câu đồng dao 
nói về nguyên nhân suy sụp của nhà Chu: 


“Thỏ lên, ác lặn về Đoài, 
„P . ? À* N+ % 
Yếm hồ, cơ bặc rồi đời nhà Chu.” 
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Để chứng minh thêm cho quan điểm “tu thân, tề gia” ảnh hưởng tới “trị 
quốc”, người viết phần Truyện nói tiếp: 

“Nghiêu, Thuấn suất thiên hạ dĩ nhân, nhi dân tùng chi. Kiệt, Trụ suất 
thiên hạ dĩ bạo, nhi dân tùng chi. Kỳ sở lệnh phản kỳ sở hiếu, nhi dân bất 
tùng: Vua Nghiêu, vua Thuấn lấy đức nhân điều khiển thiên hạ, thì dân theo. 
Vua Kiệt, vua Trụ lấy bạo tàn điều khiển thiên hạ, thì dân theo. Mệnh lệnh 
của mình mà trái với điều mình ưa thích thì dân không theo.” 

Chúng ta nên hiểu đoạn văn trên như thế này: vua Nghiêu, vua Thuấn 
lấy đức nhân điều khiển thiên hạ, thì dân theo các ngài làm điều nhân. Vua 
Kiệt, vua Trụ lấy bạo tàn điều khiển thiên hạ, thì dân theo các ông vua này 
làm điều bạo tàn. Dĩ nhiên với quyền hành và binh lực trong tay, dù ghét đến 
đâu mặc lòng, dân vẫn bắt buộc phải tuân theo sự cai trị của vua, ít là trong 
một khoảng thời gian nào đó. Nhưng 3 chữ “dân tùng chỉ' (thì dân theo) ở đây 
muốn nói đến việc dân bắt chước vua làm điều nhân hay điều bạo tàn, dân sẽ 
hướng về bạo tàn. Do đó, giả như vua ra mệnh lệnh cho dân theo đường nhân 
đức, nhưng bản thân vua lại ưa thích những điều bất nhân bất nghĩa, làm 
những điều thương luân bại lý, thì dân hẳn là không theo lệnh vua rồi! (Kỳ 
sở lệnh phản kỳ sở hiếu, nhi dân bất tùng.) 

Vì thế, tư tưởng ở phần Truyện lại được tiếp nối như sau: 

“Cố quân tử hữu chư kỷ, nhi hậu cầu chư nhân; vô chư kỷ, nhĩ hậu phì chư 
nhân. Sở tàng hồ thân bất thứ, nhi năng dụ chư nhân giả, vị chỉ hữu dã. Cố 
trị quốc, tại tể kỳ gia: Cho nên bậc quân tử có điều gì ở mình rồi sau mới đòi 
hỏi ở người; không có ở mình rồi sau mới khiến không có ở người được, điều 
mà thân mình chẳng tự suy mình ra người, lại đem dạy bảo cho người, chưa 
hề có vậy. Cho nên, việc trị nước ở tại việc điều chỉnh gia đình.” 

Trong đoạn văn này, việc điều chỉnh gia đình lại qui chiếu về việc £u thân 
và xem như “tề gia” với “tu thân” là một; bởi vì cùng là việc thuộc về bản thân 
mình. Tiếp ý câu cuối của phần trên rằng: dân sẽ không theo mệnh lệnh của 
vua ban ra mà chính vua chẳng ưa; ở đây, đi đến kết luận: 

- Muốn đòi hỏi ở người điều thiện thì chính mình phải có điều thiện. 

- Muốn khiến người ta không có điều ác (xa lánh) thì chính mình phải 
không có điều ác. Đạo lý về điều “thứ” dạy rằng: “Kỳ sở bất dục, vật thi ư 
nhân: điều mình không muốn, đừng làm cho ngườử (Luận Ngữ: Vệ linh Công, 2). 
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Như vậy, “thứ' là suy từ lòng mình để biết lòng người, mình không thích 
điều ác thì đừng làm ác cho người; mình thích người ta tốt với mình thì mình 
cũng tốt với người. Chính mình phải thực hiện đạo “thứ trước rồi mới đem 
đạo ấy dạy dỗ cho người được. Đó là qui luật tự nhiên. Nay, chính mình không 
tự suy mình ra người (Sở tàng hồ thân bất thứ: không có đạo thứ chất chứa 
nơi mình), lại dạy bảo người ta theo đạo lý ấy. Đó là điều vô lý. 

Những điều vừa nêu trên thuộc về bản thân và gia đình người quân tử. 
Muốn trị nước, tức là đem những điều ấy dạy bảo dân chúng, thì chính người 
quân tử phải thực hiện ở chính mình và nhà mình trước. (Cố trị quốc, tại tể 
kỳ gia.) 

©® 

Để củng cố quan điểm cho rằng không khí tốt đẹp ở từng gia đình là căn 
bản cho sự tốt đẹp của cả nước, người viết phần Truyện đã trích dẫn Kinh 
TH: 

“Đào chi yêu yêu, 

Kỳ diệp tần tần. 

Chi tử vu qui, 

Nghĩ kỳ gia nhân” 

Nghi kỳ gia nhân, nhi hậu khả dĩ giáo quốc nhân. 

(Cây đào mơn mổn, 

TÁ nó sum suê 

Nàng ấy về nhà chồng 

Cư xử hợp với người trong nhà 

Cư xử hợp với người trong nhà, rồi sau mới có thể giáo dục người 
trong nước.) 


Đây là bài thơ Đào yêu, thiên Chu Nam trong Kinh Thi, vốn ca tụng đức 
hạnh của một bà hoàng hậu thời xưa, để làm mẫu mực cho những nàng dâu 
về nhà chồng. 

Hai câu “cây đào mơn mỏn, lá nó sum suê” tả cây đào non xinh xắn, đầy sức 
sống, dùng làm biểu tượng cho một người nữ tốt đẹp cả về thể chất lẫn tỉnh 
thần. Nàng ấy về nhà chồng, đã khéo léo cư xử trong một tập thể gồm toàn 
những người lạ: những người yêu thương quí mến thì ít; những kẻ đầy lòng 
nghi ngờ, đố ky, ghen ghét thì nhiều. Chữ “nghỉ? có nghĩa là khéo léo cư xử 
(thiện xử) cho hợp ý mọi người. Trong một tình huống khó khăn, thế mà nàng 
đã ăn ở, làm vừa lòng đủ mọi người trong nhà: hiếu thảo với cha mẹ chồng, 
thuận hoà với anh chị em, kính người trên, nhường kẻ dưới, mọi người thuộc 
họ bên chồng đều ngợi khen. 
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So sánh một nàng dâu về nhà chồng với người quân tử trị nước quả là khéo 
léo và xác đáng, vì cả hai người cùng phải sống trong một tình huống tương 
tự như nhau. Nàng dâu thì phải ứng xử với họ nhà chồng; người quân tử trị 
nước thì phải ứng xử với nhiều loại người trong xã hội và luôn luôn sẵn sàng 
tìm cơ hội công kích, chống phá người cai trị. 

Hình ảnh một người nữ đức hạnh về nhà chồng khéo léo cư xử là một mẫu 
mực cho người quân tử trị nước: phải tạo được một bầu khí hoà hợp tốt đẹp với 
mọi người trong gia đình đã, trước khi nghĩ đến việc giáo dục toàn dân trong 
nước khiến cho họ sống tốt với nhau. 


Kinh Thi còn có bài thơ Lục tiêu, thiên Tiểu Nhã, nhắc lại câu hát thường 
được xướng lên trong các bữa tiệc ở cung đình: “Nghi huynh nghỉ đệ: xứng 
hợp với anh, xứng hợp với em.” Đó là lời vua cha giáo huấn các hoàng tử 
anh em phải cư xử thuận hoà, có tình nghĩa với nhau. Đạo làm anh thì phải 
thương em, nâng đõ, hướng dẫn em; lại phải nhường nhịn, quảng đại, độ 
lượng đối với em. Đạo làm em thì phải tôn trọng anh, vâng lời và hỗ trợ anh; 
trong một vài trường hợp, em phải coi anh như cha mình (Quyền huynh thế 
phụ). Tuy anh ở bậc trên, em ở bậc dưới; nhưng trong đạo anh em không có 
sự phân cách quá nhiều. Anh có thể hơn em về kinh nghiệm trường đời, về 
cách ứng phó với các tình huống khó khăn. Còn em cũng có thể hơn anh về 
trí thông minh, vè trình độ trí thức, về khả năng chuyên môn. Do đó anh em 
phải hỗ trợ lẫn nhau như tay và chân trong một thân thể. Tục ngữ thường 
nói “anh em như thể tay chân” là nói trong ý nghĩa tương thân tương ái, hỗ 
trợ đùm bọc nhau vậy. 


Nếu anh em tuyệt tình với nhau, thanh toán lẫn nhau thì sẽ rơi vào cảnh 
“môi hở răng lạnh” hoặc tình trạng “nổi da xáo thị£', “dây đậu chưng hạt 
đậu”?. Hậu quả là gia đình sẽ tan võ. 

Người đứng ở địa vị cai trị đất nước cũng phải thực hiện bài học “anh em 
hoà thuận” này trong gia đình rồi sau mới có thể đem ra dạy lại cho toàn dân 
được. (Nghi huynh nghĩ đệ, nhi hậu khả dĩ giáo quốc nhân.) 

Ỏ gia đình, có anh em cùng chung một cha mẹ. Trong đất nước, người cai 
trị có toàn thể dân chúng là đồng bào ruột thịt cùng chung một tổ tiên với 
mình. Trong số đồng bào đó, có người xứng đáng là anh mình, có người là em 
mình. Cho nên. người cai trị phải coi dân chúng là anh em với mình. Anh 
1_ “Nồi da xáo thịt”: câu nói tương truyền là của vua Thái Đức Nguyễn Nhạc nói với em là Long 

Nhương tướng quân Nguyễn Huệ khi ông này bao vây anh ở thành Qui Nhơn. 
2 “Dây đậu chưng hạt đậu”: Câu thơ của Tào Thực ứng khẩu khi bị anh là Tào Phi áp bức (thời Tam 


quốc). 
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em đã không thể tuyệt tình, không thể thanh toán lẫn nhau, thì người cai 
trị cũng không được hà hiếp bóc lột dân, đồng thời phải giữ gìn, dạy bảo dân, 
đừng để cảnh tương tàn tương sát diễn ra trên đất nước. Nếu anh em đồng 
bào tàn sát lẫn nhau, diễn ra cảnh đầu rơi máu chảy, để cho ngoại bang có cơ 
hội xâm lược, giày xéo đất nước, thì người cai trị phải chịu trách nhiệm trước 
tiền đồ dân tộc. 

® 


Kinh Thi là một kho tàng vô giá về những điều khôn ngoan của người xưa; 
vì thế, xem ra người viết phần Truyện ở đây không muốn bỏ qua một câu 
Kinh Thi nào có thể dùng biện minh cho luận điểm của phần Kinh. Câu Kinh 
Thi được trích dẫn thêm để đúc kết cho chương này là một câu thuộc bài Thi 
cưu, thiên Tào Phong: 

* Kỳ nghỉ bất thắc, chính thị tứ quốc: Dáng mạo không sai lầm, làm cho bốn 
nước được ngay thẳng.” 

“Nghỉ? là dáng mạo (dung nghỉ) của một ông vua. Bốn nước là những nước 
láng giềng ở bốn phương (đông, tây, nam, bắc). Mỗi khi sứ thần các nước láng 
giềng đến thông hiếu, nhìn thấy dáng mạo tề chỉnh của vua thì tâm phục; 
khiến cho các nước ấy không dám có ý đồ gây rối xâm lược. Đồng thời vua các 
nước ấy cũng bắt chước theo mà thi hành một nền chính trị ngay thắng để 
toàn dân thiên hạ được thái bình. 

Tuy nhiên, làm thế nào mà dáng mạo của một ông vua không thể hiện nét 
sai lầm? 

Xin thưa rằng: “Tướng tại tâm sinh” (Hình tướng do tâm sinh ra). Nếu tâm 
không sai lầm, không thiên lệch thì tướng (diện mạo, cử chỉ) cũng không lộ 
vẻ sai lầm. 

Sách Trung dung nói: “Quân tử chi đạo, bản chư thân, trưng chư thứ dân. 
-# †+>:l. *XÝ, 14‡/kE.. (Đạo của người quân tử [ở ngôi vua] đặt 
nền tảng nơi thân mình, rồi bày tỏ ra cho thứ dân.) (Trung Dung: chương 29). 
Nền tảng nơi thân mình (tâm) đã ngay thẳng, thì sự bày tỏ cũng có dáng mạo 
ngay thẳng. Cho dù ông vua ấy cố gắng thu liễm, không có ý khoe khoang đức 
độ của mình, thì sự tốt lành ngay thẳng vẫn phát tỏa thành năng lực vô hình 
có thể chỉnh phục được lòng người. Về điểm này, Tử Tư đã trích dẫn Kinh Thi 
nói rằng: 

“Bất hiển duy đức, bách tích kỳ hình chỉ: - Ẩ#ãÌ}È‡Š. ñ #È£}L7|>. (Chỉ 
có đức không lộ ra, trăm vua chư hầu đều theo phép thường.) (Trung Dung: 
chương 33). Câu trên nói về cái đức tiềm tàng, đôn hậu của vua Văn Vương; 
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nhờ đức này, ngài đã cảm hóa được các vua chư hầu, khiến cho họ phải tuân 
theo vương pháp, không dám gian dối, bạo ngược xâm lấn. Do đó, Tử Tư mới 
nói: “Thị cố quân tử đốc cung, nhi thiên hạ bình. - ‡#4#-ƒ $3 & TF 
2 s (Vậy nên người quân tử đầy lòng cung kính mà thiên hạ được bình an.” 
(Trung Dung: chương 38). 

Thế thì, muốn cho dáng mạo không sai lầm (Ky nghĩ bất thắc), tâm phải 
tuân theo chính đạo. Theo chính đạo là giữ đủ phép tắc của đạo thường (túc 
pháp), tuân theo pháp luật kỷ cương của quốc gia. Cho dù là một người lãnh 
đạo đất nước (ông vua), nhưng cũng đồng thời là người cha, là người con, là 
người anh, là người em trong một gia đình. ÖỎ bất cứ một địa vị nào trong 
những vai ấy, người lãnh đạo đất nước phải giữ đủ phép tắc để làm gương cho 
mọi người, không có luật trừ, thì dân chúng mới bắt chước theo (nhi hậu dân 
pháp chi dã). Như vậy, rõ ràng việc trị nước phải đặt căn bản trên việc điều 
chỉnh gia đình (Thử vị trị quốc tại tề kỳ gia.) 

Tóm lại, tư tưởng cốt lõi của chương này cho rằng “£rj quốc” tức là giáo dục 
mọi người trong nước, thì trước hết phải giáo dục được người trong gia đình 
mình; và trên hết, phải tự giáo dục chính mình. Người lãnh đạo đất nước 
phải có hiếu, đễ, từ, phải yêu dân như cha mẹ yêu con. Người lãnh đạo đất 
nước phát khởi điều nhân trong gia đình mình rồi mới có thể làm dấy lên điều 
nhân trong cả nước như một nắm men làm dậy men cả chậu bột. Muốn cho 
dân chúng xa lánh điều ác, người lãnh đạo phải cư xử tốt đẹp với mọi người 
trong nhà, giữ mình theo đạo thường, theo phép nước thì toàn dân cũng bắt 
chước như vậy. Đó là đạo “tể gia, trị quốc” của các bậc thánh vương đời xưa. 
Đạo ấy còn có tên là “Đế đạơ”, trên cả Vương đạo và đối lập hẳn với Bá đạo. 

Bá đạo dùng mưu thuật, vũ lực để cai trị dân. còn Đế đạo thì chủ trương tự 
giáo dục mình, giáo dục gia đình mình, rồi sau mới giáo dục cả nước. Cai trị 
như thế gọi là “vô ví nh¡ trƒ; điều mà cả Khổng tử lẫn Lão tử mỗi khi nhắc 
đến đều tỏ lòng sùng mộ, tiếc nhớ. 
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Đoạn 1: 


5? -ƑX T #&;¿ 3B. L3 mRK,#tŸ:¡ Lk 
› f#gR,Wš: ủi f@@K,Ẩ£iÈ. &v⁄) 8 j3 
>ilử,. 

Đð[ Ä2k._L, #ÈVA1E TT: ĐS2FT, #1 $ L: ñ 8 
3X: J##vÀ 414: Đi 2914. 3k vÀ ĐẤT: Đi 834 
%›: #V\X?Z3X#Z¡ 1ˆ“. #yA\X?Z3*€E: xi8 
#4E> ii. 

Sở vị “bình thiên hạ, tại trị kỳ quốc” giả, thượng lão lão, nhỉ dân hưng 
hiếu; thượng trưởng trưởng, nhi dân hưng đễ. Thượng tuất cô, nhĩ dân 


bất bội. Thị dĩ quân tử hữu hiệt củ chỉ đạo dã. 


2 AZ 


Sở ốư thượng, vô dĩ sử hạ; sở ố ư hạ, vô dĩ sự thượng. Sở ố ư tiền, vô dĩ 
tiến hậu; sở ố ư hậu, vô dĩ tùng tiền. Sở ố ư hữu, vô dĩ giao ư tả; sở ố ư 
tả, vô dĩ giao ư hữu. Thử chỉ vị hiệt củ chỉ đạo. 


Dịch nghĩa: 


Điều gọi là “làm cho thiên hạ được bình an ở tại trị quốc” ấy là người 
trên hết lòng tôn kính người già, thì dân dấy lên đức hiếu, người trên hết 
lòng trọng vọng bậc đàn anh, thì dân dấy lên đức đễ; người trên thương 
xót kẻ mồ côi, thì dân không làm điều trái nghịch. Vậy nên bậc quân tử 
có đường lối chuẩn mực. 

Điều gì mình ghét ở người trên, đừng đem sai khiến người dưới; điều gì 
mình ghét ở người dưới, đừng đem phụng sự người trên; điều gì mình 
ghét ở người trước, đừng đem tiến hành với người sau; điều gì mình ghét 
ở người sau, đừng đem làm theo cho người trước; điều gì mình ghét ở 
người bên phải, đừng đem giao cho người bên trái; điều gì mình ghét ở 
người bên trái, đừng đem giao cho người bên phải. Như thế gọi là đường 
lối chuẩn mực vậy. 
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Xưa nay, người ta thường nghĩ muốn “bình thiên hạ” thì phải ra công tổ 








chức một guồng máy cai trị chặt chẽ, vững mạnh, đồ sộ, sẵn sàng dùng vũ 
lực cùng với những biện pháp khắt khe, ngặt nghèo để đàn áp; khiến cho 
dân chúng ngoan ngoãn như bầy cừu, không dám loạn động, chống đối. Tuy 
nhiên, đối với những ai đã từng để tâm nghiên cứu lịch sử các dân tộc, theo 
dõi kinh nghiệm cai trị của tiền nhân đều biết rằng dùng vũ lực để vỗ yên 
thiên hạ chỉ là hạ sách, là những biện pháp bá đạo nhất thời. Ảnh hưởng 
của chính sách ấy thật là ngắn ngủi: kết quả thật là tiêu cực. Kìa như chính 
sách của Vệ Ưồng, của Lý Tư và Tần Thủy Hoàng ở Trung Hoa vào thời Hậu 
Chiến quốc, bạo tàn, mạnh mẽ biết bao nhiêu, khiến dân chúng không dám 
thở mạnh, không dám mở miệng kêu than! Thế mà cuộc “bình thiên hạ” đó 
có kéo dài được bao lâu! 

Tại sao vậy? Thưa rằng: giữa nhà cai trị và dân chúng không có “hoà”. 
Không có “hoà”, không thể có “bình” lâu dài được. Muốn có thái bình, ổn định 
lâu dài phải có hoà: hoà giữa người cai trị và dân chúng, hoà giữa mọi người 
trong dân. Hoà mới là thượng sách. Bàn về “hoà” tức là bàn về đạo lược. Như 
chúng ta đã biết, Đại học là sách bàn về đạo lược, là chính sách thượng tầng, 
là đường lối cốt lõi để trị nước, làm cho thiên hạ thái bình, an lạc. 

Đất nước là một đại gia đình gồm nhiều gia đình; do đó đạo lược đối với đất 
nước cũng không khác gì đạo lược đối với gia đình: £rị quốc cũng như (ể gia. 
Chỉ có điều mở rộng thêm ra trong qui mô lớn mà thôi. 

Ở phần trên đã nói: tể gia cần thể hiện các đức: hiếu, đễ, từ. Trong chương 
này nói: frị quốc cần thể hiện các đức: lão (hết lòng tôn kính) để hưng hiếu, 
trưởng (hết lòng trọng vọng) để hưng đễ, tuất (thương xót) để “bất bội.” lão, 
trưởng, tuất là mỏ rộng các đức hiếu, đễ, từ trong việc tề gia. 

Trong gia đình, hiếu là tôn kính, làm vui lòng cha mẹ. Trong nước, làm 
người cai trị (vua, quan, công chức, cán bộ..) tức là đóng vai người trên 
(thượng). Người trên thì phải hết lòng tôn kính những người già trong dân 
(thượng lão lão). Chữ “lão” thứ nhất là động từ: hết lòng tôn kính. Chữ “lão” 
thứ hai là danh từ: những người già trong dân. Người cai trị phải coi những 
người già trong dân như cha mẹ của mình. Nếu người cai trị biết tôn kính 
người già, thì dân chúng sẽ bắt chước mà dấy lên đức hiếu: Hiếu với cha mẹ 
của họ (dân hưng hiến). 

Trong gia đình, để là tôn trọng đàn anh. Trong nước, làm người cai trị 
(người trên) phải hết lòng trọng vọng các bậc đàn anh trong dân (thượng 
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trưởng trưởng). Chữ “trưởng” thứ nhất là động từ: hết lòng trọng vọng. Chữ 
“trưởng” thứ hai là danh từ: những bậc đàn anh, đàn chị trong dân. Bậc đàn 
anh, đàn chị trong dân là những hiền sĩ có tài năng, đức hạnh đáng làm 
gương mẫu cho đời. Người cai trị phải coi các hiền sĩ trong dân như anh, chị 
của mình; cần phải hết lòng trọng vọng, tham vấn hỏi han và nghe lời khuyên 
của họ; cho dù họ có sống ẩn dật nghèo hèn trong chốn quê mùa dân dã. Nếu 
người cai trị biết trọng hiền sĩ, khao khát nghe lời họ như khát nước, thì dân 
chúng sẽ bắt chước dấy lên đức để: tôn trọng anh chị của họ (dân hưng đã. 
Hơn nữa, dân chúng còn đua nhau học tập, trau dồi tài năng, đức hạnh để trở 
nên những bậc hiền sĩ tài tuấn. 

Trong gia đình, £ừ là ân cần giúp đỡ kẻ dưới. Trong nước, làm người cai 
trị phải biết thương xót, đối nghĩ chẩn cấp cho những kẻ mồ côi bần cùng 
(thượng tuất cô). Người cai trị phải xem những kẻ mồ côi bất hạnh như con 
cháu trong nhà mình, thường xuyên lưu tâm chiếu cố đến sự cô đơn túng 
thiếu của họ. Nếu làm được như vậy, dân chúng sẽ bắt chước mà dấy lên đức 
từ: thương xót, nâng đỡ lẫn nhau. Như thế, dân không còn dám làm điều trái 
nghịch (dân bất bội); và sự ngăn cách giữa người giàu, kẻ nghèo sẽ giảm bớt. 
Cả ba đức hiếu, đễ, từ (tuất) được phát khởi trong dân thì nước nhà được ổn 
định, không còn cảnh cướp bóc, trấn lột, giành giựt ngoài đường xá, chợ búa. 

Tóm lại hiếu, đễ, từ là những đức cần thiết trong việc £ể gia như thế nào 
thì lão, trưởng, tuất là những đức cần thiết như vậy trong việc trị quốc dẫn 
tới bình thiên hạ. Đó là những chuẩn mực, là đường lối khuôn thước (hiệt củ 
chi đạo) trong cõi nhân sinh. 

Để cho rõ hơn nữa, người viết phần Truyện ở đây muốn thể hiện lý nhất 
quán trong đạo Nho bằng cách gắn liền đạo “hiệt cử” với đạo “trung thứ” 
trong sách Luận Ngữ. Khổng tử đã từng nói với Tăng Sâm: Ngô đạo nhất dĩ 
quán chỉ! - -#ìš — v} ÄÏ >>. (Đạo của ta có một lý mà xuyên suốt hết.) 

Tăng Sâm đã diễn giải cái lý nhất quán ấy như sau: “Phu tử chỉ đạo trung 
thứ nhỉ dĩ hợ. - K-Ÿ*‡š, x#‹®sfmna.,# ! (Đạo của phu tử chỉ là giữ đạo 
trung và xử tốt với mọi người (thứ) mà thôi.) (Luận Ngữ: Lý nhân). Còn chính 
Khổng tử thì giải thích đạo “thứ' cho Tử Cống rằng: “Ký sở bất dục, vật thi 
ư nhân. - C.,5† Ê#*, ?3È2*^ˆ.. (Điều gì mình không muốn, đừng làm cho 
người” (Luận Ngữ: Vệ Linh Công, 28). 

Mặc dầu người viết phần Truyện đã nhắc tới đạo “thứ” ở chương 9 (Sở 
tàng hồ thân bất thứ, nhi năng dụ chư nhân giả. vị chỉ hữu dã. - Đƒ 3Ä-†Ÿ 
#4. fmfñEWYdjAz#› kz ñ+,. (Điều mà thân mình chẳng tự suy mình 
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ra người, lại đem dạy bảo cho người, chưa hề có vậy.); nhưng ở đây, ông viết 
rành mạch, kỹ lưỡng hơn: 

“Sở ốư thượng, vô dĩ sử hạ: Điều gì mình ghét ở người trên, đừng đem sai 
khiến người dưới.” 

Người trên thường có điều gì đáng ghét? 

Người trên thường ỷ vào chức quyền, vào kiến thức của mình hơn người, 
nên hay có tâm lý: kiêu căng, tự cao tự đại, khinh mạn, nóng giận...; lại hay 
có ngôn ngữ thiếu nhã nhặn, lịch sự, tế nhị, mục hạ vô nhân (coi dưới mắt 
không có người)... 

Tại sao có tâm lý và ngôn ngữ như vậy? Bởi vì người trên thường cho rằng 
người dưới hèn kém, dốt nát hơn mình... không đáng được tôn trọng. Ngoài 
ra, ở cương vị cai trị, người trên dễ sa vào bốn điều ác: “Bất giáo nhi sát, vị 
chỉ ngược. Bất giói thị thành, vị chi bạo. Mạn lệnh, trí kỳ, vị chi tặc. Du chỉ 
dữ nhân giả, xuất nạp chỉ lận, vị chỉ hữu tư.' - #3 ứn34+?Ä* JÈ: t1 
3>: Ñ44&#J‡l> #1: 3> tụA., thah2 &, i3 ñ5].. (Không 
dạy dân để dân phạm tội mà giết, gọi là ngược. Không răn bảo trước mà muốn 
thành việc ngay, gọi là bạo. Hiệu lệnh để trễ lâu, đến kỳ thì thúc giục, gọi là 
giặc (thù hại). Ban thưởng mà bủn xỉn, gọi là nhỏ mọn.) (Luận Ngữ, Nghiêu 
viết, 2). 

Những điều đáng ghét của người trên thường thì chính họ không thấy, chỉ 
có người dưới thấy mà thôi. Làm người cai trị, trước khi được ở ngôi cao chắc 
là trước đó đã từng ở địa vị thấp. Khi ở địa vị thấp, mình ghét những tật xấu 
của người trên thế nào; vậy, khi đã lên được ngôi cao, không nên tái hiện 
những tật xấu ấy đối với người dưới của mình nữa. 

“Sở ố ư hạ, vô sĩ sự thượng: Điều gì mình ghét ở người dưới, đừng đem 
phụng sự người trên.” 

Là một người lãnh đạo đất nước ở ngôi cao nhất (vua hay tổng thống...) hẳn 
có nhiều người ở cấp dưới. Cho dù không phải ở ngôi cao nhất, người cai trị 
cũng là một ông quan; đĩ nhiên, bên dưới là cấp thấp hơn. Cấp thấp hơn là 
người dưới của quan. 

Người dưới thường có điều gì đáng ghét? 

Người dưới có nhiều loại. Có loại thích tâng bốc, bợ đỡ, nịnh hót, dối gạt 
người trên để kiếm lợi. Có loại ỷ vào tài sức của mình mà ngạo mạn, khinh 


1_ Hữu tư: một chức quan nhỏ. 
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thị, vô lễ, bướng bỉnh... có loại biếng nhác, chẳng chuyên tâm vào công việc 
bổn phận... 


Một khi đã nhận ra được những nết xấu của các loại người dưới vừa kể, 
người cai trị không được đem những điều ấy mà phụng sự người trên của 
mình. 

“Sở ố ư tiền, vô dĩ tiến hậu; sở ố ư hậu, vô dĩ tùng tiền; sở ố ư hữu, vô dĩ 
glao ư tả; sở ốư tả, vô dĩ giao ư hữu: Điều gì mình ghét ở người trước, đừng 
đem tiến hành với người sau; điều gì mình ghét ở người sau, đừng đem làm 
theo cho người trước; điều gì mình ghét ở người bên phải, đừng đem giao cho 
người bên trái; điều gì mình ghét ở người bên trái, đừng đem giao cho người 
bên phải.” 

Trước (tiển), sau (hậu), trái (t4), phải (hữu) là bốn bên của người cai trị. 
Bốn bên chỉ chung những người xung quanh, ngang hàng bạn bè, đồng hành, 
đồng sự. Nếu mình ghét cách cư xử của người này thì mình đừng đem điều ấy 
cư xử, giao thiệp với người kia. 

Trong sự giao thiệp giữa bạn bè, đồng hành, đồng sự cùng chia sẻ việc cai 
trị, tệ nhất là sự dối gạt, gây chia rẽ, kéo bè kéo cánh... 

Làm người cai trị phải cố tránh những thói xấu ấy để giữ tình đoàn kết thì 
việc trị nước, an dân mới có kết quả tốt. 

Tóm lại, người trên, người dưới, những người xung quanh đều là tha nhân 
của mình. Những gì mình không muốn thì mình đừng đem thi hành cho tha 
nhân. Đó là qui luật “suy kỹ cập nhân” (suy ta ra người); tất cả được tóm 
gọn trong chữ “thứ.” Đó chính là đạo hiệt củ, là “khuôn vàng thước ngọc” cho 
người cai trị và cũng là chuẩn mực cho mọi người. (Thử chỉ vị hiệt củ chỉ đạo.) 

Đạo hiệt củ là đạo thống của nhân loại, đều được nhắc đến theo một cách 
nào đó trong các dân tộc, trong các nền văn minh. 

Đôi khi, đạo thống ấy mang tính cách tích cực hơn như trong lời Khổng tử 
nói với Tử Cống: 

“Phù nhân giả, kỷ dục lập nhi lập nhân, kỷ dục đạt nhi đạt nhân. - % 
+c#› C33} ÀÁ, Œ.#itmi‡^  s (Phàm là người nhân, mình muốn 
lập thì lập cho người, mình muốn đạt thì đạt cho người.) (Luận Ngữ: Ủng dã). 

Sự tích cực này cũng thể hiện trong lời dạy của Đức Giêsu trong Tân Ước: 

“Vậy mọi điều các ngươi muốn người ta làm cho mình, thì chính các ngươi 
cũng hãy làm cho người ta như thế: Lể luật cùng các tiên tri là thế đó.” 


(Matthêu: 7,12). 
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Đạo hiệt củ này, đối với thánh Phaolô, đã được diễn dịch thành lòng yêu 
mến: 


“Nợ nần anh em không mắc gì với ai ngoài một điều là phải yêu mến nhau. 
Vì kẻ yêu người tất đã làm trọn Lê Luật. Quả thế các điều như: chớ ngoại 


tình; 


chớ giết người; chớ trộm cắp; chớ tham muốn, và nếu còn lệnh truyền 


nào khác thì cũng tóm lại trong điều này: Ngươi hãy yêu mến đồng loại như 
chính mình. Lòng yêu mến không xử ác với đồng loại. Vậy yêu mến là chu 


toàn 


cả Lề Luật.” (Roma: 13, 8 10) 


Đoạn 2: 


‡Z: #887 .. KÈz248#.. K+Èz7[{337È, K#È 
ðp 5 #>.. tL>‡ÑKZ 4#. 

3£: 8k đi, 46 /KÖ: ĐhR)RÉ12?, RK.BĐẩR 
BỄ . 4B] ?Jv2 2®, #£, R#uX T4 ‹ 
dt: llÒ kÉ, #6 Lái: 1Á T4, 1Ã #2 
2% .‡lf75ằ 5. RJfjB]; & 35L, BỊ BỊ. 

2# +l.f#£. đit RA: ñAwR+, 3 
+8}, 8w Hà. 


Thi vân: “Lạc chỉ quân tử, dân chi phụ mẫu.” Dân chi sở hiếu, hiếu chi; 
dân chi sở ố, ốch1. Thử chi vị dân chi phụ mẫu. 

Thị vân: “Tiệt bỉ Nam sơn, duy thạch nham nham, hách hách Sư Doãn, 
dân cụ nhĩ chiêm.” Hữu quốc giả bất khả dĩ bất thận, tịch, tắc vi thiên 
hạ lục hỹ. 

Thi vân: “Ân chỉ vị táng sư, khắc phối Thượng đế. Nghỉ giám vu Ấn: 
tuấn mệnh bất dị.” 

Đạo đắc chúng, tắc đắc quốc; thất chúng, tắc thất quốc. Thị cố. quân tử 
tiên thận hồ đức. Hữu đức, thử hữu nhân; hữu nhân, thử hữu thổ; hữu 
thổ, thử hữu tài; hữu tài, thử hữu dụng. 


Dịch nghĩa: 
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Kinh Thi rằng: “Núi Nam kia cao ngất, chỉ có đá chập chồng. LẪm liệt 
thay Sư Doãn, dân chúng đều ngắm ông.” Người có nước không thể 
không thận trọng, lệch lạc thì bị thiên hạ giết chết. 


Kinh Thi rằng: “Nhà Ấn hồi chưa mất dân, hay kết hiệp với Thượng đế. 
Hãy coi nhà Ân làm mẫu: mệnh lớn không dễ dàng đâu!” Nói cho rõ là 
được dân chúng, thì được nước; mất dân chúng thì mất nước. Vậy nên, 
bậc quân tử trước hết là thận trọng giữ đức. Có đức, ấy là có người; có 
người ấy là có đất; có đất ấy là có của cải; có của cải ấy là có chỗ dùng. 


BÌNH GIẢI: 


Câu Kinh Thi được trích dẫn ở đây thuộc bài thơ Nam Sơn hữu đài trong 
thiên Tiểu Nhã: 

“Lạc chỉ quân tử; dân chi phụ mẫu: Vul thay quân tử; cha mẹ của dân.” 

Người quân tử trong câu thơ này chỉ người cai trị đất nước. Quân tử là 
người có học vấn, có đức hạnh. Khi đạo Nho dùng tiếng “quân tử” để chỉ người 
cai trị là có ý thể hiện chủ trương rằng: người cai trị phải là một con người 
tương đối lý tưởng, biết sửa mình theo đức hạnh. Như vậy người cai trị được 
coi như cha mẹ của dân, dân là con cái của người cal tr]. 

Ỏ đây, câu Kinh Thi khen ngợi: “Vui thay quân tử...” Tại sao người quân 
tử lại vui? 

A1 đã từng làm cha mẹ, một khi thấy con cái của mình được an lành, khỏe 
khoắn thì trong lòng cảm thấy vui vẻ. Nếu người quân tử cai trị thật lòng coi 
dân như con cái mình, khi thấy dân chúng được an cư lạc nghiệp hẳn lòng 
cũng thấy vui! Và có lẽ còn vui hơn cha mẹ thực nữa. Bởi vì làm cha mẹ thực 
chỉ có nhiều lắm là trên dưới 10 đứa con. Nay làm người cai trị cai quản hàng 
mấy chục triệu dân, tất cả đều được coi như những đứa con của mình. Thấy 
dân chúng được thái bình, thịnh vượng, no cơm ấm áo; niềm vui ấy còn to lớn 
bằng cả ngàn, vạn lần niềm vui của cha mẹ thực! Đó là lý tưởng trị nước của 
đế đạo ngày xưa đấy. Có hiểu đế đạo mới cảm thấy được ý tứ của câu Kinh Thi 
trên hàm súc biết chừng nào! 

Sau này, với Nho giáo hương nguyện! nhằm phục vụ những chế độ cai trị 
bá quyền, người ta đã vin vào 4 chữ “dân chi phụ mẫư” của câu Kinh Thi trên, 
cho rằng vua quan là cha mẹ, tức là vua quan có quyền tuyệt đối trên dân; 
dân là con, cho nên dân phải hoàn toàn phải tuân phục vua quan. Nếu không 
tuân phục vua quan thì phạm tội “bất hiếu” như đối với cha mẹ vậy. 

1 Nho giáo hương nguyện: Những nhà Nho chỉ chú trọng tới hình thức, đánh rớt mất tâm đạo, đế đạo 


truyền thống, đi đến tình trạng giả đạo đức. 
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Hiểu như thế là hiểu sai ý cổ nhân, nếu không nói là phản bội cổ nhân! 
Tương quan giữa người cai trị và dân chúng trong câu Kinh Thi trên phải 
được hiểu trong tương quan của đạo hiệt củ. Nghĩa là người cai trị phải đo 
lòng dân chúng như cha mẹ đo lòng con cái. Ý câu Kinh Thi ở đây phải được 
liên kết với ý trong câu sách của thiên Khang Cáo ở chương 9: “Như bảo xích 
tử" (Như giữ gìn con đỏ). Cha mẹ đón ý con đỏ như thế nào thì người cai trị 
phải đón ý dân chúng như vậy. Thấy con khóc vì đói hay lạnh, hay vì đau 
yếu bệnh tật, thì cha mẹ phải lo lắng chăm sóc, tìm phương thế, phương dược 
thích hợp để cho con được an vui. Trên thực tế nuôi con, nhiều khi cha mẹ 
phải mất ăn mất ngủ, nhường cơm sẻ áo, hy sinh cho con vì lòng thương yêu 
con. Trong đế đạo trị nước, người ca trị cũng làm như vậy đối với dân chúng 
của mình. 

Trong tương quan đó, người viết phần Truyện ở chương này mới dẫn giải 
thêm: 

“Dân chi sở hiếu, hiếu chi; dân chi sở ố, ố chĩ: Điều gì dân thích, mình 
thích; điều gì dân ghét, mình ghét.” 

Dân thích điều gì? 

A1 đã từng làm dân thì đều biết dân thích điều gì. Dân thích sự an bình, 
được thong thả làm ăn, không bị quấy nhiễu, không bị xua đuổi ngược xuôi, 
không bị người cai trị áp bức, khinh bỉ, không bị bọn cường hào ác bá ỷ vào 
thế lực cường quyền mà bắt nạt, bóc lột... 

Thấy dân thích như vậy, thì người cai trị cũng thích theo. Nghĩa là người 
cai trị đừng ỷ vào quyền thế sách nhiễu dân chúng, đừng dùng vũ lực áp bức 
dân chúng, bắt dân chúng theo ý riêng của mình. Hãy dùng quyền lực mà trừ 
bỏ nạn bóc lột, dọa nạt đối với dân. Hãy dùng hệ thống cai trị mà thanh toán 
bọn xấu cho dân được an cư lạc nghiệp. 

Dân ghét điều gì? 

Dân ghét những tham quan ô lại ăn trên ngồi trốc, ngồi mát ăn bát vàng 
mà vẫn khinh thị dân, coi tính mệnh dân như con sâu, con kiến... 

Thấy dân ghét như vậy, thì người cai trị cũng ghét theo. Hãy thiết lập công 
bằng xã hội, trả công tương xứng cho những người phải đổ mồ hôi nước mắt 
trong công xưởng, trên luống cày. Người cai trị cũng đừng coi dân chúng như 
những kẻ ăn mày phải đến nhờ vả mình... 

Nói như lời Truyện “Dân chi sở hiếu, hiếu chỉĩ...”; vậy giá như dân thích 
điều xấu, người cal trị có thích theo không? Dân ghét điều thiện, người cal trị 
có ghét theo không? 
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Trên thực tế, nếu quả có như thế, thì người cai trị lại sa vào bệnh “theo 
đuôi quần chúng” mất rồi! 

Dĩ nhiên, ở đây trong cương lĩnh đại học, không hề có chuyện đó. Bởi vì, ở 
đầu phần Kinh đã nói: “Đại học chỉ đạo, tại minh minh đức, tại thân dân, tại 
chỉ ư chí thiện.” 

Như thế, cương lĩnh đại học đã loại bỏ điều xấu ngay từ đầu rồi. Trong 
cương lĩnh này, “thân dân” được đặt giữa “minh đức' và “chí thiện” Người 
quân tử cai trị phải thân dân, dẫn dân tới “chí thiện” như cha mẹ dẫn con cái 
trong đường tốt lành vậy. 

©® 

Đến đây, phần Truyện nêu ra mẫu mực một người quân tử trị nước lừng 

danh, đã được ghi trong sử sách: 
“Tiệt bỉ Nam sơn, 
Duy thạch nham nham 
Hách hách Sư Doãn 
Dân cụ nhĩ chiêm” 
(Núi Nam kia cao ngất, 
Chỉ có đá chập chồng. 
Lẫm liệt thay Sư Doãn, 
Dân chúng đều ngắm ông). 

Đoạn này là thơ Tiệt Nam sơn, thiên Tiểu Nhã trong Kinh Thi. Người làm 
thơ lấy hình thể núi Nam có đá lỏm chởm dẫn hứng để nói về Thái sư Ÿ Doãn. 
Tuy nhiên, chính hình ảnh núi Nam cao ngất, hùng vĩ cũng biểu hiện phong 
thái uy nghiêm, nhân cách cao cả của ŸY Doãn. Ông là nguyên thần của vua 
Thành Thang, sau này làm Trủng tế (Tể tướng), phụ chính cho tự quân là 
vua Thái Giáp trị nước thành công, thiên hạ thái bình. Thời gian này diễn ra 
vào khoảng cuối thế kỷ 18 trước Công nguyên. 

Mặc dầu ban đầu vua Thái Giáp bỏ qua những lời khuyên răn của ông, 
nhưng về sau nhờ kiên nhẫn và vận dụng cả biện pháp cứng rắn, Y Doãn đã 
khiến được vua Thái Giáp thay lòng đổi tính. Để tạo cơ hội cho vua biết hối 
lỗi, ông cho xây cung điện ở đất Đồng, nơi có lăng tẩm vua Thành Thang, rồi 
ép vua ngự giá sang ở bên ấy. Kinh Thư nói rằng: “Vua Thái Giáp qua ở Đồng 
Cung, cư tang; về sau có nhiều đức tốt.” (Vương tô Đồng cung cư ưu, khắc 
chung doãn đức.) Thế là Y Doãn đem mũ miện, áo cổn đón tự vương Thái 
Giáp về kinh đô đất Bạc để cùng các quan trị dân. Kinh Thư ghi chép lời hối 
lỗi của vua Thái Giáp như sau: 
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“Dư tiểu tử bất minh vu đức, tự để bất loại. Dục bại độ, túng bại lễ, dĩ tốc 
lệ vu quyết cung. Thiên tác nghiệt, do khả vi; tự tác nghiệt, bất khả quán. 
Ký vãng bội Sư, Bảo chi huấn, phất khắc vu quyết sơ. Thượng lại khuông cứu 
chỉ đức, đồ duy quyết chung. - Ÿ'Ì* # ®#3*‡š›, H ÁZ3Ã.. &RCj.. t 
M4, vÀ\È R2kĐII. XIEđ., TMYT1l: BI, TYTiE.. ĐÁ T ñPÊ 
+ð\.›  #.jJ#&#› m‡ãEEt2+/Š› BỊ}EJjX44 s” (Ta là con nít, không 
có đức tốt, thật là người bất hiền. Tham dục làm sai cả phép tắc, phóng túng 
làm trái cả lễ nghi, đến nỗi tự mình chóng mắc phải tội lỗi. Trời gieo cho tai 
vạ, còn có thể tránh được; tự mình làm nên tai vạ không trốn được nào. Trước 
kia, trái lời dạy của bậc Sư, Bảo,! không hay lúc ban đầu. Nay nhờ ơn khuyên 
bảo cho, ngõ hầu mưu toan về sau này được trọn vẹn.” (Kinh Thư, Thái Giáp 
trung, 3; Thẩm Quỳnh dịch). 

Về việc dùng ông ŸY Doãn trị nước, Khổng tử đã khen ngợi như sau: “Thang 
hữu thiên hạ, tuyển ư chúng, cử Y Doãn; bất nhân giả viễn hỹ. - 2 X T › 
‡#2+WL. Z†P#?*. 4E#d®.. (Vua Thành Thang? có thiên hạ, thì tuyển 
chọn trong dân chúng, cất nhắc Ÿ Doãn; những kẻ bất nhân phải xa lánh.” 
(Luận Ngữ, Nhan Uyên, 21). 

Vì Y Doãn có tài đức và bản lĩnh như vậy, cho nên dân chúng chiêm ngưỡng 
ông như nhìn ngắm núi Nam chót vót, vừa kính sợ, vừa mến phục. Hiện 
tượng này quả thực ứng vào quẻ Phong Địa Quán trong Kinh Dịch: 


—— } Quẻ Tốn 


} Quẻ Khôn 


Thoán truyện nói rằng: “Đại quán tại thượng, thuận nhi tốn, trung chính 
dĩ quán thiên hạ... Quan thiên chi thần đạo nhi tứ thời bất thắc; thánh nhân 
dĩ thần đạo thiết giáo, nhỉ thiên hạ phục hỹ. - (Biểu thị lồn ở trên, thuận mà 
nhún nhường, trung chính để biểu thị cho thiên hạ... Hãy xem cái đạo thần 
diệu của Trời, mà bốn mùa không sai suyển; thánh nhân lấy đạo thần diệu 
ấy mà thi hành việc giáo dục, nên thiên hạ phục theo vậy.” 

Quẻ Quán diễn tả sự biểu thị. Quán đồng thời cũng là Quan. Quan diễn tả 
sự chiêm ngưỡng, xem xét. Người quân tử cai trị biểu thị đức trung chính, sự 
1 Sư, Bảo: Thái Sư và Thái Bảo (Phẩm hàm của các quan ở trong cung điện, dạy bảo hoàng tử). 


2 Vua Thành Thang: cai trị vào khoảng 1766-1753 trước Công nguyên. 
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nhún nhường cho dân chúng xem. Đồng thời dân chúng ở bên dưới ngửa mặt 
nhìn lên người cai trị, là bề trên của mình để học tập thịnh đức của người 
quân tử. 

Quẻ Quán gồm có thượng quái là quẻ Tốn, hạ quái là quẻ Khôn. 

Tốn là gió, biểu thị sự nhún nhường, nhu thuận. Thoán truyện nói “biểu 
thị lón ở trên” là chỉ 2 hào dương ở thượng quái tạo thành quẻ Tốn ở trên; 
trong đó có hào Cửu Ngũ, dương cương đắc trung chính. Đức nhún nhường, 
nhu thuận, trung chính là đạo thần diệu của Trời. Nhờ đó mà Trời điều khiển 
được vạn vật, làm cho bốn mùa đổi thay có chừng mực. 

Quẻ Khôn trong quẻ Quán là 3 hào âm ở hạ quái, chỉ dân chúng. 

Như thế, hào Cửu Ngũ trong quẻ Tốn ứng vào trường hợp của Thái sư 
Y Doãn làm phụ chính cho tự vương Thái Giáp, vừa lấy đạo trung chính 
khuyên vua, vừa giữ đức khiêm cung của một người bầy tôi. Tài đức và phong 
cách của Y Doãn xứng đáng là tấm gương biểu thị (Quán) cho dân chúng 
chiêm ngưỡng học tập (Quan). Vì biết vận dụng đạo thần diệu của Trời (nhún 
nhường, nhu thuận, trung chính) mà Ÿ Doãn đã thành công trong việc trị 
dân, vỗ yên trăm họ và khiến vua biết hối lỗi, trở về đường đạo đức.! 

Tuy nhiên, quẻ Quán này còn biểu lộ cho biết rằng: người cai trị dù ở ngôi 
cao trọng tôn quí mặc lòng nhưng đang ở trong một tình thế rất nguy hiểm. 

Bốn (4) hào âm từ hạ quái tiến thẳng lên biểu thị âm khí đang hồi thượng 
thăng, lấn áp dương khí đang lúc suy thối. Bốn (4) hào âm biểu thị cho thế 
lực của quần chúng thường xuyên theo dõi nhà cầm quyền và sẵn sàng làm 
cách mạng, xô ngã giới cai trị bất cứ lúc nào, nếu giới cai trị không thi hành 
trung chính phục vụ dân chúng. Hai hào dương ở trên biểu thị cho giới cai 
trị; trong đó hào Cửu Ngũ chỉ người cai trị ở ngôi vị lãnh đạo. Nếu người này 
hành động bất chính, biểu thị bằng dương hào chuyển sang âm hào. Lúc ấy 
quẻ Quán biến thành quẻ Sơn Địa Bác: 


1 Xin xem thêm phần giải thích và luận bàn về quẻ Quán trong Dịch học Tân thư, nhà xuất bản Văn 
hóa thông tin, cùng tác giả. 
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Bác là đẽo gọt, tiêu mòn. Về phương diện chính trị, thời Bác biểu thị lúc 
chính nghĩa tàn lụi, chính quyền sụp đổ; người cai trị có khi bị nhục nhã, bị 
hình ngục và có khi bị mất mạng. Vương triều Louis 16 bị sụp đổ trong cuộc 
cách mạng dân chủ 1789 ở Pháp và vua Louis 16 bị lên đoạn đầu đài là một 
ví dụ cho tình thế đất nước chuyển biến từ quẻ Quán sang quẻ Bác. 

Do đó, sau bài thơ Tiệt Nam Sơn ca ngợi về uy nghi lẫm liệt của Thái sư ŸY 
Doãn, phần Truyện chương này đã nói tiếp: 

“Hữu quốc giả bất khả dĩ bất thận, tịch tắc vi thiên hạ lục hỹ: Người có 
nước không thể không thận trọng; lệch lạc thì bị thiên hạ giết chết.” 

Người có nước tức là người cai trị, chỉ vua, quan, tổng thống... Người có 
nước ở đây được hiểu là người được dân chúng tín nhiệm, suy tôn vào địa 
vị lãnh đạo đất nước, mưu cầu hạnh phúc cho dân. Nước không phải là của 
riêng của người cai trị, mà nước là của toàn dân trong đó có người cai trị. 
Người cai trị do thời thế hay do suy cử mà được ở ngôi vị lãnh đạo phải có bổn 
phận bảo dưỡng dân như cha mẹ săn sóc con. Người cai trị và cả hệ thống cầm 
quyền dù sao cũng chỉ là thiểu số so với đại đa số là dân chúng. Nếu người 
cai trị không thận trọng, chối bỏ đạo lý, mưu cầu lợi riêng, lệch lạc trong việc 
trị dân, sớm muộn gì cũng bị dân chúng lật đổ. Về điểm này, Lão tử cũng nói: 

“Tương dục thủ thiên hạ nhỉ vi chỉ, ngô kiến kỳ bất đắc dĩ. Thiên hạ thần 
khí, bất khả vi dã. Vì giả bại chỉ... - 2k ft "F nXu>. &R f0... 
X TF2?3,2*9J #udb,. Zy# R2 . (Hòng muốn lấy thiên hạ mà xoay, ta thấy 
không thể được. Thiên hạ là cái khí cụ thần diệu, không thể xoay được. Xoay 
thì thất bại...” (Đạo Đức Kinh, chương 29). 


Nhà Ân lúc mở nghiệp với vua Thành Thang và Thái sư Y Doãn được tốt 
đẹp như thế. Nhưng về sau, vua Trụ thi hành những điều thất đức, làm mất 
lòng dân, nên đã bị Vũ Vương tiêu diệt. Kinh Thị, thơ Văn Vương, thiên Đại 
Nhã nhắc lại sự việc nhà Ân để cảnh giác con cháu: 

Ẩn chỉ vị táng sư, 

Khắc phối Thượng đế. 

Nghi giám vu Ấn: 

Tuấn mệnh bất dị.” 

(Nhà Ấn hồi chưa mất dân 
Hay kết hiệp với Thượng đế 
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Hãy coi nhà Ân làm mẫu: 
Mệnh lón không dễ dàng đâu.) 


Chữ “sư” có nghĩa là đám đông, tức là dân chúng. “Nhà Ân hổi chưa mất 
dân” chỉ thời gian mà các vua nhà Ân còn giữ được đức trung chính, nhu 
thuận, nhún nhường, thương yêu dân như con. Kinh Thư ghi lại lời của vua 
Thành Thang như sau: 


“Kỳ nhĩ vạn phương hữu tội, tại dư nhất nhân. Dư nhất nhân hữu tội, vô 
dĩ nhĩ vạn phương. - 3 fẦ #23 3È, —^^. Ï7—AÀ 3, &vAR 5 
2 › Các ngươi ở vạn phương có tội, tội ở một mình ta. Một mình ta có tội, 
không lấy đến các ngươi ở vạn phương” (Kinh Thư: Thang Cáo, 8). 

Câu này có nghĩa: vua Thành Thang cho rằng sở dĩ mọi người trong nước 
(vạn phương) làm điều sai trái (có tội) là do lỗi của nhà vua (tội ở một mình 
vua). Đó là lỗi không biết lo cho dân, tắc trách trong bổn phận trị dân của 
mình; còn vua có tội, mắc phải lỗi lầm gì, thì đó là chuyện cá nhân nhà vua, 
dân không phải chịu liên lụy. 

Như thế, vua Thành Thang muốn một mình gánh tội thay cho toàn dân, 
nhận trách nhiệm trước dân, nhận lỗi trước Thượng đế. Thái độ thành khẩn 
này của vua Thành Thang đã chứng tỏ ông là một bậc thánh vương, hiền đức. 
Do đó, nhà Ân đã được lòng dân chúng. Vì vua Ân biết tự hạ mình xuống, cho 
nên đã được dân chúng nâng cao lên. Họ coi vua Ân như là Thiên tử (con của 
Trời); và tin rằng vua Ân được kết hiệp với Thượng đế (khắc phối Thượng đế. 

Người xưa col con người có địa vị tôn quí trên muôn dân là người được Trời 
(Thượng đế) trao cho sứ mệnh trị dân. 

Chữ “mệnh” ỏ đây so sánh với chữ “mệnh” trong câu “Thiên mệnh chỉ vị 
tính” sách Trung Dung có điểm tương đồng và có điểm khác biệt: 


- Tương đồng ở chỗ: mệnh là cái phần nhận được từ Trời. 


- Khác biệt ở chỗ: Mệnh ở sách Trung dung thuộc tiên thiên; Mệnh ở đây 

thuộc hậu thiên. 

Thiên mệnh là cái phần mà mỗi người nhận được ở Trời từ lúc mới thành 
thai trong lòng mẹ. Cái phần đó, ai cũng như a1. Có điều khác nhau là: người 
này phát huy thiên mệnh trở nên sáng láng thì thành “thánh hiền”; người 
kia chạy theo dục vọng làm cho thiên mệnh bị mờ tối đi, hóa ra phàm nhân. 

Chữ “mệnh” trong chương Truyện này chỉ cái trách vụ Trời trao cho mỗi 
người tùy tài năng, khuynh hướng... trong từng gia1 đoạn lịch sử. Có người 
được trao cho vai lãnh đạo đất nước; có người được trao cho vai trò giáo dục, 
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hoặc vai trò tu sĩ, hoặc một chuyên gia nào đó... Trong tất cả các sứ mệnh 
nhận được từ trời, thì sứ mệnh làm vua trị nước là to lớn nhất, quan trọng 
nhất; bởi vì phải trông coi sinh mệnh toàn dân. bất cứ một lời nói, một cử chỉ 
nào cũng có ảnh hưởng tốt hoặc xấu tới toàn dân. vì thế, kinh Thi gọi đó là 
“tuấn mệnh” (mệnh to lồn). 

Việc trao cho tuấn mệnh không phải là việc đùa, cho nên làm tròn tuấn 
mệnh, gìn giữ tuấn mệnh không phải dễ. Nhà Hạ đã được Trời trao cho tuấn 
mệnh qua tay Đế Thuấn, đến vua Kiệt thì mất. Nhà Ân (Thương) được trao 
cho tuấn mệnh đến vua Trụ thì tận. Tuấn mệnh ấy do Trời trao, nhưng biểu 
hiện qua lòng dân. lòng dân hướng về đâu, tức lòng Trời hướng về đấy. Tuy 
nhiên, tuấn mệnh không phải vĩnh viễn trao cho một a1, hay cho một dòng tộc 
nào. A1 được lòng dân thì giữ được tuấn mệnh; ai mất lòng dân thì mất tuấn 
mệnh. Vì mất lòng dân, cho nên một trận Mục Dã mà vua Trụ đã đại bại. 

Nhìn vào tấm gương ấy, Kinh Thi đã để lại lời răn dạy cho kẻ đọc sách đời 
sau: “Hãy coi nhà Ấn làm mẫu; mệnh lón không dễ dàng đâu.” (Nghi giám vu 
Ấn, tuấn mệnh bất dị.) 

Tại sao “không dễ dàng? 

Không dễ dàng, bởi vì được mệnh đã khó, giữ mệnh còn khó hơn. Muốn 
được mệnh phải là một cá nhân lỗi lạc, gồm đủ tài đức, có khả năng đem dân 
qua cơn nước sôi lửa bỏng của thời cuộc, nếu đó là người mở nghiệp một triều 
đại. Nếu là một người kế tục sự nghiệp cha ông, thì dù kém tài cũng phải có 
đức để gây được sự tín nhiệm, tạo được sự đoàn kết của những người cộng tác 
xung quanh mình, không gây nên những tội lỗi tày đình đối với dân chúng. 
Vì được mệnh thì khó, cho nên ai đã ở ngôi tôn quí (vua) thường cứ muốn 
khư khư nắm giữ suốt đời và truyền tử lưu tôn. Chỉ có bậc thánh nhân như 
Nghiêu Thuấn mới chịu truyền mệnh cho người hiền. 

Còn giữ mệnh khó hơn ở chỗ: một vị lãnh tụ khi đã ở ngôi tôn quí rồi, 
thường trở nên kiêu căng; có vũ khí, quyền lực trong tay thì coi rẻ dân chúng. 
Ngoài ra, chung quanh vị lãnh tụ ấy có biết bao điều cám dỗ khiến cho khó 
lòng tránh khỏi sự ham muốn hưởng thụ. Đã kiêu căng, cậy quyền, tham 
muốn dục vọng... lại thêm ưa nịnh hót, tâng bốc, thì người ấy mất cả những 
đức tính của một vị lãnh đạo lý tưởng là: nhún nhường, nhu thuận, trung 
chính. Từ chỗ mất trung chính đến chỗ mất mệnh chẳng có bao xa. Từ xưa 
đến nay chữ “mất mệnh” thường bao hàm cả hai trường hợp: Mất tuấn mệnh 
và mất tính mệnh! 

Do đó, người viết phần Truyện chương này đã đưa ra một qui luật chắc 
nịch: 
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“Đạo đắc chúng, tắc đắc quốc, thất chúng, tắc thất quốc: Nói cho rõ là được 
dân chúng, thì được nước, mất dân chúng, thì mất nước.” 


9, 


Chữ “đạo” ở đây không phải là danh từ nên không có nghĩa là đường lối; 
mà là một động từ, có nghĩa là “nói cho rõ lẽ.” Đây là một hình thức văn pháp 
dùng để nhấn mạnh: được dân chúng, thì (chắc chắn) được nước.” Được dân 
chúng tức là được toàn dân hướng lòng về mình, sẵn sàng nghe lời mình, sẵn 
sàng chấp nhận lệnh do mình ban ra mặc dù phải chịu gian khổ. Vào thời 
Tam Quốc bên Trung Hoa, Lưu Bị không có một tấc đất; lúc khởi đầu chỉ làm 
chức huyện lệnh nhỏ mọn. Nhưng vì được lòng dân, Laru Bị đi đến đâu, nghe 
thấy tiếng là dân chúng đem cơm giỏ nước bầu ra đón, vui mừng hón hở; lúc 
ra đi, thì người khóc lóc, kẻ xin theo. Trong ba yếu tố “thiên thời, địa lợi, nhân 
hoà”, con người ấy đã nắm được “nhân hoà”; cho nên ông mới cùng chia ba 
giang sơn ở thế chân vạc, sánh với Tào Tháo nắm “thiên thờ? và Tôn Quyền 
nắm “địa lợ. 

Còn “mất dân chúng, thì (chắc chắn) mất nước”. Những tấm gương “mất 
dân, mất nước” có nhiều vô số kể từ xưa đến nay. Ở nước Việt ta, tiêu biểu là 
nhà Lý mất nước về tay nhà Trần; nhà Trần mất nước về tay cha con Hồ Quí 
Ly; cha con Hồ Quí Ly mất nước về tay nhà Minh (Trung Quốc) đều là những 
trường hợp đã làm mất lòng dân cả. 

Vì thế, người viết phần Truyện rút ra một kết luận như sau: 

“Thị cố, quân tử tiên thận hồ đức. Hữu đức, thử hữu nhân; hữu nhân, thử 
hữu thổ; hữu thổ, thử hữu tài; hữu tài, thử hữu dụng: Vậy nên, bậc quân tử 
trước hết là thận trọng giữ đức. Có đức, ấy là có người; có người ấy là có đất; 
có đất ấy là có của; có của ấy là có chỗ dùng.” 

Bậc quân tử ở đây chỉ những người trong hàng ngũ cai trị. Đứng trong 
hàng ngũ cai trị, từ vua tới quan, thì phải thận trọng giữ đức. Trong những 
phần trên đã nói tới ba đức hiếu, đễ, từ, cần thiết trong việc tể gia. Trong qui 
mô quốc gia, hiếu, đễ, từ trỏ thành ba đức lão (kính người già), trưởng (trọng 
người trên), £uất (thương kẻ mồ côi). Những đức ấy được phát huy trên nền 
tảng minh đức. Minh đức có sắng lãng mới phát huy ra được các đức hiếu, đễ, 
từ, lão, trưởng, tuất. 

Có được những đức ấy thì việc £ề gia thành tựu và mọi người dân trong 
nước phải tín phục (hữu đức thử hữu nhân). Được mọi người dân tín phục 
thì đất nước là nơi của dân chúng sẽ trở thành quốc thổ dưới quyển cai trị 
của mình (hữu nhân thử hữu thổi. Cho dù mình không muốn, ắt cũng bị dân 
chúng nài ép bắt phải nắm quyền cai trị. Thế mà đất là tài nguyên quốc gia, 
là nơi sinh sản ra các phẩm vật, lương thực, quặng mỏ, vàng, bạc, châu báu... 
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như thế, có đất tức là có của (hữu thổ thử hữu tài). Có của tức là có cơ sở để 
làm cho dân giàu nước mạnh, để xây dựng nền móng thịnh vượng lâu dài cho 
cả dân tộc. 

Tuy nhiên cần lưu ý đến chữ “dùng” ỏ đây. Người lãnh đạo đất nước và 
hàng ngũ cai trị phải biết cách “dùng” những của cải cho đúng chỗ. Làm thế 
nào để tránh tình trạng tham nhũng, lạm dụng của cải trong hàng ngũ cai 
trị. Làm thế nào để có sự quân bình của cải trong dân chúng: người có tài, 
có sức, chăm việc, khéo làm phải được hưởng nhiều hơn những kẻ kém tài, 
ít sức, vụng về, lười biếng... Của cải lại phải được tích lũy để súc tích nền tài 
chính, làm phong phú kho lẫm quốc gia. Của cải cần phải được trao đúng chỗ, 
chi đúng việc để thực hiện những kế hoạch xa, những công trình gần để mưu 
cầu hạnh phúc cho dân chúng. 


Đoạn 3: 


iš#› *#*: 8#: kk. 7} EN%: #K#$ 
#X{H†?KR| Ki: H}ÌTURỊKZ.  Xm#tcä mm, 
7*EEứn À:¡ Tí lỆn Àƒ › 7iệtm HH. 

JÉH: TR@U KT. : RÌffZ.› ®-Ýñn| + 
Â¿ 

#in: #XBH#&£2%ñ: lá WÃ. 

3H: TA U53 › Lời %5. 

Đức giả bản dã, tài giả mạt dã. Ngoại bản, nội mạt, tranh dân, thi đoạt. 
Thị cố, tài tụ tắc dân tán; tài tán tắc dân tụ. Thị cố, ngôn bội nhi xuất 


giả, diệc bội nhi nhập; hóa bội nhi nhập giả, diệc bội nhi xuất. 
Khang cáo viết: “Duy mệnh bất vu thường.” Đạo thiện tắc đắc chi; bất 
thiện, tắc thất chi hỹ. 
Sở thư viết: “Sở quốc vô dĩ vi bảo; duy thiện dĩ vi bảo.” 
Cữu Phạm viết: “Vong nhân vô dĩ vi bảo; nhân thân dĩ vi bảo.” 
Dịch nghĩa: 
Đức là gốc, của cải là ngọn. Gốc đặt ở ngoài, ngọn đem vào trong, ấy là 


tranh giành với dân bày ra việc cướp giật. Vậy nên, của cải họp lại, thì 
dân tản ra; của cải tắn ra thì dân họp lại. Vậy nên, có lời ngang trái đưa 
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ra, cũng có điều ngang trái theo vào; tiền của vào theo cách ngang trái, 
cũng đi ra theo cách ngang trái. 

Thiên Khang Cáo nói: “liêng mệnh không ở mãi.” Nói cho rõ là thiện thì 
được, chẳng thiện thì mất. 

Sách nước Sở nói: “Nước Sở không lấy gì làm quí, riêng lấy điều thiện 
làm quí.” 


Ông Cũu Phạm nói: “Người mất nước chẳng lấy gì làm quí; lấy việc yêu 
người thân làm quí thôi.” 


BÌNH GIẢI: 


Đường lối cai trị của sách Đại học thuộc về Đế đạo, cho nên nội dung sách 
luôn luôn đề cao “đức”. 

Trong câu “Đức là gốc, của cải là ngọn” ö đây, cổ nhân không có ý nói đức và 
của cải thuộc về một thực thể như gốc và ngọn là hai phần thuộc về một cái 
cây. Đối với cái cây, do gốc mà có ngọn; không có gốc thì không có ngọn; ngọn 
từ gốc mà sinh ra; gốc cây là điều kiện ắt có của ngọn cây. 

Giữa đức và của cải không có cùng tương quan như vậy. Nghĩa là không 
phải do đức mà có của cải; không phải không có đức thì không có của cải; 
không phải của cải từ đức mà ra; đĩ nhiên đức không phải là điều kiện ắt có 
cho của cải. 

Đành rằng tục ngữ Việt Nam có câu: “Ở cho có đức, mặc sức mà ăn”; nhưng 
trong thực tế, có khi không có đức vẫn có của cải, mà còn có của cải nhiều là 
đằng khác. Ví dụ, làm quan tham ô (thất đức) vơ vét của dân về nhà mình; 
hoặc tục ngữ nói: “Một đêm ăn trộm bằng ba năm làm.” Vì thế, đức và tiền 
của không hẳn phải đi với nhau như gốc và ngọn. 

Trong phần Truyện này, cổ nhân chỉ muốn nói đức là chính, của cải là phụ. 
Mọi người phải coi trọng đức, coi nhẹ của cải; phải đề cao đức hơn mọi thứ của 
cải (tiền bạc, châu báu, nhà cửa, đồ ăn, thức mặc...). Nhất là đối với những 
nhà cai trị, là cha mẹ của dân, là gương mẫu cho dân học tập, lại càng phải 
thượng tôn đức hơn nữa. Trọng nghĩa khinh tài (coi nặng điều nghĩa, coi nhẹ 
của cải) mới là đạo của người quân t. 

Tại sao phải coi đức là chính? 

Trong con người, phần cao cả nhất là đức (minh đức). Đức là phần biểu 
trưng của con người so với con vật. Đức là thiên mệnh gắn liền với Trời. Con 
người mất đức hoặc chôn vùi đức tức là tự cắt đứt mối liên hệ với Trời. Như 
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thế, con người sẽ mất sự sáng tâm linh, tâm thức bị mù loà như loài vật, sẽ 
sống trong đau khổ nhục nhằn. Và còn đau khổ nhục nhằn hơn loài vật vì 
người là con vật có ý thức. 

Do minh đức mà con người có những năng lực tốt lành làm cho chính mình 
và tha nhân được hạnh phúc. Nói khác đi, những năng lực tốt lành đó là 
những đức hạnh. Những đức hạnh phổ thông của con người theo phạm trù 
Nho giáo là: nhân, nghĩa, lễ, trí, tín. 

- Nhân: lòng yêu thương con người, muốn cho mọi người được tốt lành. 

- Nghĩa: sự cư xử có tình có lý, công bằng, thủy chung. 

- Lễ: các hình thức tạo nên mối tương giao tốt đẹp trong gia đình, xã hội. 

- Trí: sự hiểu biết sáng suốt giúp cho hành động đúng đắn. 

- Tín: tạo niềm tin nơi mọi người bằng lời nói về trung thực. 


Xét về phương diện fề gia, trị quốc của người cai trị, những đức hạnh cần 
thiết phải thể hiện đã được đề cập ở phần trên là: hiếu, đễ, từ, lão, trưởng, 
tuất. 

Nếu một xã hội hoàn toàn không có minh đức hiện diện trong mỗi người, 
không có những đức hạnh được phát huy và triển khai trong tương giao giữa 
người với người, chắc chắn đó không còn là một xã hội loài người nữa. Và 
đĩ nhiên, cũng đừng nói gì tới văn minh, văn hóa, văn hiến, văn nghệ, văn 
chương... 

Bởi vì nói đến văn là nói đến vẻ đẹp có sự tham dự của những giá trị tỉnh 
thần có liên quan tới đức hạnh với sự chủ trì của miĩnh đức trong tâm hồn. 
Một xã hội, gồm toàn những thành phần thiếu vắng minh đức là một xã hội 
còn tệ hơn xã hội loài vật! Có lẽ đành phải mượn tiếng bình dân mà chỉ: đó 
là xã hội loài quỉ! Bởi vì đó là một tập thể đầy rẫy những thói xấu, với những 
cách cư xử qui quái, tối tăm... thiếu sự hướng dẫn của ánh sáng tâm linh. 

Tại sao phải xem của cải là phụ? 

Xem của cải là phụ không có nghĩa là hoàn toàn không cần của cải, mà 
chỉ là đặt của cải xuống hàng thứ yếu, phụ thuộc. Dĩ nhiên, Trời sinh ra con 
người có hàm răng để nhai, có cái dạ dày biết đói, thì con người cần có của ăn; 
con người còn có cái thân biết lạnh, thì cần có của mặc... 

Nhưng ai đã từng có kinh nghiệm nhiều trong đời sống sẽ thấy rằng : người 
nào không có đức, mà chỉ có của cải thì không thể có hạnh phúc được. Còn 
người có đầy đức mà chỉ có của cải ở mức tối thiểu, vẫn có hạnh phúc đổi dào. 
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Kìa như thiền sư Bashô ở Nhật, chỉ có một bộ áo trên mình, có một chiếc bát 
để xin cơm mà còn thấy là thừa; không nhà cửa, chùa chiền, tiện đâu ngủ đó, 
thế mà lòng luôn vui. 

Trong nhân loại đã có người thậm chí không những bỏ của cải mà còn bỏ cả 
mạng sống mình để giữ lấy đức nữa, để tìm hạnh phúc vĩnh hằng! 

Cổ nhân khuyên người ta xem của cải là phụ, tức là không thượng tôn của 
cải, không bao giờ nhắc nhở đến tiêu ngữ “tất cả vì của cải”. Tuy nhiên trong 
thực tế xã hội, đã không ít người tôn của cải lên bậc thần thánh. Đó là tục thờ 
“thần tà?'. Thờ “thần tà? không chỉ là biểu thị quan niệm trọng của cải trong 
ngôn ngữ thông thường mà thôi. Người ta còn tạc tượng, vẽ tranh “thần tà 
để tôn thờ bằng cách hằng ngày dâng hương cùng với hoa quả, xôi thịt và lời 
khẩn cầu. Người ta thờ như thế để xin đắc tài, đắc lợi (một vốn bốn lời). 

Dĩ nhiên, chẳng có thần tài nào cả để ban và để xin. Đó không phải cái gì 
khác hơn là hiện tượng phóng ngoại tâm thức của những người ham của. Cả 
Công giáo, Phật giáo, Lão giáo, Nho giáo, Ấn giáo, Hồi giáo đều không có thần 
tài. Và hầu như tôn giáo nào trong các tôn giáo kể trên cũng đều lên án của 
cải. Của cải làm băng hoại con người. Riêng đối với Công giáo lên án tiền bạc, 
của cải lại càng nặng nề. 

Về của ăn, Cựu Ước nói: “Người ta sống không nguyên bởi bánh...” (Thứ 
Lmật: 8,3). 

Về ăn, uống, mặc, Tân Ước nói: “Vậy các ngươi chó áy náy mà rằng: chúng 
ta sẽ ăn gì, sẽ uống gì, sẽ lấy gì mà mặc? Đã hẳn các điều đó, dân ngoại nong 
nả kiếm tìm. Nhưng Cha các ngươi, Đấng ở trên trời, rõ biết là các ngươi cần 
hết những điều đó. Tiên vàn, hãy tìm kiếm Nước (Trời), cùng sự công chính 
của Người, và mọi điều đó sẽ được ban thêm cho các ngươi.” (Matthêu: 6, 31- 
39). 

Giữa Thiên Chúa và của cải, Đức Giêsu nói: “Không ai có thể làm tôi hai 
chủ: vì hoặc nó sẽ ghét người này mà mến người kia, hoặc chuộng chủ này 
mà khinh chủ nọ. Các ngươi không thể làm tôi Thiên Chúa và Tiền của được” 
(Matthêu: 6, 24). Dưới kiến giải của Tân Ước thì làm tôi Thiên Chúa tức là đi 
con đường đức hạnh. 

Trong suốt Cựu Ước, đặc biệt là qua sách các tiên tri, đâu đâu cũng thấy 
Thiên Chúa lên án những kẻ giàu có từ bỏ đức nghĩa. Trong khoản luật dành 
cho vua có điều sau: “và nó đừng chuốc cho có nhiều vàng bạc một cách vô để) 
(Thứ Luật: 17, 17). 
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Phật giáo thì cho rằng một trong ba thói xấu mà người tu cần từ bỏ là lòng 
tham. Tham lam tiền bạc, của cải làm cho con người lệ thuộc vào thế giới vô 
thường. Tham cùng với sân, s¡ là ba thứ lửa nung nấu tâm thức, khiến cho 
con người không thể giải thoát được. Để giải trừ lòng tham, người ta cần sống 
với tâm thức vô cầu và tu hạnh bố thí. 

Nói chung, các tôn giáo lớn đều xem nhẹ của cải. Sở dĩ phải xem nhẹ bởi vì 
của cải là đầu mối làm cho con người mất sự bình an nội tâm, xã hội mất ổn 
định và an ninh. Đức hạnh càng nhiều càng tốt vì làm cho người ta trở nên tốt 
đẹp; trái lại, của cải càng nhiều thì càng làm cho người ta dễ trở nên xấu xa. 

Đành rằng tục ngữ nói: “Có thực mới vực được đạơ” hoặc là “Bần cùng sinh 
đạo tặc”. Hai câu này nói lên giá trị của tiền của trong đời sống. 

Điều đó không sai. Quả thực trong một chừng mực nào đó, của cải nuôi 
sống con người, tạo nên hoà khí giữa người với người (Phú quí sinh lễ nghĩa). 
Tuy nhiên, ham thích của cải quá mức lại làm hư hỏng người ta. Lòng ham 
của tạo nên những nết xấu như: ích kỷ, bất công, ghen tuông, sa đọa, trụy 
lạc... Ngoài ra, của cải dưới hình thức thực phẩm cao lương mỹ vị còn gây ra 
vô số bệnh tật. Như vậy, vai trò tiền của chỉ là phương tiện, không thể là cứu 
cánh của đời sống được. Do đó, cổ nhân trong phần Truyện này đã xem của 
cải là phụ, là ngọn. 


Sau khi đã xác định vị trí của đức hạnh và tiền của trong bậc thang giá trị, 
người viết phần Truyện nói: “Ngoại bản, nội mạt, tranh dân, thi đoạt: gốc đặt 
ở ngoài, ngọn đem vào trong, ấy là tranh giành với dân, bày ra việc cướp giật.” 

“Gốc đặt ở ngoài tức là đức hạnh bị đẩy ra ngoài, đóng vai phụ; “ngọn đem 
vào trong” tức là tiền của được ôm ấp vào lòng, đóng vai chính. Tiền của chi 
phối toàn thể tâm lý con người. 

Đâylà một trường hợp giả định đặt ra cho người cai trị. Nếu người cai trị 
xa rời minh đức, coi rẻ đức hạnh, chịu sự cuốn hút của tiền bạc, của cải, ắt sẽ 
xảy ra tình trạng máu tham làm mờ mắt, ra sức vơ vét của dân chất đầy vào 
kho lẫm của mình. Ngoài việc đặt ra các sắc thuế nặng nể, người làm vua, 
làm quan còn tạo nên cả một hệ thống sách nhiễu từ thấp lên cao để thu vén 
cho hết vàng bạc, châu báu, quí phẩm trong dân. Làm như thế tức là người 
cai trị đã tranh giành với dân về của cải. Hậu quả là dân không còn coi người 
cai trị là cha mẹ của mình nữa. Bấy giờ họ coi vua quan là giặc cướp. Ca dao 
Việt Nam đã nói: 
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Con ơi, nhớ lấy lời này: 
Cướp đêm là giặc, cướp ngày là quan.” 
Trong Đoạn Trường Tân Thanh, Nguyễn Du đã cực tả cảnh tượng quan 
quyền sai lính tráng đi vơ vét của dân như sau: 


“Đầy nhà vang tiếng ruồi xanh 
Rụng rời khung cửi, tan tành gói may. 
Đồ tế nhuyễn, của riêng tây, 
Sạch sành sanh vét cho đầy túi tham.” 
Họ vu vạ cho dân lành tội nọ tội kia, nhưng lý do chính vẫn là tranh giành 
của cải với dân: 
“Một ngày lạ thói sai nha, 
Làm cho khốc hại chẳng qua vì tiền.” 


Họ vơ vét rồi lại còn bắt giam, hành hạ người; muốn được tha thì phải thêm 
tiền vào: 


“Tính bài lót đó luồn đây, 
Có ba trăm lượng việc này mới Xuôi. ” 

Cảnh tượng vua quan thời phong kiến dưới triều Minh (Trung Hoa) tranh 
của với dân đó xem ra vẫn tái diễn trong thời Nguyễn và thời Pháp thuộc cuối 
thế kỷ 19 ở Việt Nam. Cho nên Nguyễn Khuyến trong một bài thơ Vịnh Kiều 
đã nói bóng gió: 

“Muốn yên phải biện ba trăm lượng, 
Đời trước làm quan cũng thế a?! 

Một khi đã coi vua quan là quân cướp ngày, thì dân phải ra sức giành giựt 
lại của cải đã bị mất. Vì thế trong nước diễn ra hiện tượng giặc giã nổi lên 
như ong. Vua quan đã bày ra sự cướp giật, thì dân chúng cũng đua nhau cướp 
giật; nếu không cướp giật được của vua quan thì cướp giật lẫn nhau. 

Bọn cướp giật nổi tiếng nhất trong lịch sử Trung Quốc chuyên cướp của 
vua quan và bọn nhà giàu, bọn cường hào, ác bá, tay sai vua quan... là 108 
anh hùng Lương Sơn Bạc. Đi ăn cướp mà được dân chúng mến mộ, tôn làm 
anh hùng; về sau chuyện được viết thành tiểu thuyết (Thủy Hử), được soạn 
thành phim, đã làm say mê hàng triệu độc giả, khán giả xưa nay, đủ biết dân 
chúng căm ghét cay đắng những nhà cai trị “tranh dân, thi đoạt như thế 
nào! 
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Về nghĩa hai chữ “tranh dân”, vào thời Pháp thuộc, Phan Bội Châu đã giải 
thích theo một hướng khác: “tranh cho được dân”. Có lẽ cụ Phan, với tâm 
thức của một chí sĩ cách mạng, đã bị ám ảnh về đường lối ca trị của thực dân 
Pháp, đã từng đương đầu với vũ lực của Pháp cho nên đã giải thích như vậy. 
Ông viết: 

“Bởi vì không trau về đức mà chỉ đua về tài, đức mỏng tất nhiên dân không 
theo, dân không theo nên phải tranh cho được dân; muốn tranh cho được dân, 
tất nhiên phải dùng đến võ lực. Một phương diện đã thua kém vì đức, còn một 
phương diện lại tham lam vì của, tất bên này cướp bên nọ, bên nọ cướp bên 
này, diễn thành ra tấn tuồng đạo tặc (tranh dân, thi đoạt). 

“Tranh dân”, nghĩa là muốn dân về mình mà dùng bằng cách chiến tranh. 
“Thi đoạt, nghĩa là muốn của về mình mà dùng bằng ngón cướp bóc. Bốn chữ 
ấy chính là chính sách thực dân địa của đế quốc đời nay.” 

(Khổng học đăng, Quyển II, trang 294). 

Xem chừng, cụ Phan cả giận thực dân đế quốc thì nói thế; chứ thực ra hiện 
tượng “tranh dân, thì đoạt” (Tranh giành với dân, bày ra cướp giật) đã từng 
diễn ra trong thời phong kiến từ lâu rồi. Xưa nay, đâu đâu trên thế giới cũng 
có hiện tượng ấy. Đã đành thực dân đế quốc là những người ngoại bang chẳng 
thương dân mình cho cam! Ngay đến đồng bào ruột thịt, cùng một quốc tổ mà 
tranh đoạt như vậy, mới thật là đáng trách và đáng tiếc! 


Của cải tuy được các nhà đạo đức coi là phụ thuộc, nhưng chính nó lại gây 
nên những biến động lớn trong lịch sử thế giới. Ở đây, việc thu gom của cải 
vào tay những nhà cai trị được gọi là hiện tượng “tài tụ”; việc chuyển của cải 
san sẻ vào tay dân chúng được gọi là hiện tượng “tài tán”. “Tự” hay “tán” đều 
gây những hậu quả nghiêm trọng. Người viết phần Truyện nêu ra qui luật về 
những hậu quả này như sau: 

“Thị cố, tài tụ, tắc dân tán; tài tán, tắc dân tụ: Vậy nên, của họp lại, thì dân 
tán ra; của tán ra thì dân họp lại.” 

“Tài tự” là tình trạng của cải trong dân bị vơ vét hết hoặc vào vua, vào 
quan, hoặc vào các hào phú tay chân của vua quan. Thế mà vua quan và tay 
chân chỉ là một thiểu số trong nước so với đại đa số là dân chúng. Tài tụ thì 
dân chúng nghèo xơ xác, thiếu cơm ăn, áo mặc, thiếu cả nhà cửa trú ngụ. Do 
đó, dân chúng chẳng những bị lầm than, mà còn phải tha phương cầu thực, 
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tản lạc khắp nơi, bỏ hoang ruộng đất, trở thành những kẻ ăn mày nơi đất 
khách quê người. Đó là hiện tượng “dân tán”. Dân đã lưu tán đó đây, thì vua 
quan còn cai trị ai nữa; cho nên sớm muộn gì, triều đại có những người cal trị 
tranh đoạt đó cũng phải sụp đổ. Triều đại sụp đổ sẽ diễn ra hiện tượng ngược 
lại: đó là của cải tản ra, không còn gom vào tay một thiểu số nữa; hoặc của cải 
do dân mới làm ra không còn bị thu gom nữa. Vì thế, dân chúng sẽ bảo nhau 
họp lại, cùng nhau tái thiết đất nước (Tài tán, tắc dân tụ). 

Quả thực “tài tụ, tắc dân tán; tài tán, tắc dân tự” là một qui luật lịch sử từ 
ngàn xưa đến ngàn sau, không bao giờ sal chạy. 

Vào khoảng thế kỷ 13, Khmer là một vương quốc giàu mạnh, văn minh 
rực rỡ. Thế mà sau 60 năm, tập trung sức của, sức người vào việc xây đế đô 
Angkor Watt (Đế thiên Đế thích), dân chúng Khmer đã tản lạc hết, bỏ lại sau 
lưng một hoàng cung nguy nga tráng lệ, vua quan đêm ngày truy hoan trong 
những vũ điệu mê hồn. Chẳng bao lâu, vương triều sụp đổ vì không có dân 
ủng hộ. Thế rồi, dân chúng cũng quên luôn cả Angkor Watt trong rừng sâu, 
không còn bén mảng tới nữa, khiến nơi này trở thành phế tích. Và sau đó, 
dân chúng lại tụ hội ở Phnom Pênh (Nam Vang) để mở ra một vận hội mới 
cho dân tộc Khmer. 

Ai đã từng đọc Kinh Thánh Cựu Ước đều biết chuyện các vương triều 
Samari và Juda vào thế kỷ 8 trước Công nguyên, chỉ lo thu tích của cải, ăn 
chơi xa xỉ, không thiết gì đến hạnh phúc của dân. Đến khi đại quân Assur 
tiến vào, không có dân ủng hộ, quyết tử đương đầu, cả Samari và .Juda trước 
sau kế tiếp nhau đại bại. Các vương hầu, khanh tướng, quí tộc... đều phải lưu 
đày sang đế quốc Balylone làm thân nô lệ. Quốc đô Jêrusalem bị tàn phá, dân 
Do Thái bị xiêu tán khắp nơi, gần 100 năm sau mới tái lập được đất nước. 


2v! 


Thời nay, qui luật “tụ, án” này đã được một số nhà tư tưởng hé thấy, trong 
đó phải kể đến sử gia Hoa Kỳ Will Durant. Trong bộ Lịch Sử Văn minh, sau 
khi nghiên cứu cẩn thận các nền văn minh trên thế giới từ cổ đại, ông nhận 
thấy rằng của cải có khuynh hướng tụ, tán theo từng chu kỳ. Nếu của cải “tụ” 
vào tay một thiểu số người (vua, quan, phú hào...) thì sẽ gây nên một cuộc 
khủng hoảng lớn trong xã hội. Cuộc khủng hoảng sẽ dẫn tới một cuộc xô xát 
mà người ta thường mệnh danh là một cuộc cách mạng. Thế là của cải phải 


” 4„¬?? 


“tán” ra. Sau một thời gian “tán” ra, của cải lại được thu hom vào tay một 
thiểu số tư bản, tài phiệt mới: hiện tượng “£ự” tái xuất hiện. Và lại xảy ra một 
cuộc cách mạng mới trong xã hội. Chu kỳ này thường kéo dài trong khoảng 
trên dưới 100 năm! 
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Karl Marx cũng đã nhận thấy như vậy; cho nên vào thế kỷ 19 ông mới đưa 
ra “biện chứng” tư bản và vô sản; đồng thời kêu gọi giới vô sản đứng lên làm 
cách mạng giải quyết hiện tượng “tài tự”! 

Nếu hiện tượng “tụ, tán” cứ tái diễn như một qui luật của lịch sử thì cuộc 
đời chẳng đáng bi quan lắm sao? Có phương thế nào để giải quyết trọn vẹn 
hiện tượng ấy hay không? 

Về phương diện kinh tế, hiện nay các nước tư bản Tây phương đã cố gắng 
giải quyết tình trạng “¿tài tự” bằng cách thiết lập những đại công ty kinh 
doanh có sự tham gia dưới hình thức “cổ đông” của rất nhiều người, kể cả các 
thợ thuyền làm việc trong công ty, xí nghiệp... Các cổ đông này hoặc trực tiếp 
hoặc gián tiếp tham gia việc kinh doanh của công ty để được chia phần lợi 
nhuận. Nơi diễn ra thường xuyên sự trao đổi, góp vốn của các “cổ đông” là thị 
trường chứng khoán. Biện pháp này tương đối đã tránh được sự thu gom của 
cải vào tay một thiểu số phú hào tài phiệt, đồng thời cũng tương đối tránh 
được tệ nạn “người bóc lột người”. 

Trong tương la1, chưa biết các chế độ chính trị và kinh tế thế giới còn dẫn 
nhân loại tới đâu; nhưng hiện nay biện pháp này đã tạm hóa giải được biện 
chứng “£ư bản và vô sản”, đã từng gây ra sự tranh chấp khắc nghiệt trong 
nhiều thế kỷ của nhân loại. 

Tuy nhiên, sự giải quyết rốt ráo nhất phải diễn ra trong tâm hồn con người 
mà sách Đại học đã đề cập tới trong chương Truyện này. Đó là mọi người phải 
nhìn nhận “Đức là gốc, của cải là ngọn.” (Đức giả bản dã, tài giả mạt dã.). Lý 
do chính yếu tạo nên hiện tượng “tài tự” là người ta đã thượng tôn của cải; 
xem của cải là gốc, là chính; và đã thờ ngẫu tượng “thần tà? như chúa tể! 


Từ xưa đến nay, việc thu gom của cải về mình hầu hết được thực hiện theo 
đường lối ngang trái (chiếm đoạt, bóc lột, lừa lọc, bịp bợm...). 

Theo luật nhân quả, gieo nhân ngang trái sẽ gặt quả ngang trái. Người 
viết phần Truyện diễn giải qui luật ấy ở đây như sau: 

“Thị cốc ngôn bội nhi xuất giả, diệc bội nhi nhập; hóa bội nhi nhập giả, diệc 
bội nhi xuất: Vậy nên, có lời ngang trái đưa ra, cũng có điều ngang trái theo 
vào; tiền của vào theo cách ngang trái cũng đi ra theo cách ngang trái.” 

Trước hết, cổ nhân nêu ví dụ về lời nói. Thực tế cho thấy rằng ai dùng lời 
nói địu dàng, thân mật với người thì cũng được người đáp lại bằng lời nói dịu 
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dàng, thân mật tương xứng. Ai mắng nhiếc xỉ vả người thì người cũng đáp lại 
bằng những ngôn ngữ tương tự. Qui luật về ngôn ngữ phản hồi trong cõi nhân 
sinh cũng tương tự như qui luật phản hồi ánh sáng. Trừ trường hợp người bị 
mắng nhiếc là một hiển nhân, hoặc nhất thời người ấy quá thua kém người 
kia về quyền hành địa vị thì đành phải nhịn; nhưng gặp một cơ hội thuận 
tiện nào đó, người ấy sẽ mắng lại. 

Đối với tiền của cũng không khác. Nếu tiền của được thu gom vào theo 
cách ngang trái (hóa bội nhi nhập), nghĩa là tiền của chiếm được bằng sự 
chiếm đoạt, bằng sự lừa bịp... bằng đường lối bất nghĩa, trái đạo lý; thì tiền 
của ấy sẽ được chi tiêu (đi ra) theo lối bất nghĩa, hoặc có ngày bị người khác 
tước mất cũng theo lối trái đạo lý. Thực tế cho thấy rằng những người cai trị 
(vua quan...) vơ vét tiền của của dân chúng thì chính họ, hoặc vợ con họ sẽ 
tiêu những tiền của ấy theo lối bất chính, và chính gia đình của họ sẽ bị băng 
hoại (hư hốt, bệnh tật, mất hạnh phúc...). Những đồng tiền vào nhà bằng 
cách ngang trái như: cờ bạc, trộm cắp, trấn lột, buôn ma túy... sớm muộn gì 
cũng ra đi một cách ngang trái, và gây nên những tai họa, hệ lụy không ít cho 
người sử dụng. Cổ nhân gọi những đồng tiền ấy là “của phù vân”, của không 
có mồ hôi nước mắt, của phi nghĩa. Các ngài đã dạy con cháu: 

“Tiển cờ bạc để ngoài sân, tiền phù vân để ngoài ngõ” Nghĩa là người có 
đạo đức không lý đến những tiền ấy, không bao giờ kiếm tiền theo đường lối 
trái đạo lý. Nói đi nói lại thì sách Đại học ở đây vẫn khuyên người ta trọng 
đức hạnh, khinh tiền của. Có như vậy xã hội mới ổn định, đất nước mới trị 
an, thiên hạ mới thái bình. 


Để biện minh cho quan điểm của mình, người viết phần Truyện trích dẫn 
cổ thư: “Duy mệnh bất vu thường: Riêng mệnh không ở mãi.” Đây là lời vua 
Vũ Vương nói với em là Khang Thúc (tên Phong) do Chu Công thuật lại, trích 
trong thiên Khang Cáo (Kinh Thư). Mệnh trong câu này chỉ đến cái phận 
sự trị dân mà Trời trao cho một người nào. Mệnh đó thật là to tát và cao quí 
nhưng không được trao vĩnh viễn cho a1, hay cho một dòng họ nào. 

Nói cho rõ lẽ là người nào có đức, đi trong đường thiện hảo thì nhận được 
mệnh; người nào không có đức, không sống thiện hảo thì mất mệnh (Đạo 
thiện tắc đắc chị; bất thiện, tắc thất chi hỹ.). Muốn biết mệnh Trời hướng về 
al, thì cứ xem ý dân. dân theo a1, người ấy có mệnh cai trị; dân bỏ al, tức là 
Trời bỏ người ấy. 
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Bàn về điều thiện, Sở thư nói rằng: “Sở quốc vô dĩ vi bảo; duy thiện dĩ vi 
bảo: Nước Sở không lấy gì làm quí, riêng lấy điều thiện làm quí.” 

Câu này được trích trong sách Quốc Ngữ, vốn là lời của một sứ thần nước 
Sở trả lời cho một vị quan nước Tấn, khi ông ta hỏi về giá một dây đai ngọc có 
tiếng là vật báu của nước Sở. 

Sở là một nước nằm ở Hoa Nam thuộc Nam phương là chư hầu của nhà 
Chu vào thời Xuân Thu Chiến quốc. Trong sách Trung Dung, Khổng tử có 
nói với Tử Lộ về sức mạnh của người phương Nam: “Khoan nhu dĩ giáo, bất 
báo vô đạo - ®##©v}‡{. 3# #&41‡Š .. (Lấy khoan dung, mềm dẻo để dạy dỗ, 
không báo thù kẻ vô đạo.) (Trung Dung: chương 10). Như thế, Khổng tử có ý 
cho rằng người phương Nam (trong đó có nước Sở) hướng về điều thiện. Một 
lần khác, có người kể cho Khổng tử nghe về việc vua Sở đi săn, bị mất cái 
cung; những kẻ hầu cận tâu vua, xin cho người đi tìm. Vua nói: “Vua nước Sở 
mất cung, người nước Sở bắt được, chứ đi đâu mà tìm.” Khổng tử cho rằng câu 
nói ấy đã hay, nhưng nếu nói: Người này mất đi, người khác bắt được, chứ đi 
đâu mà tìm” mới thật là hoàn toàn. 

Những điều đó chứng tỏ rằng nước Sở hướng về điều thiện. Thiện là hành 
vi của đức. 

Để củng cố thêm cho lập trường trọng đức, người viết phần Truyện lại nêu 
ra một chứng cứ nữa: 

Cữu Phạm nói: “Vong nhân vô dĩ vi bảo; nhân thân dĩ vi bảo: Người mất 
nước chẳng lấy gì làm quí, lấy việc yêu người thân làm quí thôi.” 

Cữu Phạm tức là Quốc cữu Tử Phạm, cậu của công tử Trùng Nhĩ (sau này 
là Tấn Văn Công), chính tên là Hồ Yến, một trong những bầy tôi tòng vong 
của Trùng Nhĩ. Sau khi xảy ra việc tiếm đoạt trong Tấn triều, công tử Trùng 
Nhĩ lánh nạn sang nước Tần. Trước lời khuyên của vua Tần hãy trở về dẹp 
loạn và giành lấy ngôi vị. Hồ Yển đã thay cháu mình là Trùng Nhĩ trả lời vua 
Tần bằng câu nói trên: “Vong nhân” tức là “Vong quốc chỉ nhân” (người mất 
nước) chỉ Trùng Nh1. 

Với câu này, Hồ Yến (Cữu Phạm) muốn thể hiện đức độ của công tử Trùng 
nhĩ, không màng ngôi báu, châu ngọc, quyền bính... mà chỉ lấy lòng yêu người 
thân hay đức nhân từ và thân ái làm của quí thôi. Cũng vì công tử Trùng Nhĩ 
và đám cận thần tòng vong có lòng nhân đức, cho nên đi đến nước nào cũng 
được mọi người mến mộ, ân cần tiếp đãi tử tế. Chung cuộc, Trùng nhĩ đã về 
được nước, phục hồi vương vị và làm cho nước Tấn trở nên hùng mạnh, ngang 
hàng với các cường quốc Tề, Sở, Tống, Tần thời Xuân Thu. 
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“Nhân thân” là lòng yêu người thân, trong đó thân nhất phải kể đến cha 
mẹ, rồi đến anh em. Có yêu thương người thân thì mới biết yêu dân chúng là 
đồng bào ruột thịt và yêu non sông, đất nước. Nếu ai không yêu người thân, 
sẵn sàng bỏ người thân chạy theo của cải, người ấy không thể hy sinh vì dân 
nước được. 

Thế thì, trong câu nói của Cữu Phạm, “nhân thân” cũng là điều thiện; 
Trùng Nhĩ quí điều thiện tức là quí gốc. Ở đây, câu này và câu trong Sở thư 
được dùng để làm sáng tỏ quan điểm điều thiện là gốc, là chính, là điều đáng 
ôm ấp ở trong lòng. Ôm ấp điều thiện tức là thượng tôn đức. Đó là điều kiện 
cần thiết để làm cho đất nước được trị an, xã hội ổn định, thiên hạ thái bình. 


Đoạn 4: 


3# H: #7 —iME., Éf{ẾỮ[2`; #&dbj4;¡ JA)TTK 
5S: Jin HS: All. #23: AÈZð 
#uo37ƒ?+: ®X#*‡3lh#ak, Ä/ÈÈ +3, vÀjE 
1Ä 7 iÁf%'Ã.› 7R/H 3x 
A^A> 14. 1l VÀ 83: A2 3%, mi > 1X 
I8; Ñ #4: VÀ ®fl£ c7 if|ÍEK› 7RHZ2ä4Ál 
°£ÀA3tt-*>,. gi Ä⁄, #4] †? BỊ. Ji9Ê4ˆ 
`. an 
Tần thệ viết: “Nhược hữu nhất cá thần, đoán đoán hề, vô tha kỹ, kỳ tâm 
hưu hưu yên, kỳ như hữu dung yên. Nhân chỉ hữu kỹ, nhược kỷ hữu chĩ; 
nhân chi ngạn thánh, kỳ tâm hiếu chỉ; bất thí nhược tự kỳ khẩu xuất, 


thật năng dung chỉ; dĩ năng bảo ngã tử tôn lê dân; thượng diệc hữu lợi 

tan! 

“Nhân chi hữu kỹ, mạo tật dĩ ố chi; nhân chỉ ngạn thánh; nhi vi chỉ, tỷ 

bất thông, thật bất năng dung; dĩ bất năng bảo ngã tử tôn lê dân; diệc 

viết đãi tai!” 

Duy nhân nhân phóng lưu chi, bỉnh chư tứ di, bất dữ đồng trung quốc. 

Thử vị duy nhân nhân, vi năng ái nhân, năng ố nhân. 

Dịch nghĩa: 

Thiên Tần thệ nói rằng: “Ví bằng có một người bây tôi nào đó, thật là 

thành khẩn, không có tài năng nào khác, mà lòng thì thẳnh thơi cởi 
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mỏ, dường như có khả năng bao dung. (Thấy) người có tài năng, coi như 
mình có, (thấy) người tốt đẹp thông tỏ, lòng thấy ưa thích, dường như 
chẳng những nói ra miệng, còn thật lòng bao dung, dùng người ấy có thể 
giữ gìn được con cháu và dân đen của ta, ngõ hầu cũng có lợi biết bao! 
“(Thấy) người có tài năng, ghen tuông ghét bỏ; (thấy) người tốt đẹp thông 
tỏ, thì ngăn trỏ, khiến cho không thăng tiến được, thật chẳng có lòng bao 
dung; dùng người ấy không thể giữ gìn được con cháu và dân den của ta, 
cũng là nguy hại biết bao!” 

Chỉ có người nhân mới biết trục xuất kẻ đó, đuổi đi bốn xứ mọi rợ, không 
cho cùng ở trong nước. Như thế thật là chỉ có người nhân mới biết yêu 
người, biết ghét người. 


BÌNH GIẢI: 


Tần Thệ là một thiên sách được đặt cuối phần Chu Thư, và cũng là cuối 
Kinh Thư. Người ta đã từng cho rằng khi sắp xếp như vậy trong lúc san định 
Kinh Thư, có lẽ Khổng tử đã đoán trước được nhà Tần sắp hưng vượng, nhà 
Chu sắp suy tàn; và sau này chính nhà Tần sẽ thay thế nhà Chu thống nhất 
Trung quốc. Nếu sự sắp xếp ấy không phải do chính Khổng tử mà được thực 
hiện sau khi nhà Tần đã thay thế nhà Chu, thì sự sắp xếp ấy cũng hợp lẽ. 

Tần Thệ là lời thề bảo của vua Tần Mục Công đối với các sĩ phu, quần 
thần. Vào thời Xuân Thu, Kỷ tử xin vua Tần Mục Công cho xuất quân đánh 
nước Trịnh. Hiền thần Kiển Thúc và Bách Lý Hề đều khuyên không nên xuất 
quân. Mục Công không nghe, sai con trai bách Lý Hề là Mạnh Minh, một võ 
tướng hiếu thắng, thống lĩnh đại binh đi đánh Trịnh. Việc không thành. Khi 
đại quân Tần về qua đất Hào bị phục binh nước Tấn đánh tan, cầm tù các võ 
tướng. Cả nước Tần mang một nỗi nhục nhã, đau thương. Vua Mục Công hối 
lỗi, vì thế mà có thiên Tần Thệ này. 

Bản văn Tần Thệ trong Kinh Thư (bản do Thẩm Quỳnh dịch) so với đoạn 
văn Tần Thệ ở sách Đại Học có sai khác vài chữ, nhưng không quan hệ. Tần 
Mục Công nói: 

“Nhược hữu nhất cá thần, đoán đoán hề, vô tha kỹ, kỳ tâm hưu hưu yên, 
kỳ như hữu dung yên. Nhân chỉ hữu kỹ, nhược kỷ hữu chỉ; nhân chỉ 
ngạn thánh, kỳ tâm hiếu chi; bất thí nhược tự kỳ khẩu xuất, thật năng 
dung chi, dĩ năng bảo ngã tử tôn lê dân; thượng diệc hữu lợi tai! 

Ví bằng có một người bầy tôi nào đó, thật là thành khẩn, không có tài 
năng nào khác, mà lòng thì thánh thơi cởi mở, dường như có khả năng 
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bao dung. Người có tài năng, coi như mình có; người tốt đẹp thông tỏ, thì 
lòng thấy ưa thích, dường như chẳng những nói ra miệng, còn thật lòng 
bao dung; dùng người ấy có thể giữ gìn được con cháu và dân đen của ta, 
ngõ hầu cũng có lợi biết bao!” 

“Người bầy tôi nào đổ được vua Tần mơ ước ở đây là một đại thần đóng 
vai Tể Tướng, thay vua điều khiển trăm quan cai trị đất nước. Ý tứ của vua 
Tần tỏ rõ rằng khi chọn một bầy tôi rường cột không nhất thiết phải cần một 
người có tài, nhưng cần nhất phải có đức. Có tài mấy mươi mà kiêu căng, 
phách lối, không được nhiều người tài năng khác góp sức, một mình cũng 
chẳng làm nên việc. Những đức hạnh được vua Tần nêu ra là: 

- Thành khẩn 

- Thảnh thơi cởi mỏ. 

- Bao dung. 

- Không ghen tài (người có tài năng, coi như mình có). 

- Yêu mến người hiền (người tốt đẹp... lòng thấy ưa thích). 

- Không giả dối (miệng và lòng như nhau). 

1. Thành khẩn (đoán đoán). 

Đó là thành thật nhìn nhận những ưu, khuyết điểm của mình. Từ chỗ biết 
nhìn nhận, người thành khẩn có thể phát triển ưu điểm và sửa sai khuyết 
điểm. Trong đức tính này, Khổng Tử nói: “Tri chỉ vi tri chì, bất tri vi bất trị, 
thị tri dã. - ##> #u#u>_, #nuZR“#ra. 3 #a%, . ” (Biết thì nói là biết, không biết 
nói là không biết, ấy là biết vậy.) (uận Ngữ: Vi chính). Thành khẩn còn đưa 
tới đức tính khiêm nhượng, một đức rất cần thiết cho người lãnh đạo. 

2. Thánh thơi cởi mở (hưu hưu). 

Thảnh thơi cởi mở thể hiện một tâm trạng bình an, không thành kiến, 
không mặc cảm. Người nặng thành kiến, tư tưởng tình cảm dễ bị thiên lệch 
về một bên, chỉ ưa thích một loại người hợp với thành kiến của mình. Người 
nặng mặc cảm hoặc tự tôn, hoặc tự ti dễ xa cách mọi người, khó lòng hoà 
đồng. Thánh thơi cởi mở là tâm hồn của bậc đại nhân, thích hợp với địa vị của 
một tể tướng thay vua tiếp xúc với quần thần. 

3. Bao dung: 

Bao dung là khả năng chấp nhận những khuyết điểm của người, sẵn sàng 
tha thứ, độ lượng, quảng đại, không chấp nhất chuyện nhỏ nhặt; là khả năng 
lắng nghe, thu nạp, bênh vực những kẻ kém may mắn. Có đức bao dung mới 
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có thể thu gom được những anh tài có tính khí khác thường, trái ngược nhau 
để rồi đặt đúng chỗ cho họ thi triển được sở trường. Bởi vì, tục ngữ nói: “Dụng 
nhân như dụng mộc" (Dùng người như dùng gỗ). Nhà chính trị tài ba cũng 
tương tự như người thợ mộc giỏi vậy. 

4. Không ghen ty: 

Người không ghen ty luôn luôn bình thản, khi thấy người có tài hơn mình 
thì vui vẻ như mình có. Chẳng những không gièm pha, vùi giập, lại còn tạo 
điều kiện và cơ hội cho tài năng ấy được phát huy. Thấy người thành công 
cũng như mình thành công, cùng hoan hỉ chia sẻ niềm vui với người. 

õð. Yêu mến người hiền: 

Thấy người có tài đức, thông minh, nhân hiền, tốt đẹp (ngạn thánh) thì ưa 
thích, muốn gần gũi để bắt chước, học hỏi, hoặc mời cộng tác để cùng lo việc 
ích quốc lợi dân. 

6. Không giả dõi: 

Người giả dối và có tâm địa nham hiểm thì miệng nói và tấm lòng trái 
nhau (khẩu Phật tâm xà). Ö đây, lòng yêu mến biểu hiện ở môi miệng qua lời 
ngợi khen, cùng với tấm lòng bao dung sẵn sàng tiếp thu, dung nạp. 

Người nào gồm đủ 6 đức tính trên mà được trọng dụng ở ngôi vị tế tướng 
(thủ tướng) mặc dầu không có tài gì đặc biệt vẫn có đủ khả năng cai trị đất 
nước thành công, bảo vệ được dân chúng, giữ yên bờ cõi. Bởi vì với những đức 
tính ấy, người này sẽ thu phục được nhân tâm, sẽ khiến cho những kẻ sĩ anh 
tài trong nước mến mộ, sẵn sàng đến phục vụ dưới trướng để vui lòng chịu 
sai khiến. 

Nếu xét theo Dịch lý thì vị đại thần trong niềm mơ ước của Tần Mục Công, 
thay vua trị nước, ứng với hào Lục Ngũ trong quẻ Tổn: 


6 

Luụục-ngũ) ` 
7 ME iÚE Quẻ Cấn 
4 
3 
2 Quẻ Đoài 
] 


Quẻ Tổn gồm thượng quái là quẻ Cấn (núi), hạ quái là quẻ Đoài (đầm). Đó 
là tượng núi cao và đầm sâu bên nhau. Làm chính trị cũng khó khăn và nguy 
hiểm như đứng bên núi cao, đầm sâu; không khéo thì bị té ngã, sự nghiệp sụp 
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đổ. Người quân tử làm việc nước phải nghĩ cách ngăn ngừa. Trong lòng người, 
núi cao là sự tự cao, sự tức giận, sự khinh người..., đầm sâu là dục vọng, là sự 
giả dối với những âm mưu độc hiểm... 

Muốn trị nước thành công, người làm chính trị phải biết vận dụng quẻ Tổn, 
giảm trừ tính tự cao, sự tức giận... giảm trừ dục vọng, âm mưu độc hiểm, mới 
được lòng dân. 

Hào từ Lục ngũ nói: 

“Hoặc ích chi thập bằng chi qui, phất khắc vi, nguyên cát. - 3 šš> - MỊ>- 
šữ,,. ? #‡#, %% .. (Ví như thêm cho con rùa đáng giá, chẳng được chối, rất 
tốt.” 

Trong thời đất nước gặp suy thối (thời Tổn), vị đại thân Lục ngũ (thay vua 
ở ngôi nguyên thủ) này lại âm nhu, nghĩa là biết khiêm nhường, thành khẩn, 
từ bỏ tính cứng rắn cường bạo, cao ngạo thường có ở các nhà cai trị. Người này 
chắc chắn được dân chúng ngưỡng mộ, tuân phục ví như được một con rùa lớn 
đáng quí. (Rùa là loài âm tính, chỉ dân chúng là những người thụ động đối 
với nhà cầm quyền). Khi mọi người, nhất là những kẻ sĩ hoàn toàn qui phục, 
làm sao có thể từ chối không lãnh đạo. Vì thế, việc trị nước ắt tốt đẹp, quốc 
gia sẽ hưng thịnh.! 

Thực ra 6 đức tính trên có thể gom về một đức nhân. Nhân là biết chinh 
phục lấy mình, tuân theo tiết điệu uyên nguyên của trời đất. (Khắc kỷ, phục 
lễ vi nhân: Luận ngữ, Nhan Uyên) Nhân cũng là yêu người (ái nhân). Nhân 
còn là tổng hợp của các đức tính: cung kính, khoan hoà, trung tín, chăm chỉ, 
sáng suốt (cung, khoan, tín, mẫn, huệ. (Luận ngữ, Dương Hóa). 


Ngoài mẫu người đại thần lý tưởng nói trên, Tần Mục Công cũng nêu ra 
mẫu người đối lập, không thể đảm nhiệm chức vụ điều khiển việc nước được: 

“Nhân chỉ hữu kỹ, mạo tật dĩ ố chỉ; nhân chỉ ngạn thánh, nhỉ vi chỉ, tỷ 
bất thông, thật bất năng dung; dĩ bất năng bảo ngã tử tôn lê dân; diệc viết 
đãi tai! Người có tài năng, thì ghen tuông ghét bỏ; người tốt đẹp thông tỏ 
thì ngăn trở, khiến cho không thăng tiến được, thật chẳng có lòng bao dung; 
dùng người ấy không thể giữ gìn được con cháu và dân đen của ta, cũng là 
nguy hại biết bao!” 


1 Xin xem thêm quẻ Sơn Trạch Tổn, trong Dịch học tân thư, nhà xuất bản Văn hóa Thông tin, cùng tác 
giả. 
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Loại người này có tâm địa nhỏ nhen, thấy người tài giỏi hơn mình thì ghen 
tuông, ganh ghét, có khi còn trù dập, hãm hại để tránh sự cạnh tranh với 
mình sau này. Thấy người có đức hạnh, thông minh, người này cản trở không 
cho tiến thân, không cho người ta có cơ hội phát huy tài năng (£ÿ bất thông). 
Đây là loại tiểu nhân nham hiểm, nếu được ở địa vị cao thì rất nguy hại cho 
quốc gia. 

Chẳng những không có lượng bao dung được các anh tài, người này còn 
khiến kẻ sĩ phải xa lánh, không hợp tác. Ngoài ra, để tạo vây cánh cho mình, 
người này còn thu thập những tên côn đồ thất dức vô hạnh khác làm tay sa, 
thiết lập nên một tập đoàn đầy thế lực có thể khuynh đảo chính quyền, gây 
tai hại không ít cho dân nước. Do đó, làm một minh quân không thể dùng 
loại người này ở ngôi tế tướng thay mình trị nước được. Người này không bảo 
bọc được dân chúng, trái lại vì quyền lợi của mình còn có thể nướng dân đen 
trong biển lửa! 

Trong bản văn Tần Thệ ở Kinh thư, còn có thêm lời kết luận của Tần Mục 
Công như sau: 


“Bang chi ngột niết, viết do nhất nhân. Bang chỉ vinh hoài, diệc thượng 
nhất nhân chỉ khánh. - *#**UI, Wvd—^“: 3> 3#}, 7®Rt— 3> 
/' .” Sự nghiêng đổ của đất nước là do một người. Đất nước vẻ vang; an 
bình cũng tại chuộng được một người có phúc lành.” 

Người có phúc lành là đại thần có đức; người làm cho đất nước nghiêng đổ 
là đại thần thất đức. Đối với kẻ thất đức ấy, người viết phần Truyện đưa ra 
giải pháp sau: 

“Duy nhân nhân phóng lưu chi, bỉnh chư tứ di, bất dữ đồng trung quốc: 
Chỉ có người nhân mới biết trục xuất kẻ đó, đuổi đi bốn xứ mọi rợ, không cho 
cùng ở trong nước.” 

Xưa nay, nhiều người cứ hiểu nhầm rằng người nhân là người có lòng từ 
ái, hay thương xót, sẵn sàng tha thứ, thông cảm cho kẻ có tội. Thực ra nhân 
từ, thương xót, tha thứ là những tính tốt; nhưng nếu xử lý việc quốc gia mà 
quá nhân từ lại hóa ra nhu nhược, lẫn lộn kẻ có tội với người có công, kẻ xấu 
với người tốt thì hỏng việc. Hậu quả là một mặt không khích lệ được người 
có đức, có công; một mặt lại khiến cho kẻ xấu, kẻ có tội khinh nhờn, không 
chịu hoán cải. Vì thế, người nhân đích thực phải sáng suốt nhận định tốt xấu, 
phải trái, lợi hại; nhất là lợi hại không phải cho cá nhân mình, mà lợi hại cho 
cả toàn dân. Cho nên, một khi đã nhận định ai là người có hại cho nước thì 
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phải thẳng tay khai trừ. Biện pháp khai trừ được đưa ra ở đây rất nhân đạo: 
không phải là giết chóc công khai hoặc ám sát, không phải là tru đi tam tộc, 
thập tộc; mà chỉ là đày kẻ ấy đi xa, tống xuất ra ngoài biên ải. Sở dĩ phải làm 
như vậy vì tránh cho kẻ xấu không có cơ hội tụ tập bè đảng làm loạn, hoặc tạo 
sự lây nhiễm tính xấu cho những người trong nước. Do đó, người viết phần 
Truyện đúc kết ý này: 

“Thử vị duy nhân nhân, vi năng ái nhân, năng ố nhân: Như thế thật là chỉ 
có người nhân mới biết yêu người, biết ghét người.” 

Người nhân đích thực chỉ yêu người trung chính và ghét kẻ bất trung, bất 
chính. Tuy nhiên ghét cái tính xấu để rồi tìm phương thế giáo dục, khuyên 
răn, hòng hoán cải kẻ xấu nên tốt; bất đắc dĩ mới phải dùng đến biện pháp 
cách ly (cầm tù) hoặc phóng trục (đày đi xa). 

Người nhân yêu người trung chính nhưng không để nâng niu chiều chuộng, 
mà cất nhắc người ấy vào địa vị tương xứng, ngõ hầu có chỗ phát huy tài 
năng, đức hạnh, mưu ích cho đời. 

Thế là ở phần trên, cổ nhân viết Truyện đề cao “đức là gốc”, thì ở đây, người 
viết để cho sáng tỏ hơn, lại dùng thiên Tần Thệ nhằm trình bày rõ sự lợi hại 
của đức và thất đức trong việc trị nước như thế nào. 

Đoạn ð: 
N#ữmm^ # S- , ⁄§ fn ñÈ 2t, , 4-3, : .-šm ñÈ, 
% $ xắc š 
1Ế ; 1É ứ ®i‡z , 18l 1b, ° 
1J^A>~ĂẲMg#.. 8A *> W3, Xi” A3 ‡d, li 
Xx#. Xw# #77 ki, MJB1šV>*› 5S Ãv\& 
E số 
+M7 ki: t3 #›: 2> 3#: w>3##x. H 
>‡ŸÄ†: BS. 
Mi v XE 3 £NT. 
2-3: mĩ 3ã: kN3iÁ:› TT 
44t: J8 HM,; 3FXXM 3#... 
Kiến hiền nhi bất năng cử, cử nhi bất năng tiên, mệnh dã. Kiến bất 
thiện nhi bất năng thối, thối nhi bất năng viễn, quá dã. 
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Hiếu nhân chỉ sở ố, ố nhân chi sỏ hiếu, thị vị phất nhân chi tính. Thi tất 

đãi phù thân. Thị cố quân tử hữu đại đạo: tất trung tín dĩ đắc chi, kiêu 

thái dĩ thất chỉ. 

Sinh tài hữu đại đạo: sinh chi giả chúng, thực chỉ giả quả; vị chỉ giả tật, 

dụng chỉ giả thư; tắc tài hằng túc hỹ. 

Nhân giả dĩ tài phát thân; bất nhân giả dĩ thân phát tài. 

Vị hữu thượng hiếu nhân, nhi hạ bất hiếu nghĩa giả dã. VỊ hữu hiếu 

nghĩa. Kỳ sự bất chung giả dã. Vị hữu phủ khố tài, phi kỳ tài giả dã. 
Dịch nghĩa: 


Thấy người có tài đức mà không chịu cất nhắc, cất nhắc mà không chịu 
đưa ra trước, là khinh thường vậy. Thấy kẻ chẳng lành mà không chịu 
bỏ đi, bỏ đi mà không chịu đày đi xa, lầm lỗi vậy. 

Ủa thích cái thứ người ta ghét, ghét cái thứ người ta ưa thích, ấy gọi là 
trái với tính con người. Thi họa ắt theo đến thân. Vậy nên bậc quân tử 
có đường lối lón này: hễ trung thành tín thực thì được, kiêu căng xa xỉ 
thì mất. 

Việc làm ra của cải có đường lối lớn này: làm ra thì nhiều, ăn tiêu thì ít; 
làm thì mau mắn, chi dùng thì thư thả; như vậy của cải thường xuyên 
đầy đủ. 

Người nhân lấy của cải phát triển thân mình; kẻ bất nhân lấy thân 
mình phát triển của cải. 

Chưa từng có người trên ưa thích điều nhân mà người dưới không ưa 
thích điều nghĩa. Chưa từng có sự ưa thích điều nghĩa mà việc không 
thành tựu. Chưa từng có của cải trong kho tàng mà chẳng phải là của 
cải của người trên vậy. 

` ° 
BINH GIAI: 

Tư tưởng của đoạn văn này vẫn nằm trong sự nhất trí của toàn chương “trị 
quốc bình thiên hạ”, cho nên người viết Truyện nói về việc tiến cử người ra 
đảm đương việc nước. Với chủ trương trọng đức, cổ nhân nói: 

“Kiến hiền nhi bất năng cử, cử nhi bất năng tiên, mệnh dã: Thấy người 
có tài đức mà không chịu cất nhắc, cất nhắc mà không chịu đưa ra trước, là 
khinh thường vậy.” 

Hiển là người có tài đức. Đó là vốn quí của đất nước. Làm một người lãnh 
đạo đất nước ở ngôi vua hay ở ngôi tể tướng, kể cả người cai trị ở bậc dưới, 
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thấy người hiền thì phải cất nhắc, tiến cử ngay. Chẳng những thế còn phải ra 
công tìm kiếm người hiền, khao khát người hiền như khát nước. Đã cất nhắc 
thì phải đặt người hiền vào đúng chỗ xứng với tài năng của họ. Không đúng 
chỗ, sở trường của họ không thể phát huy được. Thế mà người hiền đâu dễ có 
và dễ kiếm? Làm cho người hiền không thi triển được tài năng là làm uống 
phí mất tài nguyên quốc gia. 

Có trường hợp, vì sợ mang tiếng với quốc dân về việc không biết chuộng 
hiền tài, người lãnh đạo cũng cất nhắc, tiến cử. Nhưng cất nhắc một cách 
bất đắc dĩ; hoặc là chậm chạp trong sự bổ nhiệm, hoặc đặt vào địa vị thấp 
kém khiến người hiền tủi hổ, bất mãn, phẫn chí mà không chịu trổ tài. Đó là 
trường hợp “cử nhi bất năng tiên”, không chịu đưa ra trước mình, hoặc đề bạt 
lên địa vị trên mình, làm mất chỗ đứng của mình. Cất nhắc như thế là khinh 
thường người hiền. Chẳng những khiến cho người hiển không trổ tài được, 
mà vô tình hoặc cố ý chứng minh cho mọi người biết người ấy bất tài. 

Chữ “mệnh” (`) trong câu văn này làm cho nhiều học giả lúng túng. Có thể 
ngày xưa cổ nhân dùng một chữ khác; nhưng lâu ngày, tam sao thất bản, chữ 
“mệnh” (*) mới được thay thế vào. Hoặc vốn là chữ “mệnH” (*) nhưng không 
có nghĩa như ngày nay. Xét theo ý tứ trong mạch văn, đa số các học giả xưa 
nay đều cho rằng chữ “mệnh” (`) tương đương với chữ “mạn” (J#) có nghĩa là 
khinh thường. Trình tử lại cho rằng nên là chữ “đấ? (Ê. : chếnh mảng). 

Đối với người hiền thì như thế, việc trị nước còn đòi hỏi phải có thái độ dứt 
khoát với kẻ xấu: 

“Kiến bất thiện nhi bất năng thối, thối nhi bất năng viễn, quá dã: Thấy kẻ 
chẳng lành mà không chịu bỏ đi, bỏ đi mà không chịu đày đi xa, lầm lỗi vậy.” 

Kẻ chẳng lành tức là kẻ xấu. Kẻ ấy có thể làm hỏng việc nước, gây nguy 
hại cho cá nhân, đoàn thể. Kẻ xấu vì mưu lợi cho riêng mình có thể gièm pha, 
xúi bẩy, gây nên cảnh tương tàn tương sát trong nước. Cho nên thấy kẻ xấu 
trong tập đoàn cai trị, người lãnh đạo phải tìm cách loại bỏ ngay; lại phải đẩy 
xa khỏi đoàn thể để tránh di họa. Nếu người lãnh đạo nhu nhược, cả nể hay vì 
lòng nhân không đúng chỗ, chỉ hạ tầng công tác của người đó mà không đẩy 
đi, có thể do tính không dứt khoát đó, kẻ xấu lại tìm cách nịnh bợ và dùng 
những âm mưu, những thủ đoạn độc hiểm để khuynh đảo chính quyền. Nếu 
để xảy ra việc tày đình như vậy, không phải chỉ là lầm lỗi mà thôi. Phải gọi 
đó là tội nặng của người cai trị. 

Trong mạch văn ở đây, câu trên dành cho người lãnh đạo đất nước (vua, 
quan). Nhưng đối với người thường, câu trên có thể được dịch là: “Thấy điều 
chẳng lành mà không chịu bỏ đi, bỏ đi mà không chịu xa lánh, lầm lỗi vậy.” 
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Trong việc tu thân để trở nên người công chính, đây là một lời khuyên rất 
hay. Phải dứt khoát đoạn tuyệt với điều xấu mới tự lột xác được. 


Để thành tựu đại sự quốc gia, nhà cai trị phải hiểu tâm lý quần chúng và 
thuận theo quần chúng: 

“Hiếu nhân chi sở ố. ố nhân chi sở hiếu, thị vị phất nhân chỉ tính. Thi tất 
đãi phù thân: Ưa thích cái thứ người ta ghét, ghét cái thứ người ta ưa thích, 
ấy gọi là trái với tính con người. Tai họa ắt theo đến thân.” 

Cổ nhân dùng chữ “sở ở đây rất thâm thúy vì nó chỉ định nhiều loại: 
người, vật, chỗ, sự, điều... “Sở ố” là thứ đáng ghét, “sở hiếu” là thứ ưa thích. 

Bản tính chung của con người, đặc biệt là của một đám đông (quần chúng) 
là ưa thích người tốt (hiền), ghét kẻ xấu (bất thiện); ưa thích chỗ ổn định, 
ghét chỗ rối loạn; ưa thích sự công chính (thanh liêm), ghét sự tham nhũng... 

Nếu người cai trị mà ưa thích kẻ xấu, ưa thích rối loạn, ưa thích tham 
nhũng, đồng thời ghét người hiền, ghét ổn định, ghét thanh liêm... tức là 
người ấy có khuynh hướng trái ngược với tính tự nhiên của mọi người. Đã 
có khuynh hướng trái thì sẽ làm trái. Làm trái ý dân chúng, khiến cho dân 
chúng khốn cùng là áp bức dân. Ở đâu có áp bức thì ở đấy có đấu tranh; đó là 
qui luật. Có đấu tranh thì nổ ra cách mạng. 

Nói theo Kinh Dịch, trong thiên nhiên khi có một sự oi bức khắc nghiệt, tức 
là có một sự trái nghịch về nhiệt độ, thì sẽ xảy ra một trận phong lôi; gió dậy 
sấm ran, cát bay đá chạy... làm thiệt người, thiệt của. Về phương diện chính 
trị, cuộc cách mạng nổ ra thì dân chúng phải xuôi ngược và tai họa ắt phải 
đến với người cai trị. 

Trên nguyên tắc, xét về mặt tình cảm, ngoại trừ phải yêu thương cha mẹ, 
vợ con, anh em... người ta có quyền ưa thích hay ghét bỏ cái gì tùy tâm lý của 
mình. Tuy nhiên, một khi đã ở ngôi vị người cai trị, người ấy không có quyền 
ưa, ghét theo ý riêng mình; mà phải ưa, ghét theo ý kiến chung của dân 
chúng. Bởi vì sự ưa, ghét của người cai trị có liên hệ mật thiết với sinh mệnh 
và hạnh phúc của toàn dân. 

Người cai trị ưa thích người hiền thì dân được hạnh phúc; ưa kẻ xấu thì 
dân bị khốn cùng. Người cai trị thích thanh liêm thì dân ấm no; thích tham 
nhũng thì dân bị bóc lột. 

Vì thế, phần Truyện được viết tiếp: 
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“Thị cố quân tử hữu đại đạo, tất trung tín dĩ đắc chi, kiêu thái dĩ thất chỉ: 
Vậy nên bậc quân tử có đường lối lớn này: hễ trung thành tín thực thì được, 
kiêu căng xa xỉ thì mất.” 

Bậc quân tử ở đây chỉ người lãnh đạo đất nước. Đường lối lớn và phương 
thế rất quan trọng, là khuôn vàng thước ngọc trong việc cai trị. Đó là: trung 
thành với lý tưởng phục vụ dân chúng; tuyên bố, hứa hẹn lời nào thì phải 
thực hiện cho được; đừng có nuốt lời, đừng có làm trái lời đã hứa; và phải làm 
cho nhanh, không nên chần chừ trì hoãn. Đã làm cha mẹ của dân thì không 
bao giờ bỏ dân bơ vơ, đói khát; đã hứa với dân cũng như đã hứa với con cái. 
Cha mẹ không nỡ dối gạt con thì người cai trị cũng không được dối gạt dân. 
Nếu không trung tín mà lại kiêu căng, khinh bỉ dân; ngoài ra còn ăn mặc xa 
xỉ, chi tiêu hoang phí; người cai trị như thế là sâu mọt của dân. Trung tín thì 
được lòng dân và giữ được địa vị của mình. Kiêu căng xa xỉ thì mất lòng dân, 
từ đó sẽ mất địa vị của mình; và có khi còn dẫn đến tình trạng mất nước vào 
tay ngoại bang nữa. 


Trong công cuộc trị nước, bình thiên hạ, quan trọng hàng đầu là vấn đề 
kinh tế, khiến cho dân chúng có lương thực, của cải đầy đủ. Vào thời Xuân 
Thu, dân cư chưa được đông đúc, Khổng tử chủ trương việc chính trị có 3 điều 
hệ trọng: thứ, phú, giáo. 

Thứ là làm cho dân đông. Phú là làm cho dân giàu. Giáo là dạy dân biết 
lễ nghĩa. Trả lời cho Tử Cống về việc chính trị, Khổng tử nói: “Túc thực, túc 
binh, dân tín chi hỹ. - #2. ##%. K4š> #. ” (Đủ ăn, đủ binh, dân tin mình 
vậy.) (uuận Ngữ: Nhan Uyên). Việc lo cho dân đủ ăn, rồi sau đó tiến đến mức 
giầu là việc của nhà cai trị phải tính toán. 

Ở đây, đường lối làm cho của cải được sản xuất ra nhiều gọi là “sinh tài.” 
Phần Truyện viết. 

“Sinh tài hữu đại đạo: sinh chỉ giả chúng, thực chỉ giả quả, vị chỉ giả tật, 
dụng chỉ giả thư; tắc tài hằng túc hỷ: Việc làm ra của cải có đường lối lớn này: 
làm ra thì nhiều, ăn tiêu thì ít; làm thì mau mắn, chi dùng thì thư thả; như 
vậy của cải thường xuyên đầy đủ.” 

Dĩ nhiên, mỗi thời đại, mỗi hoàn cảnh xã hội, có một đường lối phát triển 
kinh tế khác nhau, hoặc bằng thủ công, hoặc bằng cơ khí hóa, hoặc bằng 
phương pháp cá thể, hoặc bằng phương pháp dây chuyền... Ở đây, sách Đại 
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Học vẫn đứng tại ví trí “đạo lược” là bàn đến đường lối cốt lõi có thể áp dụng 
cho mọi nơi, mọi thời và làm kim chỉ nam cho mọi người. 

Để có của cải nhiều thì phải sản xuất nhiều (sinh chỉ giả chúng). Phần trên 
đã nói: “Hữu nhân, thử hữu thổ: hữu thổthủ hữu tài... - Ñ 9V +, +11 
R†... (Có người ấy là có đất; có đất ấy là có của.) Đất là tài nguyên thiên nhiên. 
Đất sản sinh ra thực vật, động vật; khoáng vật (bao gồm các mỏ than, sắt, 
đồng, chì, kẽm, vàng, bạc, đá quí...). Con người thêm vào đó trí khôn ngoan 
và sức lao động thì sinh ra của cải (lương thực, đồ dùng...). Làm nhiều ắt sinh 
ra nhiều của cải. Hẳn là nếu biết cải tiến kỹ thuật, biết cơ khí hóa lại càng 
tạo ra của cải nhiều hơn, nhanh hơn. Nhưng phải cần một điều kiện đi kèm: 
ăn tiêu ít (thực chỉ giả quả). Ăn tiêu ít mới dư của cải. Nếu làm nhiều mà ăn 
tiêu phung phí, thì có đến đâu hết đến đó. Nghèo vẫn hoàn nghèo. Nếu ai đó 
“bóc ngắn cắn dài hoặc “vung tay quá trán”, tức là tiêu xài hoang phí vượt 
quá khả năng làm ra thì sẽ nghèo mạt. Vậy đạo lý ở đây là: cả nhà nước và 
toàn dân phải thực hành chính sách tiết kiệm. 

Ngoài ra, mọi người dân phải mau mắn trong việc làm (vi chi giả tật). Mau 
mắn trong công việc, tranh thủ thời gian thì của cải được sản xuất ra nhiều. 
Nếu chậm chạp và lười biếng, việc sản xuất sẽ bị trì trệ, của cải sẽ ít đi. Để 
tránh sự hao hụt của cải, tài nguyên, thì việc chi dùng, việc sử dụng các tiện 
nghi phải thư thả, từ từ. Có theo những đường lối này, của cải mới thường 
được đầy đủ. 

Ngày nay còn một vấn đề được đặt ra liên hệ tới việc sản xuất và tiêu thụ: 
nếu tiêu thụ nhiều và quá vội vã, chất thải sẽ ra nhiều, gây ô nhiễm cho môi 
trường sinh thái. Như thế, con người tự đào hố chôn mình sớn. Không tiêu 
thụ nhiều, con người cũng không cần phải làm việc quá bức bách; do đó chữ 
nhàn mới có cơ hội hiện diện trên trái đất. 

) 

Khi bàn đến đường lối sản xuất ra của cải (sinh tài), lại có một vấn đề khác 
được đặt ra: đó là mối tương quan giữa của cải và con người (tài và thân). 

Của cải phát triển con người (tài phát thân), hay con người phát triển của 
cải (thân phát tài), theo cách nào thì con người được thăng tiến, theo cách nào 
thì con người bị suy thối? Theo cách nào là đường lối của người nhân? Theo 
cách nào là đường lối của kẻ bất nhân? Cổ nhân viết phần Truyện nói: 

“Nhân giả dĩ tài phát thân; bất nhân giả dĩ thân phát tài: Người nhân lấy 
của cải phát triển thân mình; kẻ bất nhân lấy thân mình phát triển của cải.” 
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Câu Truyện này đã tạo nên mấy hướng giải thích. Có học giả cho rằng 
“người nhân” và “kẻ bất nhân” chỉ hai loại nhà cai trị. Có học giả lại cho rằng 
đó là hai loại người trong xã hội. Về chữ “thân”, có học giả bảo đó là “thân 
mình”; có học giả cho “thân” chỉ đến “người ta”. 

Các học giả như: Phạm Ngọc Khuê, Nguyễn Trọng Dường, Đoàn Trung 
Còn, Phan Bội Châu, Couvreur, James Legge... đều hiểu chữ “thân” chỉ “thân 
mình”, tức là thân của nhà cai trị. Riêng linh mục Bửu Dưỡng thì muốn hiểu 
đó là “thân thể người khác” hay là “chính con người của kẻ khác' hoặc “người 
ta” nói chung. Ông viết: 

“Hiểu được theo nghĩa sau này, thấy ý tưởng rõ ràng, sâu xa, xác đáng về 
luật khôn ngoan và trong đường kinh tế. Tùy theo địa vị trách nhiệm, người 
ta dùng tiền của hay sử dụng đến thân thể hoặc con người của kẻ khác. Người 
có nhân thì đem tiền của giúp cho đời sống người ta được đầy đủ xứng đáng; 
còn người bất nhân thì bắt người ta làm việc mệt nhọc, có khi lại hủy hoại 
thân thể, bán cả thân thể sức lực người ta, để cho mình được nhiều tiền của.” 
(Tứ thư giải luận: I. Đại Học, Bửu Dưỡng, trang 255). 

Hiểu như thế tức là linh mục Bửu Dưỡng đã có cái nhìn tương tự như các 
nhà xã hội học đầu thế kỷ 20 khi quan sát cách thu gom tài sản của các nhà 
tư bản tài phiệt (các chủ đồn điền, chủ xí nghiệp) hoặc các chính quyền thực 
dân, vắt sức lao động của quần chúng. 

Ỏ đây, chúng ta hãy xét đoạn văn này trong khuôn khổ của chương “£rj 
quốc, bình thiên hạ” dưới thời vua quan cai trị ngày xưa, và trong một chừng 
mực nào đó, đặt mối liên hệ với cách cai trị của mọi nơi, mọi thời. 

Người nhân là người biết tự chỉnh phục lấy mình, sống theo đạo trời và yêu 
thương người khác (khắc kỷ phục lễ vi nhân - #,G.2ã38 #s4=). Trong cương vị 
một nhà lãnh đạo đất nước, một ông vua, ông quan nhân từ luôn luôn trung 
tín, không kiêu thái, không thâu tóm của cải cho riêng mình; trái lại biết 
yêu dân, đem tiền của giúp dân trong những lúc hoạn nạn. Thuế má thu vào 
có hạn lượng, không ép buộc dân đóng quá mức. Tiền thuế thu được lại đem 
dùng vào những công trình ích quốc lợi dân như phát triển hạ tầng cơ sở kinh 
tế, đầu tư vào việc giáo dục để mở mang dân trí, hoặc để nuôi quân, tăng 
cường binh bị, giữ yên đất nước... Vào những năm hạn hán, hoặc lụt lội mất 
mùa, người cai trị nhân từ lại xuất tiền của trong kho để chẩn cấp cho dân. 
biện pháp đó gọi là “tán tà? (san sẻ của cải) để thu phục lòng dân. Dân được 
chăm sóc sẽ quay lại biết ơn người cal trị mà phục tòng, ủng hộ, tôn vinh. Đó 
là cách dùng của cải để giữ yên thân mình hay phát triển thân mình. Đem 
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của cải ra phát triển dân, chính là cách hay nhất để phát triển bản thân nhà 
cai trị, khiến cho sự nghiệp của nhà cai trị được vững như bàn thạch (dĩ tài 
phát thân). 

Thoán truyện quẻ Ích trong Kinh Dịch nói: 

“Ích, tổn thượng ích hạ, dân duyệt vô cương, tự thượng há hạ, kỳ đạo đại 
quang. - 3#. ‡ä Lá TF, Kt#@i##. HELTFT:› ÄiÍk#.. (Quẻ Ích, bớt trên 
thêm dưới, dân chúng vui vẻ không giới hạn, từ trên xuống dưới, đường lối ấy 
rất rạng rõ.) 


Cửu tứ 


Sơ lục 


QUE BĨ QUE ÍCH. 


Quẻ Ích vốn do quẻ Bĩ chuyển sang; trong đó, hào cửu tứ ö thượng quái 
được đem xuống thay cho hào sơ lục ở hạ quái mà thành. Quẻ Bĩ gồm có 
thượng quái là quẻ Kiền, hạ quái là quẻ Khôn. Kiền tượng trưng cho trời, cho 
nhà cai trị; Khôn tượng trưng cho đất, cho dân. Trời trên đất dưới; nhà cai trị 
ở trên, dân chúng ở dưới, ly cách nhau, không có sự giao hoà cảm thông, dân 
chúng thiếu thốn, nhà cai trị cũng bỏ mặc; vì thế tạo nên sự bế tắc (Bi). 

Sự chuyển dịch hào dương từ trên xuống dưới và hào âm từ dưới lên trên 
thay chỗ cho nhau đó gọi là “bớt trên thêm dưới” (tổn thượng ích hạ - 3ä_L ä: 
“E). Bớt trên là bớt của cải của nhà cai trị, của giới cầm quyền dư dật mà thêm 
cho dân chúng thiếu thốn; do đó dân chúng được vui vẻ vô hạn (dân duyệt 
vô cương - ,#&j#). Như thế, không còn sự ly cách giữa nhà cai trị và dân 
chúng nữa; sự bế tắc giải quyết (quẻ Bĩ chuyển thành quẻ Ích).! 

Kẻ bất nhân chỉ biết có mình; mọi hoạt động đều qui hướng vào mục đích 
ích kỷ; từ đó nảy sinh ra những tội ác và tật xấu. Trong cương vị một nhà 
lãnh đạo đất nước, ông vua, ông quan bất nhân không tha thiết gì tới nguyện 
vọng, hạnh phúc của dân chúng; mọi nỗ lực chỉ cốt vinh thân phì gia. Thay 
vì san sẻ của cải ra cho dân chúng (¿án tài) bằng những biện pháp cải thiện 
đời sống của dân, thực hiện công bằng xã hội; nhà cai trị bất nhân không từ 


1 Xin xem thêm: Dịch học tân thư, quẻ Phong Lôi Ích, nhà xuất bản Văn Hóa thông tin, cùng tác giả. 
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bỏ những cơ hội thuận tiện, những thủ đoạn tàn nhẫn để thu tích của cải (tài 
tụ). Dĩ nhiên cách cai trị như vậy sẽ tạo nên sự bất mãn trong dân chúng, 
khiến cho nhà cai trị phải dùng những biện pháp trấn áp. Do đó, hố ngăn 
cách giữa chính quyền và dân chúng mỗi ngày một bị đào sâu cho tới lúc gây 
nên một cuộc đổ vỡ không thể cứu vãn được. Chung cuộc nhà cai trị sẽ gặp 
nguy cơ bị sát thân. Tình thế ở trên ứng vào lời Truyện: “Kẻ bất nhân lấy 
thân mình phát triển của cải (Bất nhân giả đĩ thân phát tài). Lấy thân phát 
triển của cải, cuối cùng lại bị họa sát thân, không được hưởng của cải trọn đời. 
Đó là điều đáng tiếc cho kẻ bất nhân. 

Khác với đường lối của người nhân, nhà cai trị bất nhân lấy của dân đắp 
thêm vào kho tài sản vốn nhiều của mình. Kinh Dịch gọi đó là hiện tượng 
“tốn hạ ích thượng” (bót dưới thêm trên). Thoán truyện quẻ Tổn nói: 

“Tổn, tổn hạ ích thượng, kỳ đạo thượng hành. - 3ä › 38 T ñ_L, 3.iú 
4 ‹ ” (Quẻ Tổn, bớt dưới thêm trên, đường lối ấy hướng lên trên.” 


————— } Sơn: núi 
} Trạch: đầm 


Quẻ Tổn vốn do quẻ Thái biến thành; trong đó hào cửu tam ỏ hạ quái được 
đem lên thế chỗ cho hào thượng lục ö thượng quái mà nên. Sự trao đổi hào 
dương từ dưới lên trên thay chỗ cho hào âm đó, gọi là “tổn hạ ích thượng” (bót 
dưới thêm trên). Đem hào dương lên trên nghĩa là “đường lối ấy hướng lên 
trên.” Tổn vừa có nghĩa là giảm bớt vừa có nghĩa là tổn hại, hao hụt. Điều gì 
đang xấu mà fổn, ấy là giảm bót (giảm bớt tính nóng giận...). Điều gì đang tốt 
mà ổn, ấy là tổn hại. Ví dụ, đân chúng đang no đủ mà bị thu vét, gọi là tổn 
hại. 

Quẻ Thái gồm có thượng quái là quẻ Khôn, hạ quái là quẻ Kiền. Khôn trên 
Kiền là thể âm trên dương (tượng của Hậu thiên bát quái).' Về mặt chính trị, 
âm trên dương chỉ tình trạng giới cai trị ở trên sống thanh liêm, dân chúng 
ở dưới được phong túc. Về mặt y lý trong cơ thể con người, âm trên dương 
thị tình trạng đầu mát, chân ấm, thể hiện sự khỏe khoắn. Vì thế, Khôn trên 
Kiền được gọi là Thái (tốt đẹp an lành). Đó là lý do tại sao trong sự áp dụng 


1. Xin xem thêm phần Hậu thiên bát quái trong Dịch học tân thư, cùng tác giả. 
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của Đạo học Đông phương vào phần thực hành trong cõi nhân sinh, các đạo 
sĩ dùng Hậu thiên bát quái (Âm nghi trên dương ngh]) của Văn Vương chứ 
không dùng Tiên thiên bát quái của Phục Hy. 

Sự chuyển dịch hào dương từ dưới lên trên thay chỗ cho hào âm ở thượng 
quái, đó gọi là hiện tượng “bớt dưới thêm trên” (tốn hạ ích thượng). Sau khi 
đổi chỗ như vậy, quẻ Thái (tốt đẹp) biến thành quẻ Tổn (tổn hại). 

Quẻ Tổn gồm thượng quái là quẻ dương, hạ quái là quẻ âm. Dương trên 
âm dưới là âm dương ly cách. Xét về cơ thể con người, hào dương từ dưới lên 
chỉ hỏa khí từ phần dưới thượng thăng làm cho mặt đỏ, trán nóng; cơ thể bị 
bệnh. Âm dương ly cách cũng là âm dương nghịch đảo, làm cho ở trên thì đầu 
choáng váng xây xẩm, dưới thì chân lạnh; sinh mệnh có thể bị lâm nguy. 

Xét về mặt chính trị, bớt dưới là xén bót của cải của dân chúng để đắp vào 
kho lẫm của giới cai trị vốn đã dư ăn, dư mặc ở bên trên. Quẻ Tổn có tượng là 
núi (sơn) ở trên đầm (trạch). Núi cao và đầm sâu bên nhau thể hiện thế chông 
chênh sẵn sàng sụp đổ (núi cao sụp xuống hầm sâu). Đó là cái tượng chỉ sự 
sụp đổ của chính quyền cai trị sau khi xảy ra một cuộc cách mạng đổi đời; và 
người cai trị có thể bị thiệt thân. 

® 

Vì thế, ở vai lãnh đạo đất nước, người cai trị phải là một bậc nhân thì mọi 
sự mới tốt đẹp an lành. Cổ nhân viết Truyện nói: 

*VỊ hữu thượng hiếu nhân, nhi hạ bất hiếu nghĩa. VỊ hữu hiếu nghĩa, kỳ sự 
bất chung giả dã. Vị hữu phủ khố tài, phi kỳ tài giả dã: Chưa từng có người 
trên ưa thích điều nhân, mà người dưới không ưa thích điều nghĩa. Chưa 
từng có sự ưa thích điều nghĩa mà việc không thành tựu. Chưa từng có của 
cải trong kho tàng mà chẳng phải là của cải của người trên vậy.” 

Xưa nay, việc đời thường diễn tiến theo qui luật: nhân và nghĩa không bao 
giờ rời nhau. Người trên thi thố điều nhân với người dưới, sẽ nhận được điều 
nghĩa do người dưới đáp trả lại. Người cai trị thương yêu dân chúng, chẳng 
những đã không bóc lột mà còn chia sẻ tiền của, chia sẻ tình thương với dân 
chúng; ắt hẳn dân chúng sẽ dùng ân tình và có khi còn dùng sinh mệnh để 
báo đền. 

Vào thời Hậu Tam quốc, Dương Hổ là quan cai trị thuộc Tấn triều, được 
trao nhiệm vụ giữ vững biên giới tiếp cận Đông Ngô. Dương Hổ chỉ một lòng 
yêu dân; không muốn dân bị vất vả cực nhọc; thế là mọi người dưới quyền cai 
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trị của ông đều được an lạc, không có trộm cắp trong dân, không có quân thù 
xâm lấn. Quân dân bên Đông Ngô vì kính nể Dương Hổ mà chẳng hề dám 
động binh, chẳng dám lấn một tấc đất; vì thế không có việc chinh chiến trong 
thời gian ông cai trị. Đến lúc qua đời, ai đi qua mộ ông cũng rơi nước mắt khóc 
thương. Người đời bấy giờ đã xây một tấm bia kỷ niệm. Tục gọi là Trụy lệ bi 
(bia rơi nước mắt). 

Xem thế, điều nhân của người cai trị đã thấm vào lòng dân còn sâu sắc, 
thấm thía hơn nước ngấm vào đất, muôn đời chẳng quên. Cho dù người cai 
trị chẳng còn sống mãi để nhận của lễ đền bồi thì vẫn thơm tiếng nghìn thu, 
muôn người tiếc nhớ. 

Một khi dân chúng đã được kích thích bởi điều nhân của người trên mà yêu 
thích điều nghĩa, thì sẽ kết thành một khối; và không có một ý nguyện nào 
của người trên mà không được thực hiện. Bởi vì dân chúng hiểu rằng người 
trên đã có nhân, thì công việc gì do người trên muốn làm đều nhằm phục vụ 
quyền lợi của dân chúng. Do đó, nhân nghĩa giữa người trên và người dưới 
đã kết với nhau, thì không có một công việc nào, dù khó khăn mấy mà chẳng 
hoàn thành, chẳng có trở ngại nào mà không san bằng được. 

Bấy giờ, của cải trong kho tàng của nhà nước là của người trên (Vj hữu 
phủ khố tài, phi kỳ! tài giả dã: Chưa từng có của cải trong kho tàng mà chẳng 
phải là của cải của người trên vậy.” Chẳng có ai cướp đi được. Thực ra, nói kho 
tàng của người trên (người cai trị, giới cầm quyền) chỉ là nói trên danh nghĩa, 
chứ kho tàng của người trên tức là kho tàng của nhà nước, là của cải chung 
của cả người trên lẫn người dưới. Đó là của cải chung của toàn dân, dùng để 
chi tiêu trong những việc công ích. Hơn nữa, có thể nói chẳng những của cải 
trong kho tàng mà thôi, đến của cải trong dân chúng cũng là của nhà nước 
nữa. Nước là dân, dân là nước; làm gì còn có sự phân biệt cái gì là của nước, 
cái gì là của dân! Miễn sao của cải được chi tiêu, được sử dụng chính đáng, 
hợp tình, hợp lý mà thôi. 

Quan điểm cho rằng của dân tức là của vua, của nước đã được Luận ngữ 
đề cập đến như sau: 

“Ai Công vấn ư Hữu Nhược. Viết: “Niên cơ, dụng bất túc, như chỉ hà?” 
Hữu Nhược đối viết: “Hạp triệt hồ?” Viết: “Nhi ngô do bất túc, như chi hà kỳ 
triệt dã?” Đối viết: “Bá tánh túc quân thục dữ bất túc? Bá tánh bất túc, quân 


thục dữ túc” - X2+MJ3#+Ñ#£q:: 1X, HA, doxz†1? Ñ#®ÑT.H: 


1 Chữ “kỳ” là sở hữu đại danh từ thay cho chữ “thượng” ở câu trên. Kỳ tài: của cải của người trên. 
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jäiƒ#? H: —› 83“. th>fTJMX fñ-CÈ? ĐH: SI©A, 83t 
X? ñ 1d... #3 ? (Vua Ai công [nước Lỗ] hỏi Hữu Nhược [môn 
đệ Đức Khổng]: “Năm nay mất mùa, chẳng đủ dùng, làm sao được?” Hữu 
Nhược trả lời: “Sao chẳng dùng phép triệt?” Vua nói: “Gấp hai rồi, ta còn 
chẳng đủ, huống chỉ là triệt (một phần)? Hữu Nhược đáp rằng: “Dân chúng 
đủ; vua không đủ với ai? Dân chúng không đủ, vua đủ với ai?)” 

Lấy thuế gấp hai số lượng thuế cho nhà Chu qui định, thế là bóc lột dân 
rồi; thế mà không đủ dùng, chứng tỏ vua quan và hệ thống cai trị ở nước Lỗ 
thời ấy đã hoang phí xa xỉ quá lắm. Câu nói của Hữu Nhược có ý muốn nói 
rằng: một khi dân chúng no đủ, ắt là có của cải góp cho vua, vua hẳn cũng 
dư đủ; nếu dân thiếu thốn, đói khát, không có gì nộp thuế cho vua, vua còn 
sống với a1? 

Vì thế, làm nhà cai trị cần phải lấy dân làm gốc, phải lo cho đân được no 
đủ thì đất nước mới tồn tại được. Có vậy mới ứng với niềm mong ước của giới 
bình dân: 


2; `. ^ 2 
*Ở đời muôn sự của chung, 


A2 


Hơn nhau một tiếng anh hùng mà thôi. 


Trên thế gian này, của cải và mọi công việc đều là của chung, là bổn phận 
chung của mọi người; ai cũng phải gánh vác, ai cũng được hưởng. Những 
người nào xuất sắc, đạo đức đặc biệt thì được mọi người kính ngưỡng, tôn 
xưng làm anh hùng hay thánh nhân, lưu tiếng ngàn thu, nêu gương muôn 
thuở. Không ai có quyền thu góp riêng cho mình, làm lệch mất thế thăng 
bằng của xã hội. 

Đó là một xã hội lý tưởng: “xã hội đại đồng”. Tuy nhiên để có thể đạt được 
lý tưởng như vậy, không thể dùng bất cứ một thế lực nào, một biện pháp bạo 
tàn nào mà ép uổng được. Hiển triết Trang Chu thời Chiến quốc đã từng chế 
giễu các biện pháp cố gắng thực hiện “đại đồng” (Tề vật) bằng cách làm cho 
giò hạc và chân vịt bằng nhau! 

Chỉ có một cách duy nhất là kết hợp “nhân nghĩa”; nhưng không phải là 
thứ nhân nghĩa hình thức, nhân nghĩa môi mép của đám Nho gia hương 
nguyện, đã từng bị học phái Lão Trang lên án. Nhân nghĩa có thể làm cho xã 
hội đạt đến “đại đồng” là nhân nghĩa chân thật. Mọi người cư xử nhân nghĩa 
1 Triệt: phép thu thuế của nhà Chu. Ngày xưa nhà Chu dùng khung Hồng phạm cửu trù vào phép tỉnh 

điển, chia mỗi khu 900 mẫu thành 9 ô: 8 hộ dân canh tác 8 ô (mỗi ô 100 mẫu), và cùng hợp sức nhau 


canh tác 1 ô (100 mẫu) dùng làm thuế nộp cho nhà nước. 
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với nhau như thân tình giữa cha mẹ và con cái. Nhất là người cai trị và hệ 
thống chính quyền phải có “nhân” với dân. Được như thế, dân sẽ đem “nghĩa” 
đáp lại. Nhân nghĩa kết hợp thì mọi sự sẽ tốt lành, mọi người sẽ an vui. Và 
thế gian không còn là bể khổ, không còn là thung lũng đầy nước mắt, thế gian 
biến thành Nước Trời tại thế vậy. 
Đoạn 6: 
#R-Ÿ†H: 5S: A2©#É: Uk2£. S8 
+ Ý: ñ#ã®&+#› ®ãX+E: W##.ÑX®8t2z 
E., S#TjĂE. ãïB]2v!#l 4|: vá #5#tl4,. 
+ BỊ] 2# H ý › HH; Á4&› #3 .. ÈÄ 
>z‡È%»B]#., l# š Ý £., ltñÝ#› ?R &34»>#Jj 
£ . wiïi BÌ^v}#l #\› vá 5#l,. 
5132 TỶ: f#‡¿B-ƑX T ‹ 
Mạnh Hiến Tử viết: “Súc mã thặng, bất sát ư kê đồn. Phạt băng chỉ gia, 
bất súc ngưu dương. Bách thặng chi gia, bất súc tụ liễm chi thần. Dữ kỳ 
hữu tụ liễm chi thần, ninh hữu đạo thần.” Thử vị “Quốc bất dĩ lợi vi lợi, 
dĩ nghĩa v1 lợi dã.” 
Trưởng quốc gia nhỉ vụ tài dụng giả, tất tự tiểu nhân hỹ. Bỉ vi thiện chỉ. 
Tiểu nhân chỉ sử vi quốc gia, tai hại tịnh chí. Tuy hữu thiện giả, diệc vô 
như chỉ hà hỹ. Thử vị “Quốc bất dĩ lợi vi lợi, dĩ nghĩa vi lợi dã.” 
Hữu truyện chỉ thập chương, thích “trị quốc bình thiên hạ”. 
Dịch nghĩa: 


Ông Mạnh Hiến tử! nói rằng: “Nuôi ngựa kéo xe, ? không xét đến gà, heo. 
Nhà có chứa nước đá 3 không nuôi bò dê. Nhà có trăm cỗ xe * không nuôi 
bầy tôi vơ vét. Ví thử có bây tôi vơ vét, thà rằng có bầy tôi trộm cắp.” 


1 Mạnh Hiến tử: tên là Trọng Tôn Miệt, quan đại phu nước Lỗ, có tiếng là bậc hiển nhân. 

2 Súc mã thặng: kẻ nuôi ngựa kéo xe, chỉ quan thượng sĩ. Ngày xưa, quan thượng sĩ mới nhậm chức 
được vua ban cho cỗ xe bốn ngựa. 

3 Phạt băng chỉ gia: nhà có chứa nước đá, chỉ nhà quan đại phu, khanh tướng. Theo lễ nhà Chu, nhà 
các quan đại phu có quyên chứa trữ nước đá (đông lạnh) để cưa ra (phạt băng) dùng vào việc ướp tử 
thi trong tang lễ, ướp thịt cúng tế.. 

4 Bách thặng chỉ gia: nhà có trăm cỗ xe, chỉ vua chư hầu (bậc công). 

5 Tụ liễm chỉ thần: người bầy tôi thu nhặt vơ vét (của dân). 

6 Đạo thần: bầy tôi trộm cắp (của chủ). 
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Như thế gọi là “Nước không lấy lợi làm lợi, mà lấy nghĩa làm lợi vậy.” 


Đứng đầu quốc gia mà chăm chắm vào việc dùng tiền của, ắt là do kẻ 
tiểu nhân, cho đó là ngay lành. Sai khiến kẻ tiểu nhân điều khiển quốc 
gia, thì tai họa, tổn hại đều đến. Dẫu có bậc ngay lành, cũng không biết 
làm như thế nào. Như thế gọi là “Nước không lấy lợi làm lợi, mà lấy 
nghĩa làm lợi vậy.” 


Trên đây là chương thứ mười, giải rõ [ý nghĩa của] “trị quốc bình thiên 
hạ”. 


BÌNH GIẢI: 


Ở trên, phần Truyện đã nói đến tương quan giữa nhân và nghĩa, giữa nhân 
nghĩa và tài (của cải) để rồi đạt đến kết quả tài của nước (vua) cũng là tài của 
dân, tài của dân cũng là tài của nước. Ở đây, Truyện lại nói đến tương quan 
giữa nghĩa và lợi. 

Nghĩa là sự cư xử tương xứng, hết lòng theo tình. Lợi (lợi lộc) là của cải 
(hiểu theo một qui mô nhỏ hơn tà). 

Để cho vấn đề nghĩa và lợi được sáng tỏ, người viết phần Truyện trích dẫn 
câu nói của Mạnh Hiến tử thời Xuân Thu: 

“Súc mã thặng bất sát ư kê đồn. Phạt băng chi gia bất súc ngưu dương. 
Bách thặng chỉ gia bất súc tụ liễm chi thần; dữ kỳ hữu tụ liễm chi thần, ninh 
hữu đạo thần: Nuôi ngựa kéo xe, không xét đến gà, heo. Nhà có chứa nước đá 
không nuôi bò dê. Nhà có trăm cỗ xe, không nuôi bầy tôi vơ vét. Ví thử có bầy 
tôi vơ vét, thà rằng có bầy tôi trộm cắp.” 

Đây là một cách nói rất tế nhị. Mạnh Hiến tử là quan đại phu nước Lỗ, một 
bậc hiền nhân khôn ngoan; cho nên bàn về việc chính trị, ông phải nói khéo 
léo, dùng cách nói ít hiểu nhiều, nói xa để hiểu sâu; sợ rằng đụng chạm đến 
các quan đồng triều và ngay cả tới vua. Đụng chạm thì lời nói của mình sẽ 
phản tác dụng, chẳng những không ơn ích gì mà còn có thể rước họa vào thân. 

Do đó, ông dùng chữ rất bóng bẩy. Muốn nói đến hàng quan sĩ, ông dùng 
từ “nuôi ngựa kéo xẻ” (súc mã thặng). Nói đến hàng đại thần, khanh tướng, 
ông dùng từ “nhà có chứa nước đẩ” (phạt băng chỉ gia). Nói đến vua chư hầu, 
trong đó có vua nước Lỗ, bề trên của mình, ông dùng từ “nhà có trăm cỗ xe” 
(bách thượng chi gia). Đặc biệt hơn nữa, ông dùng những từ “gà, heo, bò, để” 
(kê, đồn, ngưu, dương) để ám chỉ những mối lợi nhỏ nhoi của đại đa số dân 
chúng nghèo nàn. Nói đến những viên quan nhũng nhiễu chuyên bóc lột dân 
chúng đem tiền của, sản vật về dâng vua, ông dùng từ “bầy tôi vơ vét” (tụ 
liễm chi thần) cho nhẹ nghĩa. 
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Những điều Mạnh Hiến tử nói có ý nghĩa như thế này: Đã làm quan trong 
triều tùy theo cấp bậc trên dưới thì đã được hưởng lương vua, lộc nước, cùng 
các tiện nghi, các phí khoản phụ cấp, tức là đủ cho sự chi dùng rồi. Lương 
vua, lộc nước lại chính là tiền thuế do dân đóng góp; vì thế các quan không 
nên tham gia vào những việc thuộc kế hoạch “kinh tế nhở như là: nuôi gà, 
heo, bò, đê... hay những công cuộc kinh doanh khác. Nói kế hoạch kinh tế nhỏ 
là có ý so sánh với việc quốc gia đại sự. Các quan chỉ nên để thời giờ lo toan 
việc nước, phục vụ dân chúng, đừng lo thu gom từng tí, lợi lộc nhỏ nhoi nữa! 
Bởi vì làm như vậy, dân nghèo còn sống bằng gì? Không những chỉ là “chăn 
nuôi gia súc” hay mỏ ra một cơ sở kinh doanh nào đó... mà còn là tranh giành 
thị trường của dân. Là một ông quan có nhiều tiền của, lại có thế lực thì có 
nhiều khả năng thao túng thị trường, hoặc nâng giá hoặc hạ giá, dân nghèo 
không thể nào đương đầu được. 

Như vậy, nếu các quan cai trị mà chú trọng nhiều tới lợi thì sẽ đánh mất 
nghĩa, tức là làm hại dân, đẩy dân vào chỗ khốn cùng. Dân khốn cùng sẽ đưa 
đến những hậu quả như: trộm cướp, giặc giã, mại dâm, cư xử tàn nhãn với 
nhau... Thế thì thiên hạ thái bình sao được! 

Ö cấp độ cao hơn, làm một ông vua chư hầu (nhà có trăm cỗ xe) thì phải ra 
công cẩn thận hết mức trong việc kén chọn bầy tôi. Chữ “thần” ở đây vừa chỉ 
các quan lại dưới quyền vua, vừa chỉ những đầy tớ trong cung gồm cả thái 
giám... 

Giá như không có những bầy tôi hiển đức mà bắt buộc phải chọn một trong 
hai loại tiểu nhân mạt hạng: “bầy tôi vơ vét” (tụ liễm chi thần) hay “bây tôi 
trộm cắp” (đạo thần), Mạnh Hiến tử quyết liệt cho rằng thà chọn “bầy tôi 
trộm cắp” còn hơn. Bầy tôi trộm cắp chỉ là ăn cắp của vua. Ăn cắp vặt thì 
chẳng đáng kể; còn ăn cắp những vật dụng lớn, sớm muộn sẽ bị phát hiện, 
và ngăn chặn, khử trừ. Nhưng nếu nhà vua dùng phải hạng “bầy tôi vơ vé£, 
họ sẽ nhân danh vua để hù dọa dân chúng, sau đó vơ vét tiền của, quí phẩm 
trong dân chúng đem về dâng vua, đồng thời bồi đắp cho gia sản riêng tư của 
họ. Nhất thời, bầy tôi vơ vét làm lợi cho vua, tuy nhiên trong cái lợi ấy có mối 
họa tày đình. Họ đã đánh mất chính nghĩa của quốc gia. Như thế, quốc gia sẽ 
suy vong, và cơ nghiệp của vua sẽ sụp đổ trong sớm tối. 

Vì thế, người viết phần Truyện mới nói: 

“Thử vị quốc bất dĩ lợi vi lợi, dĩ nghĩa vi lợi dã: Như thế gọi là nước không 
lấy lợi làm lợi, mà lấy nghĩa làm lợi vậy.” 

Có lẽ ở đây cần tán thành cách phân biệt của linh mục Bửu Dưỡng về 2 chữ 
lợi với ý nghĩa khác nhau: lợi lộc và lợi ích. Lợi lộc chỉ của cải thuần vật chất; 
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tự thân lợi lộc bao hàm cả tốt lẫn xấu. Lợi ích chỉ của cải cả vật chất lẫn tinh 
thần, giúp cho con người thăng tiến tốt đẹp toàn diện. Ý nghĩa câu này trỏ 
thành: “Nước không lấy lợi lộc làm lợi ích, mà lấy nghĩa làm lợi ích.” 

Làm việc nước mà nêu cao lợi lộc thì cả hệ thống chính quyền cấp trên, cấp 
dưới và dân chúng chỉ mờ mắt vì lợi lộc, đâm ra tranh giành lẫn nhau, làm 
cho nước loạn. Nếu nêu cao điều nghĩa, cả hệ thống chính quyền từ trung 
ương đến địa phương đều chú trọng đến việc nghĩa, giữ tình nghĩa với nhau, 
giữ nghĩa lý trong mọi việc. Đạo nghĩa làm chủ đất nước. Đó mới thật là lợi 
ích cho đất nước; đất nước được vững bền, dân chúng được an lạc. 

Lấy ý tưởng của Mạnh Hiến tử ở trên làm nền, người viết phần Truyện 
triển khai thêm: 

“Trưởng quốc gia nhỉ vụ tài dụng giả, tất tự tiểu nhân hỷ, bỉ vi thiện chi. 
Tiểu nhân chỉ sử vi quốc gia, tai hại tịnh chí! Tuy hữu thiện giả, diệc vô như 
chi hà hỹ: Đứng đầu quốc gia mà chăm chắm vào việc dùng tiền của, ắt là do 
kẻ tiểu nhân, cho kẻ đó là ngay lành. Sai khiến kẻ tiểu nhân điều khiển quốc 
gia, thì tai họa, tốn hại đều đến. Dẫu có bậc ngay lành, cũng không biết làm 
như thế nào.” 

Đứng đầu quốc gia là người lãnh đạo đất nước (vua hay tổng thống, chủ 
tịch). Người lãnh đạo chăm chắm vào việc dùng tiền của, vật dụng tức là 
người ấy chỉ nghĩ đến lợi lộc và chi tiêu phục vụ cho riêng bản thân mình và 
cho gia đình mình, chứ không phục vụ dân chúng. (Trưởng quốc gia nhi vụ 
tài dụng giả). Nếu người ấy biết lo việc tài dụng cho toàn dân thì chẳng có gì 
đáng nói nữa. Sở dĩ xảy ra tình trạng như vậy là do kẻ tiểu nhân xúi giục, bày 
vẽ (tất tự tiểu nhân hỹ). 

Trong lịch sử, trải qua các triều đại, không thiếu gì kẻ tiểu nhân gợi ý, bày 
vẽ, tập tành cho các vua chúa cách thức ăn chơi. Dĩ nhiên một khi người lãnh 
đạo đất nước đã vùi đầu vào việc “tài dụng” thì làm ngơ cho kẻ tiểu nhân dưới 
quyền làm bậy, tha hồ cho hắn tự tung tự tác trong vai “cáo mượn oai hùnỷ. 
Thấy kẻ tiểu nhân tỏ ra hết lòng vì mình, người lãnh đạo lại tưởng lầm hắn 
là người tốt lành (bỉ vi thiện chì), cho nên cứ tin dùng mãi. Bao nhiêu tin tức 
về sự lầm than, khốn khổ của dân đều bị kẻ tiểu nhân tay chân bưng bít hết, 
khiến người lãnh đạo không biết sự thật. Một khi người lãnh đạo đã hết lòng 
tin cẩn kẻ tiểu nhân mà trao quốc chính cho hắn điều khiển (làm tế tướng 
hay thủ tướng), thì vô số tai ương và họa hại cùng đến trên đất nước (Tiểu 
nhân chi sử vi quốc gia, tai hại tịnh chi. Trong triều, những bậc hiền tuấn 
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bị sa thải, ám hại. Ngoài dân chúng, náo loạn diễn ra, giặc giã trộm cướp nổi 
lên, kỷ cương, đạo đức sa sút, bởi vì dân chúng bị túng quẫn nên sinh ra làm 
bậy và noi theo gương xấu của những kẻ tiểu nhân. Tiểu nhân trong dân vốn 
không thiếu. Lâu nay, tiểu nhân phải nép mình tuân theo pháp độ của quân 
tử như cỏ lướt theo gió. Nay quan đầu triều (tế tướng hay thủ tưởng) đã là 
kẻ tiểu nhân; dĩ nhiên các loại tiểu nhân trong dân phải vùng lên như nấm 
gặp mưa. Ngoài ra, các nước lân bang thấy cơ sự như vậy sẽ dòm ngó, tìm cơ 
hội xâm chiếm, lấn đất. Đó là những tình huống ứng với những chữ “tai hại 
tịnh chỉ. 

Trước tình thế rối loạn, suy đồi như vậy, giả sử có bậc ngay lành, tài cao 
đức trọng cũng không biết dùng phương thế nào để cứu nước, cứu dân. (Tuy 
hữu thiện giả, diệc vô như chỉ hà hỹ.) 

Cũng chẳng khác gì chiếc xe đò đã bị mất thắng do người lái xe vụng về 
làm hư, đang khi đổ dốc với tốc độ cao, dù trong xe ấy có người giỏi lái cũng 
đành bó tay chịu trận, không làm gì được. Trong lịch sử cổ kim, không thiếu 
gì những bậc tài đức kiện toàn phải mai danh ẩn tích để giữ vẹn tấm thân 
trước những tình thế tương tự. Đến đức Khổng tử là một người chủ trương 
nhập thế hành đạo cũng đã từng khuyên các đệ tử: “nguy bang bất nhập, loạn 
bang bất cư” (không bước vào nước đang nguy, không ở lại nước đang loạn); 
bởi vì có thương dân mà ở lại cũng không làm gì được! 

Vào thời Xuân Thu, khi đang giữ chức Nhiếp tướng sự, cai trị nước Lỗ 
thành công, Đức Khổng thấy vua Lỗ nghe theo lời kẻ tiểu nhân là đại phu Quí 
Tôn Tư, muốn thu dụng cống phẩm “gái đẹp, ngựa quf của nước Tề; ngài biết 
việc nước sẽ hỏng nên đã cùng các đệ tử bỏ nước Lỗ ra đi. 

Tương truyền Lão tử có nói một câu đại ý: “Làm thầy thuốc sa1 lầm thì giết 
một người; làm tướng lãnh sai lầm thì giết ngàn người; làm chính trị sai lầm 
thì giết mấy thế hệ; làm văn hóa sai lầm thì giết muôn thế hệ.” 

Việc điều khiển quốc gia đã nằm trong tay kẻ tiểu nhân tức là việc chính 
trị và văn hóa đã bị dẫn vào con đường lầm lạc, thì hậu quả của nó rất tai 
hại và lâu dài. Nếu con đường ấy chưa đi đến chỗ cùng, tài ba đến mấy cũng 
đành bó tay. 

Trong Kinh Dịch, tình thế đất nước ở trong tay những kẻ tiểu nhân và sự 
vùng lên của các tiểu nhân trong dân chúng đã được biểu diễn qua tượng quẻ 
Bác: 
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Đó là hào dương ở trên cùng bị 5 hào âm ở dưới bức phá. Hào dương biểu 
thị chính nghĩa, đạo đức hay người hiền. Hào âm biểu thị tà thuyết, vô luân 
hay kẻ tiểu nhân. Một hào dương ở trên biểu thị người hiển cùng chính nghĩa 
bị cô lập, 5 hào âm ở dưới biểu thị một đoàn lũ tiểu nhân đang hung hăng tiến 
lên. Tình thế ấy được gọi là Bác, là sự đếẽo gọt tài nguyên, thực lực; bác là sự 
suy mòn của chính nghĩa, đạo đức, là tình trạng hiếm hoi người hiền. Với sức 
xâm phá mãnh liệt từ dưới lên như vậy, có yêu nước thương dân tới mấy cũng 
không thể toan tính gì được. Phải đợi cho sự xâm phá ấy đạt đến cùng độ của 
nó, đĩ nhiên trong đó nhiều người hiền bị chết oan, bấy giờ đoàn lũ tiểu nhân 
mới rã đám, băng hoại. 








Lúc đó, quẻ Bác sẽ biến sang quẻ Phục: 





Quẻ Bác Quẻ Phục 


Hào dương bị bức phá trong quẻ Bác di chuyển xuống dưới nằm ở vị trí 
nền tảng vững vàng. Thế là chính nghĩa được tái sinh, trong dân gian lại có 
khuynh hướng thích nói chuyện nhân nghĩa, đạo đức; người hiển mới có thể 
phục hồi được đạo đức, mới có cái thế để tái kiến thiết. Đạo Trời là như thế. 
Thoán truyện quẻ Phục viết: 

“Phục kỳ kiến thiên địa chỉ tâm hồ. - ‡Ã. 3t RÑ,X >> +35. - Ö quê 
Phục, có thể thấy được cái tâm của trời đất.”' Cái tâm của trời đất là dương 
khí làm chủ., nếu dương khí mất ngôi chủ thì mọi sự rối loạn. Có dương khí 
làm chủ, các tinh cầu mới vận động điều hoà được, loài người mới sinh hoạt 
tốt lành khỏe mạnh, đất nước mới ổn định. 


1 Xin xem thêm quẻ Bác và quẻ Phục trong Dịch Học Tân thư, nhà xuất bản Văn hóa Thông tin, cùng 
tác giả. 
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Đức Khổng tử nói: “Quân tử hoài đức, tiểu nhân hoài thổ- #-jlÈ{Š, ;»È^- 
lặ + .”: Quân tử ôm lấy đức, tiểu nhân ôm lấy chỗ ăn, chỗ ở (đất). Ngài lại 
nói: “Quân tử dụ ư nghĩa, tiểu nhân dụ ư lợi. - #-ƒ%\23*ất › : A^%§2*#}.. ”: 
Quân tử hiểu rõ nghĩa lý, tiểu nhân hiểu rõ lợi lộc. (lận ngữ: Lý Nhân 11 
và 16). 

Do đó nếu để cho tiểu nhân điều khiển quốc gia, mà kẻ ấy chỉ chú trọng tới 
lợi lộc, ăn uống, xài phí cho thoải mái thì việc nước sẽ hỏng mất. Vì thế, phần 
Truyện ở cuối chương 10 này nhấn mạnh lại một lần nữa: 

“Quốc bất dĩ lợi vi lợi, dĩ nghĩa vi lợi dã: Nước không lấy lợi làm lợi, mà lấy 
nghĩa làm lợi.” Việc điều khiển quốc gia nhất định phải được đặt vào tay bậc 
quân tử. 

® 

Chương “trị quốc bình thiên hạ” là chương dài nhất trong phần Truyện; 
tất cả các ý tưởng đã qui kết việc làm cho thiên hạ được thái bình vào chữ 
đức. Mö đầu chương, cổ nhân nói đến đức lão (tôn kính người già), đức trưởng 
(trọng vọng bậc đàn anh) và đức tuất (thương xót kẻ mồ côi). Có đức thì được 
lòng dân. Thế mà ý dân là ý Trời, cho nên được lòng dân cũng là được lòng 
Trời. Được lòng Trời tức là có thể kết hiệp với Trời. Người cai trị đã kết hiệp 
với Trời thì mọi hành động của người ấy và việc cai trị sẽ phù hợp với đạo 
Trời. 

Việc chính trị tuy phức tạp nhưng không ngoài việc triển khai đức trong 
dân và làm cho dân được no đủ. Triển khai đức tức là phát triển đạo lý nhân 
nghĩa. Làm cho dân được no đủ là phát triển kế hoạch sinh tài (làm ra của 
cả]). 

Trong hai điều ấy, đức phải là gốc, tài hay lợi lộc chỉ là ngọn; hay nói khác 
đi, đức là chính, lợi lộc là phụ. 

Nếu phải chọn một trong hai người để điều khiển quốc gia: một người có 
đức mà không có tài năng gì đặc biệt, một người có tài năng xuất sắc mà 
không có đức; thì phải chọn người có đức. Người có đức mới có lòng thương 
yêu dân chúng; do đó mới có thể trao phó vận mệnh dân chúng cho người ấy 
bảo quản. 

Người lãnh đạo có đức biết thi hành điều nhân với dân chúng; tự nhiên dân 
chúng sẽ đem điều nghĩa đáp trả và cư xử nhân nghĩa với nhau. Nhân nghĩa 
kết hiệp thì việc nước sẽ thành tựu. Như vậy chữ đức khi đem vận dụng trong 
việc trị nước thì biến thành nhân nghĩa. Nói nhân nghĩa là nói sự đối đãi qua 
lại giữa hai bên: người trên và kẻ dưới hay chính quyền và dân chúng. Một 
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khi người trên và kẻ dưới đã một lòng yêu mến nhau, thì cả hai sẽ nên một. 
Bấy giờ chỉ còn lại một chữ nghĩa là đủ qui kết cho cả hai đã nên một, đó là 
tình người. 

Tóm lại, muốn cho nước được trị, thiên hạ được thái bình, người lãnh đạo 
phải cùng với dân chúng lấy nghĩa làm lợi ích. Trong lợi ích bao gồm cả lợi về 
vật chất (lợi lộc: cơm áo và tiện ngh') lẫn lợi về tỉnh thần (an vui, hạnh phúc). 

Chương này, khởi đầu nói đến những đức tính của người cai trị là lão, 
trưởng, tuất. Những đức tính này lại được in đúc từ những đức tính thuộc 
nền đạo đức gia đình: hiếu, đễ, từ. Hiếu, đễ, từ là tình nghĩa trong gia đình. 
Tình nghĩa trong gia đình chuyển sang lãnh vực chính trị, quốc gia, xã hội 
biến thành nghĩa đồng bào. Nghĩa gia đình hay nghĩa đồng bào chỉ là đạo đức 
ở qui mô nhỏ hay qui mô lớn mà thôi. Như thế, ở cấp độ đạo lược, nền chính 
trị của Nho giáo đã hoàn toàn đặt trên nền tảng đạo đức. 


Đoạn kết của Chu Hy: 


nh đi tụ $ 22 #l4RH‡ 4h, 14 7x7 An #a 14 H 
ST ø `... x»# 7i 9> +, 
.... 3> 4#. . i WŸ "J VÀ} tt n 2È ,. 


Phàm Truyện thập chương. Tiền tứ chương thống luận cương lĩnh chỉ 
thú. Hậu lục chương tế luận điều mục công phu. Kỳ đệ ngũ chương nãi 
mình thiện chỉ yếu. Đệ lục chương nãi thành thân chỉ bản. Tại sơ học, 
vưu vi đương vụ chỉ cấp. Độc giả bất khả dĩ kỳ cận nhi hốt chỉ dã. 


Dịch nghĩa: 


Tóm lại, phần Truyện có mười chương. Bốn chương trước bàn chung về ý 
chỉ của những điều cốt yếu. Sáu chương sau bàn kỹ về công phu các điều 
mục. Chương thứ năm làm cho sáng tỏ sự quan trọng của điều thiện. 
Chương thứ sáu làm cho thành tựu cái phần gốc của thân mình. Ở trình 
độ mới học, phải cần kíp chăm chú hơn trong việc học [hai chương ấy]. 
Người đọc không thể cho đó là thiển cận mà xao nhãng. 


BÌNH GIẢI: 


Trong đoạn kết này, Chu Hy đưa ra một cái nhìn tổng quát về 10 chương 
Truyện giải thích phần Kinh văn Đại học. Bốn chương trước gồm: I. Minh 
Minh Đức. II. Tân dân. III. Chỉ ư chí thiện. IV. Bản mạt. 
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Theo Chu Hy, bốn chương trước bàn chung về ý chỉ của những điều cốt yếu, 
thường được quen gọi là “Cương lĩnh Đại học”. Thực ra, chỉ có 3 chương (minh 
minh đức, tân dân, chỉ ư chí thiện) bàn về cương lĩnh; còn chương 4 (Bản mạt) 
bàn về phương pháp: muốn thành công trong việc tìm đạo, phải biết phân 
biệt đâu là gốc ngọn (bản mạ); đâu là khởi đầu và kết thúc (chung thủy); 
phải biết việc gì cần tiến hành trước, việc gì nên tiến hành sau (tiên hậu). 
Chữ “đạơ” ở đây có thể hiểu rất rộng rãi; đạo tu thân, đạo tể gia, đạo trị quốc, 
đạo bình thiên hạ. Nói chung đạo là đường lối làm cho con người trở nên công 
chính, để điều chỉnh gia đình tốt, để trị nước ổn định, để thiên hạ được thái 
bình. Đạo cũng có thể được hiểu là con đường dẫn đến Chân lý tối thượng. 


Có điều, không rõ vì tam sao thất bản hay thế nào mà trong phần Kinh 
văn, cương lĩnh Đại Học nói đến “thân dân, sang phần Truyện lại chuyển 
thành “tân dân”. Người viết phần Truyện chỉ toàn trích dẫn những câu trong 
cổ thư có chữ “tân” để giải thích. Đó là điều gây thắc mắc cho độc giả hậu 
sinh, chưa ai giải quyết được! Chuyện này có lẽ liên quan tới vấn đề những a1 
thực sự là người viết phần Truyện. Chính Trình tử và Chu Hy trong khi khảo 
duyệt các tài liệu cũ cũng chỉ biết một cách mơ hồ: Truyện là do các môn đệ 
của Tăng tử ghi chép lại lời giải thích của thầy mình. Nhưng sau đó, có ai bổ 
sung, sửa đổi hay không, cũng không được biết! Thực ra, tình trạng sai lệch 
này của kinh điển không phải là luật trừ cho bất cứ một nền tư tưởng nào. 
Các kinh điển cổ từ Đông sang Tây đều gặp tình trạng như vậy! 

Chu Hy cũng nhận định rằng 6 chương sau bàn kỹ về công phu các điều 
mục. Công phu là nỗ lực được vận dụng để thực hành. Các điều mục gồm: 
cách vật, trí tri, thành ý, chính tâm, tu thân, tề gia, trị quốc, bình thiên hạ. 

Trong 6 chương này, Chu Hy nhấn mạnh tới hai chương ð và 6. Ông cho 
rằng chương thứ ð làm sáng tỏ sự quan trọng của điều thiện. Đó là chương 
bàn về “cách vật trí tr. Nhưng tiếc thay chương Cách vật gốc của môn đệ 
Tặng tử hoàn toàn đã thất truyền. Chẳng ai còn biết Khổng môn chân truyền 
nói về cách vật ra sao. Chương Cách vật đến tay hậu thế ngày nay là của Chu 
Hy, ông đã dựa theo ý kiến của Trình tử mà luận bàn. Thực ra, vì quá tiết 
kiệm lời, Chu Hy cũng không ghi lại ý kiến đích thực của Trình tử ra sao. 
Cho nên phần về cách vật ở chương 5 phải được coi là thuần ý của Chu Hy. 
Nội dung của chương 5ð này không thấy nói đến điều thiện. Thế mà, ở đoạn 
kết đây, Chu Hy lại nói “làm cho sáng tỏ sự quan trọng của điều thiện” (minh 
thiện chi yếu); có lẽ ông muốn nói rằng: một khi đã “cách vật” đến chỗ cùng lý 
rồi, người ta nhân đó mới thấy điều thiện được sáng tỏ ra chăng? 
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Chu Hy cũng cho biết “Chương thứ sáu làm cho thành tựu cái phần gốc 
của thân mình” (Đệ lục chương nãi thành thân chi bản). Đó là chương bàn về 
“thành ý°. Thành ý tức là không tự lừa dối mình. Ý là một thể thuộc về tâm. 
Tâm là gốc của thân. Thành thật trong ý tưởng tức là thành tựu tâm. Thành 
tựu tâm có nghĩa là thành tựu cái gốc của thân. Tâm ý có thành thật thì thân 
thể mới được nhuần nhã, thư thái. 

Ở trình độ sơ học, đối với những người mới bắt đầu bước vào ngưỡng cửa 
thành nhân, Chu Hy nhắc nhở rằng: phải cần kíp chăm chú hơn vào việc học 
hai chương này (5 và 6). Ngữ pháp được sử dụng ở đây rất là vắn gọn, kín đáo, 
lịch sự, tế nhị. Với hai chữ “vưu v7 (làm hơn), các học giả sau này hầu hết đều 
biết Chu Hy đề nghị có sự chú ý hơn tới hai chương vừa nói. 

Tại sao Chu Hy mong muốn những người mới học sách Đại học nên chú 
trọng tới hai chương 5ð và 6? 

Ở phần đầu, chúng ta đã biết sách Đại học dành cho những lớp người trẻ 
vừa bước qua bậc Tiểu học. Đây là học chế ở Trung Hoa thời xưa. Họ là những 
người thường chưa có gia đình nên chưa cần chú trọng tới việc £ể gia, chưa 
đảm đương các trách vụ về chính trị đối với quốc gia, cho nên chưa cần chú 
trọng tới việc £rị quốc và bình thiên hạ. Trước và sau tuổi 20, là lứa tuổi dành 
cho việc tu thân. Vì thế, chú trọng hơn tới “cách vật” và “thành ý' là những 
việc cần thiết. 

Chu Hy sợ rằng với tâm lý phổ thông, người mới bước vào Đại học thường 
có cao vọng nghĩ đến những kế hoạch kinh bang tế thế để lo “trị quốc, bình 
thiên hạ”, mà cho “cách vật” và “thành ý là những điều đơn sơ, gần gũi (thiển 
cận), chẳng đáng quan tâm. Ông nhắc nhở để giúp cho họ đừng xao nhãng 
những điều tối quan trọng trong đường đi đến thành nhân sau này. Muốn đạt 
tới chí thiện, muốn trị nước an dân, người ta cần phải hiểu rõ sự vật (cách 
vậ?) và thành khẩn trong tư duy (thành ý). 

Với sự tiểu tâm khẩn thiết như vậy, mặc dầu có thể có đôi bất điều cập 
trong sở học, Chu Hy cũng không hổ thẹn với danh hiệu “một bậc đại Nho 
của Tống triều”. 


1190 


TỔNG LUẬN 


";. Khổng môn, Đại Học được coi là cuốn sách khởi đầu và là sách 
quan trọng nhất hướng dẫn người học tiến bước trong Nhân đạo. 
Thầy Trình tử nói: “Đại Học, sách của họ Khổng để lại, là cửa vào đức hạnh 
của người mới học.” (Đại Học Khổng thị chỉ di thư, nhi sơ học nhập đúc chỉ 
môn dã.). Đối với những người có duyên với Khổng học, có chí trở nên thánh 
hiền, muốn từ nhân đạo bước lên thánh đạo, thông dự với Trời trong thiên 
đạo, thì có sách Trung dung. Nhân đạo là đạo làm người, làm con người đích 
thực, con người công chính, con người hoàn hảo. Người hoàn hảo không chỉ 
thành tựu cho riêng mình, mà còn thành tựu cho mọi người, cùng nắm tay 
nhau đến cõi chí thiện. Nói theo ngôn ngữ Phật giáo, người hoàn hảo (Phật) 
không chỉ tự độ, mà còn độ tha, để “đáo bỉ ngạn” (đến bờ bên kia), đạt tới giác 
hạnh viên mãn. 

Muốn làm con người đích thực, phải hiểu bản thân con người vốn là gì. 
Nếu không hiểu bản thân con người là gì, không thể dựa vào đâu làm nền để 
thăng tiến. Nếu bản thân con người vốn không có gì là siêu việt, mà chỉ là một 
tổ hợp thuần cát bụi, thì cũng chẳng thể thăng tiến được; quá lắm chỉ là một 
nắm cát trong sa mạc mà thôi. Nếu chỉ có thế thôi, các triết gia còn phải bàn 
làm gì cho lắm! Tuy nhiên, từ cổ chí kim đã có vô số triết gia luận bàn, xây 
dựng nên những nền triết học đồ sộ, cho dù không đúng hẳn, vẫn cho thấy 
rằng bản thân con người là cái gì đó “không phải cát bụT. 

Bằng một câu vắn gọn, sách Đại học đã nói đến bản thân con người và sứ 
mệnh của con người trong trần gian như sau: 

“Đại học chỉ đạo, tại minh minh đức, tại thân dân, tại chỉ ư chí thiện.” 

Sách Đại Học nói về minh triết, cho nên ngôn ngữ Đại học vắn gọn, cô 
đọng, ít lời nhiều ý. Nói theo kiểu luận lý học (ogrque) Tây phương, ngôn ngữ 
Đại học cô ngoại trương (extension) nhỏ, nội hàm (compréhension) lồn. Lồn 
không phải chỉ là lớn về không gian, thời gian, mà còn lớn về chiều kích siêu 
hình mênh mông, sâu xa thăm thẳm. 

Về không gian, ngôn ngữ Đại học đề cập đến con người của mọi nơi, của 
toàn thể nhân loại. 

Về thời gian, ngôn ngữ Đại học đề cập đến con người thuộc mọi thời, từ khi 
có loài người cho đến tận thế. 

Về chiều kích siêu hình, Đại học đề cập đến con người tỉnh thần không bị 
hạn cuộc trong thân xác nhỏ nhoi, tương đối. 
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Người ta có thể hỏi: Tại sao mĩnh triết lại nói kiểu vắn gọn khó hiểu như 
vậy? 

Xin thưa: minh triết là viên ngọc quí Trời trao cho nhân loại qua các thánh 
hiển. Minh triết không phải là điều để nói chơi, nói đùa; không phải là cái 
phụ thuộc, có hay không cũng không quan hệ. Minh triết là chân lý chỉ đạo, 
là ánh sáng định hướng cho con người tìm thấy sự sống vĩnh hằng để được 
hạnh phúc an lạc. Vì thế, minh triết luôn luôn được trình bày một cách cô 
đọng, khó hiểu. Cô đọng khó hiểu để thử thách con người. Minh triết chỉ dành 
cho những người thành tâm thiện chí. Thiếu thành tâm, thiện chí không thể 
tiếp thu minh triết, bởi vì họ không hiểu gì cả. Thành tâm, thiện chí thuộc 
về con mắt tâm linh. Đó là sự thách đố ban đầu để kén chọn, tuyển lựa. Có lẽ 
phải mượn lời Đức Giêsu trong Tân Ước: “Ai có tai thì nghe.” (Matthêu: 13, 9) 
để nói về minh triết. Nghĩa là ai nghe hay không nghe, hưởng ứng hay không 
hưởng ứng thì tùy lòng! 


Minh đức: Bản thể siêu hình của con người. 


Nói về bản thân con người ,, sách Đại học không nói rườm rà về thân xác 
con người. Thân xác con người là đối tượng nghiên cứu của cơ thể học, sinh 
vật học và y học; đó là tổ hợp của cát bụi và nước. Nói theo Phật giáo, thân 
xác là sự giả hợp của £ứ đại: địa, thủy, hỏa, phong (đất, nước, lửa, gió). 

Sách Đại học chỉ nói tới minh đức là phần linh thiêng, cao cả nơi con người. 
Nói trống không như vậy, không chỉ riêng vào ai có nghĩa là Đại học nói đến 
mọi người trong mọi thời. Ai cũng có minh đức. Đại học không cần xác định 
có minh đức hay không theo kiểu nói ngày nay “Con người có linh hồn hay 
không?” Còn nói “có hay không” là kiểu nói nửa vời, nói tiêu cực, không xác 
tín. Đại học nói “minh minh đức' tức là đã khẳng định có “minh đúc' rồi. 

Còn cái điều thắc mắc có hay không có m¡nh đức là phần vụ giải thích dành 
cho các triết gia đời sau. 

Các bậc hiền triết như Khổng, Lão không hề quan tâm đến chuyện ấy. 
Thực ra người nêu ra thắc mắc ấy là người đã đánh mất trực giác ban sơ rồi. 
Người ấy đã chịu sự chi phối của lý trí nhị nguyên, của thói quen suy luận, 
tức là đã ở trong tình trạng sa đọa tinh thần rồi. 

Những kẻ ấy thì nhiều, cho nên, chúng ta cũng tạm mở một dấu ngoặc để 
giải đáp gợi ý một chút. 

Minh đức là linh hồn con người nói theo ngôn ngữ Tây phương. Người ta 
có thể gián tiếp thấy linh hồn qua tư tưởng, qua tình cảm, ý chí qua sự phản 
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tỉnh và tự do. Tư tưởng, tình cảm, ý chí, sự phản tỉnh và tự do là những sinh 
hoạt tâm lý thuộc hiện tượng tỉnh thần con người. Như một bầu trời đầy 
sương mù vào ban đêm chỉ thấy được khi có ánh đèn pha chiếu soi, hiện tượng 
tỉnh thần chỉ có được khi có sự hiện diện của linh hồn ở đằng sau. Nói khác 
đi, chính mĩnh đức là thực tại làm nền cho sinh hoạt tỉnh thần phong phú nơi 
con người, khiến cho con người khác con vật. 

Trở lại với sách Đại Học, khi nói “làm sáng tỏ minh đức' (minh mình đức), 
Khổng tử muốn nói rằng minh đức vốn có từ trước, nhưng do chính con người 
đã làm cho mờ tối đi, hoặc do chính mình hoặc do di truyền, hoặc do cả haI. 
Với vỏn vẹn 3 chữ “minh minh đức' thôi, sách Đại học đã nêu ra đồng thời 
giải quyết vấn đề siêu hình đã từng làm nhức đầu biết bao nhiêu triết gia của 
nhân loại. Như vậy, sách Đại Học xác định: 

- Con người có một nền tảng siêu hình tại bản thân, đó là minh đức. 

- Nền tảng siêu hình ấy chính là bản tính con người. 

- Bản tính ấy đã từng bị mờ tối đi. 

- Điều tiên quyết trong sứ mệnh của con người là làm cho bản tính ấy được 

sáng tỏ trở lại. 


Thân dân: 


Có làm sáng tỏ được minh đức, người ta mới thành tựu được bước thứ hai 
trong sứ mệnh làm người là thân đân (thân yêu mọi người). Dĩ nhiên, trong 
thực hành người ta có thể đồng thời vừa minh minh đức vừa thân dân, nhưng 
để thân dân cho rốt ráo, người ta cần minh minh đức thật trọn vẹn. 

Ỏ đây, sách Đại học lại đặt ra một vấn đề tiếp theo. Đó là công nhận tha 
nhân đều có minh đức, và chính vì tha nhân có minh đức, cho nên bổn phận 
của con người là phải thân yêu tha nhân. Tuy không nói rõ ra, nhưng người 
học phải ngầm hiểu rằng công việc rốt ráo của sự thân yêu tha nhân là làm 
cho tha nhân cũng biết minh minh đức. 

Do ý tứ tiềm tàng trong hai chữ thân dân, mà sang phần sau, Kinh văn 
mới nói đến việc trị quốc, bình thiên hạ cốt để “minh minh đức ư thiên hạ”. 
Chỉ ư chí thiện: 

Với ba chữ “minh minh đúc”, sách Đại học vừa xác định, vừa đưa ra cách 
thế giải quyết cho vấn đề thân phận con người. Tự mình minh minh đức, 
đồng thời giúp cho tha nhân cũng biết mĩnh minh đức, tức là mọi người cùng 
“chỉ ư chí thiện” (dừng trong sự tốt lành cùng cực). “Chỉ ư chí thiện” là bước 
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thứ ba của cương lĩnh Đại học. Không ai biết phần tiếp theo của “chỉ ư chí 
thiện” là thế nào? Bấy giờ nhân loại sẽ được hạnh phúc ra sao? Có nơi chốn 
nào nhân loại được hưởng hạnh phúc trọn vẹn, vĩnh cửu? Nơi đó là Thiên 
đường, Niết-bàn, hay Cung trời nào? 

Chúng ta biết rằng “minh minh đức, thân dân, chỉ ư chí thiện” thuộc về 
phần hành; trong đó khởi sự bằng ba động từ (verbe) chỉ sự tiến hành: minh, 
thân, chỉ. Còn biết về kết quả của cuộc hành trình ba bước đó (hạnh phúc, nơi 
chốn hạnh phúc) thuộc về phần tri. 

Ai đã từng thấm nhuần triết học Đông phương đều biết các thánh hiền 
Đông phương không có thói quen phân biệt fz1 với hành, tách tr với hành 
thành hai phần khác nhau. Các ngài luôn luôn gắn liền tri hành với nhau 
thành tri hành hiệp nhất. Trong tri có hành, trong hành có trí. Chẳng những 
thế, các ngài còn nhấn mạnh tới “hành động vô cầư”, hành động mà không 
cầu mong kết quả. Chỉ có “hành động vô cầư” mới có giá trị, mới thực sự giúp 
con người giải thoát. Như vậy, trong quan điểm của triết Đông thì cứ hành đi 
rồi sẽ tri. Nghĩa là cứ minh minh đức, cứ thân dân và chỉ ư chí thiện ởi, rồi sẽ 
biết hạnh phúc chân thật là thế nào, và nơi chốn nào là cõi phúc chân thật. 
Bởi vì chưa cần thành tựu ở cuối con đường sứ mệnh “chỉ ư chí thiện”, mà 
ngay lúc đang hành trình minh minh đức, thân dân, người ta đã được nếm 
mùi hạnh phúc đó rồi. 

©® 


Đau khi nêu ra cương lĩnh ba bước, sách Đại học phác họa ra hai nẻo 
đường: một nẻo đường tự làm sáng tỏ mĩnh đức cho chính mình, một nẻo 
đường làm sáng tỏ minh đức cho tha nhân. Sách Trung dung cũng nói đến 
hai nẻo đường: 

“Thành kỷ, nhân dã; thành vật, trí dã; tính chi đức dã; hiệp ngoại nội chi 
đạo dã: - #,C.. {E-jU: m3, 2ø: Xfšu*,, 32} Ni”. (Thành 
tựu cho mình là đức nhân, tác thành cho mọi vật là đức trí: đó là công năng 
của bản tính; đó là kết hợp đạo lý cả trong lẫn ngoài.) (Trung Dung, chương 
25). Ở đây, minh minh đức thuộc về “thành kỷ' gọi là nội đạo; thân dân thuộc 
về “thành vật” (chữ vật - #2 ở đây chỉ chung mọi loài, trong đó có loài người), 
gọi là ngoại đạo. 

Mỏ đầu phần nội đạo là câu: “Tr¡ chỉ nhï hậu hữu định...” 


Mỏ đầu phần ngoại đạo là câu “Cổ chi dục minh minh đức ư thiên hạ giả...” 
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Xen vào giữa hai nẻo đường nội ngoại là câu nói về phương pháp tiến bước 
trong mỗi nẻo đường: “ Vật hữu bản mạt; sự hữu chung thủy. Tri sở tiên hậu, 
tắc cận đạo hỹ.” 


Nội đạo: 

Sách Đại học không nói đến nội đạo, nhưng con đường tự làm sáng tỏ minh 
đức của mình chính là nội đạo của sách Trung dung. Làm sáng tỏ mĩnh đức 
chính là thành tựu đức nhân nơi mình. Công giáo gọi đây là đường vào Cửa 
Hẹp. Vào Cửa Hẹp tức là từ bỏ con người riêng tư với những ý tưởng ô trọc 
xa rời ý Chúa. Trong Tân Ước, Đức Giêsu dạy hãy cầu nguyện. Cầu nguyện 
tức là từ bỏ ý riêng để cho ý mình với ý Chúa nên một. Bấy giờ linh hồn trong 
sáng không nhuốm bụi trần. Đó là tình trạng Minh Đức được sáng tỏ trọn 
vẹn. 

Đi vào Minh triết, chúng ta không nên để cho mình vướng mắc trong ngôn 
ngữ để rồi nảy sinh ra những sự kỳ thị đây kia. Nói theo Trang tử thì “được 
cá phải quên nơm, được ý phải quên lời”. 

Khổng tử đã nêu ra quá trình để đạt tới trạng thái minh đức được sáng tỏ 
như sau: 

“Tri chỉ nhĩ hậu hữu định. Định nhỉ hậu năng tĩnh. Tĩnh nhỉ hậu năng an. 
An nhỉ hậu năng lự. Lự nhi hậu năng đắc.” 

“Tri ch” có thể được hiểu trong hai nghĩa: 

- Tri chỉ là biết chỗ dừng lại. Đó là cõi chí thiện. 

- Tri chỉ cũng là biết dừng lại. 

Dừng lại sự ham muốn vô bờ bến của lòng người. Ý tưởng vọng động được 
dừng lại, thì tâm hôn sẽ ổn định. Tâm hồn ổn định sẽ khiến cho cõi tiểm thức 
nội tâm được thĩnh lặng và an bình. Đó là một quá trình đi từ ý thức vào sâu 
trong nội tâm. Ai đã từng tìm hiểu khoa Tâm lý học Tây phương hiện đại qua 
ba ngành: Tâm lý học cổ điển (Psychologie), Phân tâm học (Psychanalyse), 
Tâm lý học các miền sâu (Psychologie des profondeurs), thì sẽ thấy quá trình 
tâm lý được sách Đại học vạch ra: chỉ, định, tĩnh, an, lự rất phù hợp với qui 
trình tâm lý con người. Nếu người tu đạo hướng nội từng bước theo qui trình 
ấy ắt sẽ đắc đạo, tức là đạt được trạng thái minh đức sáng tỏ. 


Ngoại đạo: 


Ngoại đạo là con đường hướng ngoại: hướng về tha nhân, hướng ra xã hội. 
Con đường làm sáng tỏ mĩnh đức cho mọi người của sách Đại học chính là 
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con đường “thành vật” của sách Trung dung. Thành vật theo nghĩa gần gũi 
nhất là thành tựu cho tha nhân. Muốn cho tha nhân cũng “minh minh đức” 
thì phải biết tạo một môi trường thích hợp, một hoàn cảnh thuận tiện. Đối 
với đại chúng, những câu tục ngữ “Có thực mói vực được đạở”, “Phú quí sinh 
lễ nghĩa”, hay “Bần cùng sinh đạo tặc” vẫn có ý nghĩa nhất định, vẫn đáng 
để cho những nhà cai trị suy ngẫm. Vì thế, ở vai trò lãnh đạo quốc gia, người 
quân tử phải lo £r quốc, bình thiên hạ, tức là làm cho đất nước ổn định, xã hội 
thái bình, dân chúng an cư lạc nghiệp, no đủ, rồi mới nói đến chuyện “minh 
minh đúc). Do đó, mỏ đầu phần ngoại đạo, Khổng tử nói: “Cổ chi dục minh 
minh đúc ư thiên hạ giả, tiên trị kỳ quốc.” 

Muốn trị nước thành công, phải biết tể gia. Muốn fể gia, phải tu thân. 
Muốn tu thân, phải chính tâm. Muốn chính tâm, phải thành ý. Muốn thành 
ý, phải trí trí. Muốn trí trí, phải cách vật. Hay nói ngược lại, người cai trị phải 
thành tựu từ bước khởi đầu cho đến bước kết thúc là: vật cách, tri trí, ý thành, 
tâm chính, thân tu, gia tề, quốc trị, thiên hạ bình. 

Thế là nẻo đường đi ra ngoài để thân yêu người (thân dân), giúp mọi người 
làm sáng tỏ mĩnh đức gồm có 8 bước, gọi là Bát điều mục. Trong 8 bước đó, chỉ 
có 3 bước sau (¿ề gia, trị quốc, bình thiên hạ) là những bước chính thức hướng 
ra ngoài; còn ð bước đầu (cách vật, trí tri, thành ý, chính tâm, tu thân) vẫn 
thuộc về chính con người lãnh đạo, ð bước này lại có quan hệ rất chặt chẽ với 
6 bước thuộc nội đạo: chỉ, định, tĩnh, an, lự, đắc. 

Người lãnh đạo nào thành tựu được cả nội đạo và ngoại đạo ấy tức là thành 
tựu được đạo “nội thánh ngoại vương” (trong là thánh, ngoài là vua). Đó là 
một vị Thánh vương, xứng đáng là Thiên tử thay Trời trị dân, thay Trời hoằng 
đạo trong cõi nhân sinh. Xem thế thì, từ xưa đến nay, người ta chỉ lạm dụng 
danh từ Thiên tử để rồi ép buộc dân theo ý mình, chứ thực ra chẳng riêng 
gì nước Trung Hoa, cả nhân loại cũng chưa có một vị Thánh vương như vậy! 

Nói như thế, có phải cho rằng Khổng tử hay là sách Đại học đã nêu ra một 
lý tưởng quá siêu việt, một ảo tưởng vượt quá sức con người hay không? 

Xin thưa, đã gọi là lý tưởng thì phải siêu việt. Khổng tử do công tu học đã 
nêu ra được những nguyên tắc hợp lý, chặt chẽ để xây dựng nên mẫu người 
lý tưởng ấy. Điều đó thật đáng ca ngợi rồi. Còn trong thực hành, những người 
học đạo Nho phải cố gắng, đạt được đến đâu hay đến đó, đạt được càng nhiều 
càng tốt. Đạt được một nửa những nguyên tắc ấy thôi, đã là bậc quân tử rồi. 
Ví thử, nhân loại đạt được một nửa là những quân tử, thì trái đất này đã đổi 
khác. 
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Phương pháp: 


Thực hành nội đạo và ngoại đạo đều cần tới phương pháp. Có phương pháp 
thì tiến hành dễ dàng và sẽ thành công nhanh chóng. Không phương pháp 
công việc thực hành sẽ khó khăn gấp bội, người ta sẽ gặp lúng túng và thất 
bại. 

Đi vào đạo Đại học, phải biết phân biệt gốc, ngọn (bản mạ?) col nặng điều 
chính, coi nhẹ điều phụ, lại phải biết phân biệt đầu cuối (chung thủy) tức là 
biết khởi đầu từ đâu, kết thúc ở đâu. Ngoài ra, trong một chuỗi công việc, 
người thực hành phải biết tiến hành trước sau cho có thứ tự (trên hậu). Việc 
nào cần dành sức nhiều, việc nào chỉ cần dùng sức ít, cũng phải được cân 
nhắc. Đó là sự cân nhắc điều gì là dày (hậu), điều gì là mỏng (bạc), để có một 
sự chú tâm tương xứng. 

Phương pháp của sách Đại học phải được xem như là một thứ luận lý học 
(logique) hay một thứ phương pháp luận (méthodologie) của Nho gia. Luận 
lý ở đây không có tính cách hình thức như của Aristote (Tam đoạn luận). Ñó 
có thể được xem như diễn dịch toán học, từng bước một, mỗi bước dẫn tới một 
kết quả mới. 

Cương lĩnh Đại học bao gồm toàn các hành vi đạo đức. Muốn đạt tới chí 
thiện, các hành vi đạo đức không dành riêng cho ai. Tất cả mọi người, từ vua 
quan, tức là cả hệ thống chính quyền cai trị, cho đến dân đen đều phải tu 
thân. Tu thân là khép mình trong khuôn khổ đạo đức. 

Như thế, ngoài Đạo đức học là những giáo huấn gắn liền với đạo Nho, 
chúng ta còn thấy sách Đại học đề cập tới cả siêu hình học, tâm lý và luận lý 
học. Trong khi triết Tây tách riêng đạo đức, siêu hình, tâm lý, luận lý thành 
các môn riêng biệt, thì sách Đại học gồm chung cả bốn môn trên làm nên một 
thứ triết lý cơ cấu chặt chẽ, nhất quán, bổ sung cho nhau. Đó là một nét đặc 
trưng của triết Đông vậy. 

Đa số các học giả chú trọng vào phần Truyện hơn phần Kinh. Sau đây, 
chúng ta hãy nhìn chung lại mười chương truyện: 

Chương 2 là chương “Tân dân”. Không hiểu vì lý do gì mà người giải thích 
đã xa rời mất hai chữ “thân dân” của phần Kinh. Thậm chí, Trình tử còn 
muốn sửa chữ “thân” ra chữ “tân” nữa. Chu Hy và hầu hết các học giả sau 
này đều đồng ý như vậy. Đó là điều đáng tiếc! 

Chương 5 là chương “Cách vật trí tr thì đã mất hắn. Chu Hy đã đem cách 
lý giải của mình vào, có nói là dựa theo Trình tử; xem chừng ra không hẳn đã 
thể hiện được ý tứ của Khổng tử trong phần Kinh. 
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Còn lại các chương gồm: 


Chương 1 bàn về “minh minh đức” 

Người giải thích chủ yếu trích dẫn mấy câu thuộc phần Chu Thư, Thương 
thư và Ngu thư trong Kinh thư: 

- Một câu có chữ minh đức (nhưng minh ở đây, là động từ, chứ không phải 
là tính từ kết hợp với đức thành minh đức). 

- Một câu có chữ mình mệnh. 

- Một câu có chữ tuấn đức. 

Như thế, phần giải thích 3 chữ minh minh đức ö đây chưa được sáng tỏ 
lắm. 


Chương 3 bàn về “Chỉ ư chí thiện” 

Người giải thích trích dẫn Kinh Thi, và một câu Kinh Thi và cả lời tán 
thán của Khổng tử cũng không cho kẻ hậu sinh thấy rõ được ý nghĩa hai chữ 
“chí thiện”, ngoài hai tấm gương đáng cho hậu thế soi chung: Văn Vương và 
Vệ Vũ Công. Văn Vương gồm đủ năm đức tính nhân, kính, hiếu, từ, tín. Vệ 
Vũ Công là người quân tử nhã nhặn, chịu khó rèn tập tính tốt và có dáng vẻ 
trang trọng, tươi tắn, uy nghi, khiến mọi người phải kính nể. 

Xem thế, phần Kinh không nói rõ, phần Truyện cũng không giải rõ “chí 
thiện” là thế nào. Vậy ngày nay, chúng ta có thể hiểu “chí thiện” ra sao? Chí 
thiện là “trọn lành” thế thì người chí thiện hẳn là một bậc thánh. Thánh 
là gì? Thánh là con người quán Tam tài (thông suốt ba tài năng Trời, Đất, 
Người). Đó là con người lý tưởng có thể thông dự vào năng lực Trời, năng lực 
đất thấu rõ tình người và yêu thương con người. Nhờ có minh đức sáng tỏ, 
bậc Thánh có khả năng tiếp thu được ý Trời, đồng thời có khả năng thông tri, 
truyền đạt ý Trời cho mọi người và tận tụy phục vụ mọi người. 


Chương 4 bàn về “Bản mạt” 

Người giải thích chỉ nêu ra một trường hợp xử kiện để nói về việc biết gốc 
(bản), biết cùng tột. Sự giải thích dường như còn thiếu sót và có vẻ nghèo nàn. 
Chương 6 bàn về “thành ý” 

Người giải thích quả là xuất sắc khi dùng ví dụ: “như ghét mùi hôi thối, 
như ưa thích cảnh đẹp” (như ố ác xú, như hiếu hảo sắc) để nói lên ý thành 


thật. Tư tưởng trong phần này lại có ý qui hết về chương thứ nhất của sách 
Trung dung với 2 lần nhắc lại câu: “Cố quân tử tất thận kỳ độc dã” Thận 
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trọng lúc ở một mình quả là đường lối cần thiết dẫn tới “suất tính” để thành 
tựu thánh đạo. 


Chương 7 bàn về “Chính tâm tu thân” 


Người giải thích cho rằng cần phải chính được tình cảm. Tư tưởng ở đây 
cũng hàm ý qui chiếu về sách Trung Dung: Tình cảm khởi diễn thì phải trúng 
tiết. Trúng tiết là hoà, hoà thì chính đáng. Không trúng tiết thì không có hoà, 
tức là không chính đáng. Ví dụ: không đáng giận mà giận, không đáng sợ mà 
sợ, không đáng vui mà vui, không đáng buồn mà buồn... Những tình cảm đó 
diễn ra không trúng tiết, cho nên không chính đáng. 

Ngoài ra, tình trạng “tâm bất tạ, nói theo nhà Phật là tình trạng “tâm 
viên ý mấ” (lòng vượn ý ngựa), ý tưởng nhảy nhót bâng quơ, xa rời thực tại, 
cũng là tâm bất chính. Giữ cho tâm được chính ấy là £u thân. 


Chương 8 bàn về “tu thân tề gia” 


Người giải thích nhấn mạnh về sự cần thiết phải điều chỉnh sự thiên lệch 
trong tâm mình để yêu, ghét cho chính đáng mới “£u thân, tề gia” được. Ví 
dụ: quá yêu thương con mình, không nhận thấy lỗi lầm của nó thì không “tể 
g1a” được. 


Chương 9 bàn về “tề gia trị quốc” 


Người giải thích cho rằng nhà là gốc của nước. Trước khi nghĩ đến việc trị 
nước, phải lo điều chỉnh việc nhà. Thế mà trong việc nhà lại cần phát triển 
các đức hiếu, đễ, từ. Giữ trọn đạo hiếu, đễ, từ thì gia đình có sự kính nhường, 
có phép tắc, có tình yêu thương, tức là £ề gia. Đem những đức tính ấy triển 
khai ra ở qui mô lớn hơn tức là trị quốc. Người viết đã trích dẫn Kinh Thư 
(Khang Cáo), Kinh Thi để biện minh cho lý luận của mình. 

Chương 10 bàn về “Trị quốc bình thiên hạ” 

Người giải thích đã triển khai đức hiếu thành đức lão, đức đễ thành đức 
trưởng, đức từ thành đức tuất. Từ ba đức khởi đầu này, đạo lý £rị quốc được 
chuyển sang đạo thứ: “Kỷ sở bất dục vật thi ư nhân.” (Điều gì mình không 
muốn đừng làm cho người.) Đó chính là đạo “hiệt cử”, là khuôn vàng thước 
ngọc trong việc đối xử với tha nhân. 

Như vậy, việc trị nước phải đặt căn bản ở đức. Có đức mới giữ được mệnh 
trời, mới được dân ủng hộ. Giữa đức và tài (của cải), phải xem đức là gốc, là 
chính; còn £à¡ (của cải) chỉ là ngọn, là phụ. Nguyên tắc về bản mạt (gốc ngọn) 
trong phần Kinh đã được triển khai ở đây rất kỹ lưỡng. 
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Không những phải xem của cải là phụ, mà ngay cả tài năng cũng không 
phải điều trọng yếu đối với bậc lãnh đạo quốc gia. Giữa đức hạnh và tài năng, 
đức phải được trọng hơn. Có đức mới quy tụ được những kẻ hiền tài, mới an 
được dân. Vận dụng đức trong việc trị nước tức là thì hành nhân nghĩa đó 
vậy. Việc chính trị thượng tôn điều nghĩa, mọi người đều theo điều nghĩa, mọi 
thứ lợi lộc trong nước đều qui về nghĩa, thì không có ai bị bóc lột, kinh tế sẽ 
phát triển tốt đẹp. Nghĩa chi phối mọi sinh hoạt trong nước thì tất cả đều là 
anh em, thiên hạ ắt sẽ được thái bình. 


Tóm lại, cả hai phần Kinh và Truyện trong sách Đại học đều sát cánh với 
nhau cùng đề cao đạo đức. Trong cõi nhân sinh, cá nhân và xã hội luôn luôn 
liên kết với nhau. Xã hội tốt đẹp là do mỗi cá nhân, tức là mỗi phần tử tốt đẹp 
kết hợp lại. 

Nêu ra những phương thế đặc biệt, phác họa ra những viễn cảnh huy 
hoàng mà không có những con người tương xứng thì cũng bằng không. Con 
người muốn trở nên tốt đẹp thì phải tu thân. Tu thân không phải là gò bó theo 
thứ giáo điều khổ hạnh, khắt khe nào. Tù thân tức là làm cho minh đức trong 
con người được sáng tỏ. 

Như thế đạo lý trong sách Đại học là đạo lý nhất quán từ cá nhân tới đoàn 
thể, cần thiết cho mọi người không phân biệt chủng tộc, tín ngưỡng, tôn giáo. 
Cho nên có thể coi đạo lý nhất quán này là đạo thống chung của nhân loại, 
không bị hạn cuộc trong không gian và thời gian, không bao giờ lỗi thời. Phần 
Kinh là một bản văn thật gọn gàng, ý tứ chặt chẽ, súc tích, sâu sắc. Xét về 
mặt nguyên tắc chủ đạo, phần Kinh này không hề thua sút một bản văn nào 
trong lịch sử tư tưởng triết học của nhân loại. 
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Tử Trình tủ viết: “Bất thiên chỉ vị trung, bất dịch chi vị dung. Trung 
giả thiên hạ chỉ chính đạo; dung giả thiên hạ chỉ định lý.” Thử thiên nãi 
Khổng môn truyền thụ tâm pháp, Tử tư khủng kỳ cửu nhỉ sai dã, cố bút 
chỉ ư thư, dĩ thụ Mạnh tử. Kỳ như thủy ngôn nhất lý, trung tán vi vạn 
sự, mạt phục hợp vi nhất lý. Phóng chỉ tắc di lục hợp, quyện chi tắc thối 
tàng ư mật, kỳ vị vô cùng, giai thực học dã. Thiện độc giả, ngoạn sách 
nhi hữu đắc yên, tắc chung thân dụng chi, hữu bất năng tận giả hỹ.” 


Dịch nghĩa: 


Chương câu của Chu Hy! 


Thây Trình tử nói? Không thiên lệch gọi là trung, không dời đổi gọi là 
dung. Trung là con đường chính đáng của mọi người, dung là cái lẽ nhất 


1 Chu Hy (1130 - 1200): hiệu là Hối Am, đậu Tiến sĩ dưới triều Tống Cao Tông. Ông đã đem hai bản 
văn trích trong sách Lễ Ký là Đại học và Trung dung, phân thành chương, thành câu, rồi kết hợp với 
hai sách Luận ngữ và Mạnh tử làm thành bộ Tứ Thư của Đạo Nho. 

2 Trình Tử: tên là Trình Hạo (1032 - 1085), hiệu là Minh Đạo, đậu Tiến sĩ dưới triều Tống Thần Tông. 
Em ông là Trình Di (1033 - 1107), hiệu là Y Xuyên. Hai anh em ông là những đại nho trong đời Tống, 
có công nghiên cứu, gom góp, chú giải kinh truyện của Đạo Nho, được Chu Hy sau này tôn làm bậc 
thầy. 
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định của mọi người. Bản văn này là tâm pháp' được trao truyền trong 
Của Rhổng, ông Tử Tư ?sợ rằng lâu dần bị sai lạc đi, cho nên viết thành 
sách, để trao cho ông Mạnh Tử.3 Sách ấy, những lời ban đầu nói đến một 
lý duy nhất, ở đoạn giữa trải ra muôn việc, phần cuối lại kết hợp thành 
một lý duy nhất. Mỏ rộng ra thì đây sáu cõi,* thu lại thì lui vào ẩn náu 
nơi kín đáo. Vị của nó vô cùng, đều là thực học. Người khéo đọc sách suy 
nghĩ tìm tòi mà đạt được, thì dùng suốt đời; không thể cạn hết vậy.” 


BÌNH GIẢI: 


Hai chữ “Trung dung” này đã từng gây khá nhiều sự hoang mang và bất 
đồng trong ý kiến của các học giả Nho học xưa nay. Trong bản dịch “Trung 
Dung tập chứ”, ông Hồng Liên Lê Xuân Giáo cho rằng kể cả Trung Hoa và 
Việt Nam “Đạo Trung dung đang còn là một con voi trước một đàn người mù” 
(Trung Dung tập chú, trang 7). Câu này có nghĩa: Trung dung là thế này, 
Trung dung là thế nọ, tùy theo ý kiến riêng của mỗi học giả; chẳng khác gì 
câu chuyện đám người mù sờ voi bằng tay: người này cho voi là con đỉa lớn 
khi sờ thấy cái vòi, người kia cho voi là cây cột khi sờ thấy cái chân, người nọ 
cho voi là cây chổi khi sờ thấy cái đuôi... 

Thậm chí, dịch giả Lê Xuân Giáo còn trích dẫn lời của ông Trương Chỉ 
Động, một vị tiến sĩ dưới triều Quang Tự nhà Thanh nói: 


“Từ trước tới nay, người ta đã dùng rất nhiều văn tự và ngôn ngữ để 
lý giải đạo Trung dung. Nhưng cho tới nay, người ta vẫn chưa ai biết 
đạo Trung dung đang là cái gì! Đúng là người ta đã dùng những từ ngữ 
không ai hiểu để giải thích một cái không ai hiểu.” 
(Sđd: trang 7). 
Ö Việt Nam, theo ông Lê Xuân Giáo, vào những năm 1929 - 1980, cụ Phan 
Khôi đã viết trong Phụ nữ tân văn như sau: 


“Nsày trước, chúng tôi đi học và đi thi chữ Hán đã căn cứ vào lời chú 
giải của ông Chu Hy, một đại nho triều Tống, rồi dịch nghĩa đạo Trung 
dung như thế này: 


1 Tâm pháp: phương pháp trao truyền đạo lý bằng đường lối kín đáo qua hành vi và tâm tư giữa thầy 
trò, ít dùng ngôn từ 

2 Tử Tư: tên là Khổng Cấp, cháu nội đức Khổng Tử, viết sách Trung dung. Ông được coi như người 
nắm được học thuyết chính tông của Khổng tử; người đời sau tôn ông là Thuật thánh. 

3 Mạnh Tử (372 - 289 trước Công nguyên) tên là Mạnh Kha, sống vào thời Chiến quốc bên Trung 
Hoa, môn đệ của Tử Tư, viết sách Mạnh Tử. Người đời sau tôn ông là Á thánh. 

4 Sáu cõi (lục hợp): bầu trời, mặt đất, và bốn phương: đông, tây, nam, bắc. 
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“Trung là chính giữa. Không thiên lệch bên nào. Dung là bình thường, 
không thái quá, không bất cập. Trung dung là cái thế quân bình ở vào 
tình huống nào, trạng thái nào cùng giữ được cái thế điều hoà của 
nguyên lý bình thường.” 

(Sđd, trang 8). 


Cụ Phan Khôi đã viết thêm: 


“Nếu đúng vậy, thì đạo Trung dung là một triết thuyết chủ trương lưng 
chừng, nửa mỡ, nửa nạc, không dút khoát lập trường; là cái không trắng, 
không đen, mà là luốc luốc.. Nói như thế, ai thực hành được đạo Trung 
dung trong việc lập thân xử thế, sẽ thành một anh chàng ba phải.. hay 
sao?” 

(Sđd, trang 8). 


Cũng theo dịch giả Lê Xuân Giáo, cụ Nguyễn Huy Nhu, tiến sĩ triều 
Nguyễn, hội trưởng Hội Cổ học Huế, đã nói với người thư ký hội Khổng Học 
Sài Gòn về nội dung thuyết Trung dung như sau: 


“Thật ra, chúng tôi thời trước học sách Trung dung cũng chỉ học cho nhồ 
một số câu để khi đi thi trích dẫn vào bài thi, cho đậu Cử nhân, tiến 
sĩ, chứ thực tế nội dung yếu chỉ của triết thuyết Trung dung, chúng tôi 
cũng vẫn chưa hiểu nổi.” 
Rồi cụ Nhu lại tiếp: 
“Và đây không phải riêng một cá nhân tôi, mà cho tới cả các cụ Khôi 
Thám xưa, đối vói triết thuyết Trung dung cũng chung chung một tình 
trạng đó.” 
(Sđd, trang 9). 
Ông Lê Xuân Giáo lại còn nêu ra một số học giả Tây phương đã dịch hai 
chữ “Trung dung” như thế này: 
- Trung dung là trung tâm điểm đúng nhất (/uste milieu). 
- Trung dung là trung tâm điểm bất biến (milieu invariable). 
- Trung dung là trung đề của một tam đoạn luận (le moyen terme). 
(Sđd: trang 9) 
Rồi ông Lê Xuân Giáo kết luận: 
“Tuy nhiên, họ dịch như thế cũng như bao người Việt Nam chúng ta đã 
dịch, chẳng làm cho ai hiểu thêm được gì hết.” 
(Sđd: trang 10). 
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Ngoài ra, trong tập sách Đại học, Trung dung của cụ Đoàn Trung Còn, nhà 
Phật học kiêm Nho học lão thành này đã nói về học thuyết Trung dung như 


sau: 


“Học thuyết ấy có phần giống với lý “Irung đạo” của nhà Phật! Đức Phật 
Thích Ca từng khuyên tín đồ tránh xa hai lối cực đoan: đừng sa ngã vào 
nơi dục lạc mà hại thân thể, đừng khư khư chịu khổ hạnh mà hại tâm 
trí, lúc nào ý kiến, sự suy xét, lời nói, việc làm, đời sống, cuộc tỉnh tấn, 
ý niệm và ý định đều phải giữ cho chơn chánh, từ hoà, như vậy được, ắt 
sẽ thành Thánh, thành Phật. Đức Thánh Khổng dạy đệ tử nên tránh 
xa sự thái quá và sự bất cập, đừng để cái tâm chênh lệch qua nẻo tà, ác, 
tham lam, phải cố gắng theo những đức nhân, nghĩa, lễ, trí, tín, đặng 
giữ mình và xử đời.. Vậy thì, bởi thuyết Trung dung và Trung đạo, hai 
bực Thầy Tổ gần với nhau; mà những hàng môn đồ của hai giáo cũng có 
lắm phần hạp với nhau trong sở hành nữa vậy.” 

(Trung dung, dịch giả Đoàn Trung Còn, trang 37). 


Xem ra, một cách chung chung; xưa nay người ta thường hiểu chữ “trung” 
theo nghĩa “trung bình” và chữ “dung” theo nghĩa “dung hoà”. Nếu chỉ là thế 
thì học thuyết Trung dung chẳng có gì đặc biệt, chẳng có gì là cao thâm! 

Tuy nhiên, cụ Phan Khôi đã không đồng ý: 


“Đạo Trung dung của thánh hiền lẽ nào lại có thể như thế được (?) chỉ 
tại chúng ta chưa thấu triệt yếu chỉ đấy thôi.” 
(Sđd: trang 8). 


Riêng cụ Phan Bội Châu đã nhận xét về sách Trung dung như sau: 


“Bản sách này ở trong Khổng Học là một bản sách rất cao, bàn đạo lý rất 
thâm thúy, góp cả thiên đạo và nhân sự, đủ cả lý luận và sự thực. Xem 
ở trên mặt chữ và chương cú, không được dễ hiểu như Đại học và Luận 
ngữ. Học giả bắt đầu vào cửa Khổng học thiệt chưa có thể lĩnh hội được 
cả tuyển thư.” 

(Khổng học đăng, Quyển I: Phan Bội Châu, trang 310). 


Trước những ý kiến nêu trên và để cho sáng tỏ hơn về học thuyết Trung 
dung, giờ đây chúng ta hãy tìm hiểu lại những lời của Trình Tử: “Bất thiên 
chỉ vị Trung, bất dịch chi vị dung. - ®ià> ?8*?. ®3>đñ.. ” (Không thiên 
lệch gọi là trung, không đời đổi gọi là dung.) 
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Trong câu này, chữ “trung” và chữ “dung” có vẻ như là hai động từ (verbe). 
Trung là không thiên lệch, dung là không dời đổi. Và câu này hàm ý một túc 
từ (complémen9): không thiên lệch, không dời đổi khỏi “cái gì đổ. “Cái gì đổ 
là túc từ (complément) được hiểu ngầm; có thể đó là cú pháp của cổ nhân, và 
cũng có thể là cổ nhân (Trình Tử) muốn đánh đố độc giả, muốn cho độc giả 
phải động não. Có động não mới xứng đáng được nghe lời chân lý thiên thu! 
Đây cũng là một ngữ pháp thường được dùng trong Kinh sách của các bậc 
thánh hiền xưa, kể cả Kinh Thánh Công giáo cũng vậy. Đức Giêsu cũng đã 
từng nói: “Hãy xin, thì sẽ được, hãy tìm thì sẽ gặp; hãy gõ thì sẽ mỏ cho. Vì 
bất cứ ai xin thì được, ai tìm thì gặp, và ai gõ thì được mỏ chở” (MT: 7, 7 - 8). 
Phải thành khẩn gõ, thành khẩn tìm, mới có thể hiểu được lời chân lý! 

“ái gì đỡ được hiểu ngầm trong câu nói của Trình tử sẽ được thứ tự trình 
bày trong 33 chương sách Trung dung do Tử Tư thuật lời của Đức Khổng tử. 
Đó là “thiên mệnh, thiên đạo, nhân đạo”. 

Như vậy câu của Trình tử phải được hiểu đầy đủ là “không thiên lệch, 
không đời đổi khỏi thiên mệnh, thiên đạo và nhân đạở”. Đó là cấp độ thứ nhất 
của ý nghĩa hai chữ “trung dung”. 

Câu tiếp theo của Trình tử là: 

“Trung giả, thiên hạ chỉ chính đạo; dung giả, thiên hạ chỉ định lý. - tP 3Ÿ 
T+ #iš: 4X Tz## .” (Trung là con đường chính đáng của mọi người, 
dung là cái lẽ nhất định của mọi người.) 

Trong câu này, chữ “trung” và chữ “dung” lại là danh từ (nom). Trung dung 
không còn là động từ (verbe), mà là danh từ (nom). Vậy, ở đây Trung dung chỉ 
đến một “cái gì đ'. Đọc kỹ 33 chương sách Trung dung, chúng ta sẽ biết “cái 
øì đổ chính là “thiên mệnh, thiên đạo, nhân đạở”. 

Trung dung nói vắn tắt lại là một chữ trung: đó là thiên mệnh, là Thái cực 
tiềm tàng trong con người; đó là ¿hiên đạo ch1 phối vũ trụ vạn vật; đó là nhân 
đạo trong sự giao tiếp giữa người với người. 

Theo Trạng Trình Nguyễn Bỉnh Khiêm, trung là toàn thiện. Năm Nhâm 
Dần (1542), cj Nguyễn Bỉnh Khiêm nhân dạo chơi bên bờ sông Tuyết giang, 
thấy chữ frung có ý nghĩa bao quát đạo làm người, nên đã cho xây một cái 
quán, đề tên là quán Trung tân. Tân là cái bến, trung là toàn thiện. Cụ muốn 
mọi người hãy đứng lại nơi bến bờ toàn thiện. Trung tân là cứu cánh của mỗi 
người. Vì thế cụ đã viết một bài minh tỏ ý nguyện trên bia đá dựng trên bến 
sông; trong đó có đoạn văn như sau: 
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“Quán dĩ Trung tân danh, hà sở thủ nghĩa. Dư ngũ chỉ viết: Trung giả 

trúng dã, toàn kỳ thiện vi trung, bất toàn kỳ thiện tắc phi trung dã. Tri 

sở chỉ vi yếu tân, bất tri sở chỉ tắc mê tân hỹ.” (Quán sở dĩ có tên Trung 

tân, điểu này mang nghĩa ra sao. Ta muốn nói rằng: Trung là đúng, 

thành toàn điều thiện là trung, không thành toàn điều thiện thì chẳng 

phải trung. Biết chỗ dừng lại là bến trọng yếu, không biết chỗ dừng lại 
tức là bến mê vậy.” 

(Trung tân quán bị minh, Trạng Trình. 

Tài liệu của Lê Hữu Mục. 

Trích theo Trung dung giảng luận 

của Nguyễn Văn Thọ, 

bản đánh máy, trang 35). 

Cụ Nguyễn Bỉnh Khiêm cũng như các bậc thánh hiền trong đạo thống 
Nho giáo luôn cho rằng Trời (thiên) là một thực tại toàn thiện. Cho nên £hiên 
mệnh, thiên đạo và nhân đạo, tất cả thoát thai từ Trời, đều toàn thiện. Vậy 
toàn thiện là Trung dung, là chính đạo, là định lý của mọi người. Đây là cấp 
độ thứ hai của ý nghĩa hai chữ “Trung dung”. 

Tạm phân ý nghĩa Trung dung ra hai cấp độ như trên cốt cho dễ hiểu, 
chứ thực ra có thể gồm thâu lại một. “Thiên mệnh, thiên đạo và nhân đạo là 
chính đạo, là định lý của mọi người, không được thiên lệch và dời đổi. Nếu 
có lệch lạc và dời đổi sẽ tạo nên sự khủng hoảng: khủng hoảng nơi cá nhân, 
gia đình và xã hội, khủng hoảng luôn cả vũ trụ tức môi trường thiên nhiên 
chung quanh.” 

Bản văn này vốn là một tâm pháp trong Cửa Khổng, trước khi được Tử Tư 
viết thành bản văn để trao cho Mạnh tử thì nó ở dạng “bất thành văn”, nghĩa 
là những lời truyền miệng, cộng thêm các hành vi và các ẩn ý trong tâm tư. 
Tâm pháp đòi hỏi thầy phải làm gương cho trò và đòi hỏi trò phải thành khẩn 
noi gương thầy mà thực hành, lâu ngày mới tiếp thu được. Đạo Trung dung 
hay sự toàn thiện không phải là một bản văn chỉ để học thuộc lòng như kiểu 
học vẹt. Do đó, trước khi Tử Tư viết ra trao cho Mạnh tử thì đạo Trung dung 
chỉ là một tâm pháp được Khổng tử truyền cho các môn đệ, trong đó những 
người tâm đắc nhất có Nhan Hồi, Tăng Sâm, sau đó mới truyền tới Tử Tư. 

Có lẽ Tử Tư đã linh cảm rằng sau Mạnh Tử tâm pháp ấy có thể bị sai sót 
hay thất truyền, cho nên ông mới viết thành bản văn như thế. Vì thiếu những 
tác phong, những hành vi thiện hảo, những nét linh động của một bậc thầy 
hỗ trợ, do đó bản văn Trung dung trở thành khô chết, khó hiểu. 
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Những lời ban đầu của sách Trung dung nói đến một lý duy nhất: đó là 
“thiên mệnh], là “tính bản nhiên” của con người. 

Ỏ đoạn giữa, gồm 31 chương, đạo Trung dung được trải ra muôn việc: đó 
là đạo của người quân tử và cũng chính là thiên đạo bao trùm vũ trụ. Người 
quân tử theo đạo chỉ việc tiến bước trong đường nhân đức, vui sống trong mọi 
hoàn cảnh. Bởi vì Trung dung là thiên đạo cho nên một nền chính trị lý tưởng 
cũng phải đặt căn bản trên đạo ấy. Từ các bậc lãnh đạo cho tới dân chúng, mọi 
người trên dưới đều lo tu đức thì dân mới giàu, đất nước mới thịnh trị thái 
bình... Đó là nhân đạo phải đi theo thiên đạo. Trung dung là chính đạo, cho 
nên các vị thánh nhân đời trước đều chủ trương như thế, và cho đến muôn đời 
sau, có thánh nhân nào ra đời cũng sẽ giảng dạy đạo lý ấy... 

Bang đến chương cuối, Trung dung lại kết hợp thành một lý duy nhất: đó 
là đề cao “minh đúc, là thiên mệnh, là tính bản nhiên thụ bẩm bởi Trời. 

Như vậy, sách Trung Dung khởi đầu cũng từ chữ £hiên và đóng lại cũng ở 
chữ thiên. 

Bởi vì Trung dung bao gồm cả thiên đạo và nhân đạo cho nên nếu triển 
khai ra, đạo ấy đề cập tới cả nhật, nguyệt, tinh cầu trên bầu trời, chi phối cả 
núi sông, cây cỏ trên mặt đất, và ảnh hưởng tới mọi người khắp bốn phương. 
Do đó Chu Hy nói: “mở rộng ra thì đây sáu cõ?' (Phóng chỉ tắc đi lục hợp - 2t 
+R| ï8zx 2`) 

Tuy nhiên, Trung dung lại cũng là thiên mệnh, là tính bản nhiên, vì thế 
nếu “thu lại thì đạo ấy ẩn kín” trong tâm hồn mỗi người. (Quyện chi tắc thối 
tàng ư mật - 5> R\|‡É 3⁄3* #) 

Đối với những người có tâm cầu đạo, tha thiết đi tìm chân lý thì Trung 
dung có sức cuốn hút vô cùng. Đó chính là đạo mà Khổng Tử đề cập tới trong 
sách luận ngữ: “Triêu văn đạo, tịch tử khả hỹ.” (Buổi sáng được nghe đạo, 
chiều chết được rồi.) (L.N: Lý Nhân, 8). 

Người nào có thành tâm thiên chí khéo đọc sách này sẽ cố gắng suy nghĩ, 
tìm tòi, tu tập, hẳn là có thể vận dụng đạo Trung dung trong mọi tình huống 
của đời người mà kết quả thì vô hạn. 
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Thiên mệnh chỉ vị tính, suất tính chi vị đạo, tu đạo chi vị giáo. 


Đạo dã giả, bất khả tu du ly dã; khả ly phi đạo dã. Thị cố quân tử giới 
thận hồ kỳ sở bất đổ, khủng cụ hồ kỳ sở bất văn. 


Mạc hiện hồ ẩn, mặc hiển hồ vi, cố quân tử thận kỳ đợc dã. 


Hỷ, nộ, ai, lạc chỉ vị phát, vị chỉ trung; phát nhi giai trúng tiết, vị chỉ 
hoà. 


Trung dã giả, thiên hạ chi đại bản dã; hoà dã giả, thiên hạ chỉ đạt đạo 
dã. Trí trung hoà, thiên địa vị yên, vạn vật dục yên. 
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Hữu đệ nhất chương, Tử Tư thuật sỏ truyền chi ý dĩ lập ngôn. 


Thủ minh đạo chỉ bản nguyên xuất ư thiên nhi bất khả dịch, kỳ thực thể 
bị ư kỷ nhi bất khả ly. 
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Thứ ngôn tôn duõng tỉnh sát chi yếu. 

Chung ngôn thánh thần công hóa chi cực. 

Cái dục học giả ư thử, phản cầu chư thân nhi tự đắc chi, dĩ khứ phù 
ngoại dụ chỉ tư, nhỉ sung kỳ bản nhiên chỉ thiện. 
Dương thị sở vị nhất thiên chỉ thể yếu thị dã. 
Kỳ hạ thập chương, cái Tử Tư dẫn Phu tử chi ngôn đĩ chung thử chương 
ch nghĩa. 
Dịch nghĩa: 

Cái phần của Trời ban cho gọi là tính, tuân theo tính gọi là đạo, sửa theo 
đạo gọi là giáo. 
Đạo là cái không thể lìa xa giây phút nào, có thể lìa được thì chẳng phải 
đạo nữa. Vì vậy người quân tử câu thúc lấy mình, cẩn thận chỗ không 
(a1) xem thấy, sợ hãi ở chỗ không (a1) nghe thấy. 
Đừng cho rằng giấu kín mà không bày ra, đừng cho rằng nhỏ bé mà 
không sáng rõ, cho nên người quân tử cẩn thận lúc ở một mình. 
Mừng, giận, thương, vui chưa phát ra, gọi là trung; phát ra mà đều đúng 
mực, gọi là hoà. 

Trung là cái gốc lớn của mọi người, hoà là đường lối thành tựu của mọi 
người. 
Làm hết mức đạo trung hoà, thì trời đất được đúng ngôi, muôn vật được 
nuôi nẵng vậy. 

® 

Trên đây là chương thứ nhất, Tử Tư thuật lại những ý tứ mà ông đã 
được trao truyền để lập ngôn. 
Phần đầu (nói về) nguồn gốc của đạo sáng xuất phát ở Trời không thể 
đời đổi, thực thể của đạo đầy đủ ở ta không thể hìa bỏ. 

Tiếp theo nói đến tính cách quan yếu của sự bảo tôn, bồi dưỡng, suy 
nghĩ, xem xét (tâm hồn mình). 

Cuối cùng nói đến sự cùng cực về công năng hóa dục của thực tại siêu 
hình (Thánh Thần). 

Bèn nhân đó muốn các học giả quay về tìm ở chính mình mà tự đắc đạo, 
để khử trừ đi tư dục của những cám dỗ bên ngoài, mà làm cho đầy cái 


tính thiện vốn có của mình. 
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Họ Dương' cho rằng đoạn này là một thiên trọng yếu (trong sách Trung 
Dung) là đúng. 


Mười chương dưới đây do Tử Tư dẫn lời Khổng Phu Tử để làm trọn hết 
ý nghĩa chương này. 


BÌNH GIẢI: 


Chu Hy, Dương Thời và hầu hết các học giả nghiên cứu Nho học từ trước 
đến nay đều cho rằng chương nhất trong sách Trung Dung này là chương 
quan trọng nhất, là nền tảng của học thuyết Trung Dung, cho nên chúng ta 
hãy cố gắng giải bày một cách cẩn thận. 

Trong Luận ngữ, Tử Cống đã từng nói: “Phu tử chỉ văn chương, khả đắc 
nhỉ văn dã; Phu tử chỉ ngôn tính dữ thiên đạo, bất khả đắc nhi văn đã.” (Văn 
chương của Phu tử có thể được nghe; còn lời của Phu tử nói về “tính” cùng với 
“thiên đạo”, không thể được nghe vậy.) (Luận ngữ, Công dã tràng, 12). 

Theo Tử Cống, Đức Khổng không hay nói về tính và thiên đạo. Vậy cớ sao 
ở chương này Tử Tư lại mở đầu sách bằng “thiên mệnh, tính và đạo” là những 
điều quá cao siêu, diệu huyền? 

Xin thưa: Chu Hy đã từng nói ở phần mở đầu: “Bản văn này là tâm pháp 
được trao truyền trong Cửa Rhổng..” Tâm pháp là bí pháp truyền bằng tâm 
tư, khác với phương pháp công truyền giảng dạy rõ ràng cho mọi người. Trong 
tâm pháp, thầy nói ít, trò phải cảm nghiệm lấy và hiểu nhiều; không những 
dùng lời mà thầy còn dùng cử chỉ, dáng điệu, phong cách sống... để gây ấn 
tượng trên học trò. Dĩ nhiên, tâm pháp chỉ dành cho một thiểu số đệ tử ưu 
tuyển có đạo căn thâm hậu mà thôi. 

Trong Nho giáo, tâm pháp Trung dung này đã được Khổng tử truyền cho 
Nhan Hồi, Tăng Sâm là những cao đệ; sau đó Tăng Sâm mới truyền cho Tử 
Tư. Ở thời Tử Tư, những học thuyết siêu hình đã nảy nở nhiều cho nên Tử Tư 
phải viết ra tâm pháp này trao cho Mạnh tử để cố gắng duy trì chính đạo. Cụ 
Phan Bội Châu đã nói về điểm này như sau: 


“Ở đời đức Khổng tử, ít người nói đến tính, mà học thuyết ở đời ấy 
chuyên trọng sự thực, chưa cần nghiên cứu tói triết lý; nên tuyển (toàn) 
bộ Luận ngữ chỉ cần dạy người bằng một chữ “nhân” và 2 chữ “trung, 
thứ”. Nếu học giả thực hành cho được chữ “nhân” và 2 chữ “trung, thứ” 
thời “tính” với “thiên đạo” mới có thể nhận hội được đến nơi. Chứ như đời 

1 Họ Dương: tên là Dương Thời (1053-1135), môn đê của Trình Hạo và Trình Di. Dương Thời là thầy 
của La Tòng Ngạn, La Tòng Ngạn là thầy của Lý Đồng, Lý Đồng là thầy của Chu Hi (theo Phùng Hữu 
Lan trong Trung quốc triết học sử). 
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thầy Tử Tư thời học thuyết các nhà đã phát hiện nhiều tư tưởng huyền 
bí, như Trang tử có bài Thiện tính, Mặc tử có bài Thiên chí.. Cuối đời 
Xuân Thu đầu đời Chiến quốc, những môn học thuyết đó thịnh hành, 
những nhà ngôn tính, ngôn thiên, chia đường rẽ lối, thậm chí khinh bạc 
nhân nghĩa, sùng thượng hư vô. Đến lúc bấy giờ mà muốn cứu thế đạo, 
chính nhân tâm, tất phải biện minh “thiên”, “tính” cho xác đáng mới 
mong đem lý luận mà chứng ở nơi thực hành.” 

(Khổng học đăng, Quyển I: Phan Bội Châu, trang 311-312). 

Cho nên, chúng ta không nên lấy làm lạ rằng môn huyền học Trung dung 
này không phải do Khổng tử viết mà lại do một người cháu là Tử Tư viết. Sau 
đây chúng ta sẽ tìm hiểu từng câu của chương sách này: 

Thiên mệnh chỉ vị tính: 

Cái phần của Trời ban cho gọi là tính. Trong câu này “thiên mệnh” không 
nên hiểu là mệnh lệnh (một lời truyền phán) mà cần hiểu là một “cái của”, 
một “thực thể siêu hình" của Trời đặt vào con người. Về điểm này, Kinh 
Thánh Cựu Ước nói theo kiểu huyền thoại như sau: “Yavê Thiên Chúa đã nắn 
hình người với bụi lấy từ đất dai và Người đã hà hơi sống vào mũi nó và người 
đã thành mạng sống.” (Khởi nguyên: 2, 7) “Hơi sống” ö đây là “thiên mệnh” và 
cũng chính là “lĩnh hồn” con người. Nó cũng chính là “hình ảnh, họa ảnh của 
Thiên Chúa” theo như lời Kinh này: “Và Thiên Chúa đã phán: “Ta hãy làm ra 
người theo hình ảnh Th, như họa ảnh Ta.” (Khởi nguyên: 1, 26). 

Tử Tư gọi “thực thể siêu hình" ấy là tính. Chữ tính (I*) kết hợp bởi bộ tâm 
(†) và chữ sĩnh (+). Tâm (*>) chỉ nguồn sáng tâm linh, sinh (#) có nghĩa là 
sự sống. Do đó tính (1#) là sự sống tâm linh hay sự sống sáng láng, sự sống 
thánh thiện. Vì thế, đi trong đạo thống Nho giáo chính truyền, Mạnh tử đã 
chủ trương “nhân chi sơ, tính bản thiện” (con người thuở ban đầu, tính vốn 
lành). 

Hiểu được huyền nghĩa của chữ “tính”, nhà Nho Nguyễn Công Trứ cho 
rằng cả đạo Phật và đạo Nho cùng lập giáo như nhau: “Chữ kiến tính cũng 
là suất tính” (Vịnh Phật). Người Công giáo sa ngã phạm tội tức là đánh mất 
“Tính”, tức là “mất linh hồn”, là rời bỏ Thiên Chúa; bao giờ sám hối, đi trong 
chính đạo thì gọi là được “rỗi linh hồn”, được “kết hợp với Chúa”. 

Tương tự như thế, bên Ấn giáo, cái phần của Brahman (Thực tại vĩnh 
hằng) ở trong con người gọi là Atman. Cho nên châm ngôn quan trọng nhất 
của Ấn giáo là “Ta Tvam Asi ” (cái ấy chính là ngươi): cái ấy là Brahman, 
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ngươi là Atman. Atman tiềm tàng ở trong con người như quan niệm Thiên ở 
trong con người, tức là Thiên mệnh (tính) vậy. 

Trở lại với quan niệm của Công giáo, khi nói: vào lúc ban sơ, loài người sa 
ngã phạm tội thì “cửa thiên đàng đóng lại”. Cách nói này có nghĩa là: chữ tính 
(†‡) đã bị rót mất bộ tâm († ), còn lại chữ sinh (+), con người chỉ còn lại sự 
sống trần tục, kiểu thú vật, mất sự sáng tâm linh chiếu soi, cho nên hóa ra 
mù quáng, còn thấy đâu được cửa thiên đàng nữa. Tuy cửa thiên đàng vẫn mở 
đó, nhưng không thấy nẻo vào, thì cũng coi như cửa thiên đàng bị đóng lại. 


Suất tính chỉ vị đạo: 


Tuân theo tính gọi là đạo. Tuân theo tính là đi trong nẻo đường trọn lành 
của Trời; đó chính là đạo. Chữ đạo (¿#) kết hợp bởi bộ sước _) với chữ thủ ( 
*). Bộ sước chỉ bước đi: yếu tố động (dương); chữ thủ chỉ cái đầu: yếu tố tĩnh 
(âm). 

Kinh Dịch nói: “Nhất Âm, nhất Dương chỉ vị đạo; kế chỉ giả thiện dã, thành 
chi giả tính dã.” (Một âm, một dương gọi là đạo, nối tiếp đạo ấy tức là được 
tốt lành, thành tựu đạo ấy là đạt được tính vậy.) (Dịch: Hệ từ thượng, V, 1-2). 

Thực ra chữ fính (}‡) cũng là một cặp âm dương, trong đó: bộ tâm (†), 
nguồn sáng tâm linh là yếu tố dương, chữ sinh (#), sự sống là yếu tố âm. 
Thiên là Trời thì vượt trên âm dương, nhưng cái phần của Trời (thiên mệnh) 
đã vào con người thì ở trong qui luật âm dương. 

Tuy nhiên, chỉ cần giữ được qui luật âm dương đã là đạo, là thiện, là tính 
rồi. Ví dụ: luật yêu người cũng không ra ngoài luật âm dương. Ta là dương, 
người là âm. Ta không lấn người, không hại người, không bắt người lụy phục 
ta, ta không bóc lột sức lao động của người, trái lại tôn trọng người. Đó là ta 
giữ luật âm đương trọn hảo. Hoặc ta giữ luật một vợ, một chồng, thức ngủ có 
chừng mực, ăn uống có điều độ, hít thở nhịp nhàng... cũng là ta giữ qui luật 
âm dương trong đời sống, tức là đã đi trong điều thiện rồi. 

Tu đạo chỉ vị giáo: 

Sửa theo đạo gọi là giáo. Lý tưởng của loài người là tuân theo tính (suất 
tính), thế mà không tuân theo tính tức là không có đạo (vô đạo). Các thánh 
hiển đưa ra những phương thế để dẫn dắt mọi người “sửa theo đạo” (£u đạo) 
thì gọi là giáo (giáo dục), tức là dạy dỗ con người theo điều thiện. Các bậc giáo 
chủ thiết lập nên những tôn giáo cũng không ngoài mục đích ấy. 
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Đạo dã giả, bất khả tu du ly dã; khả ly phi đạo dã: 


Đạo là cái không thể lìa xa giây phút nào, có thể lìa được chẳng phải đạo 
nữa. Bởi vì đạo là “suất tính”, trong đó tính là thiên mệnh, là một thực thể 
rất quí, cho nên một con người đích thực không thể lìa xa đạo giây phút nào. 
Nếu rời xa đạo, con người ấy không phải là người nữa, mà có thể là “ngợm” là 
“đười ươi”, theo kiểu nói của Cao Bá Quát,! hay là qui ma gì đó. Tương truyền 
vào thời cổ Hy Lạp giữa ban ngày hiền triết Diogène đã cầm đèn di vào chợ 
tìm người. Ông muốn đi tìm một con người đích thực, một con người không xa 
lìa đạo, chứ không phải những người bỏ đạo đang buôn gian bán lận, đang ba 
hoa dối trá trong chợ thời ấy. Và hậu quả của sự lìa xa đạo là con người mất 
hạnh phúc, bị hôn trầm đau khổ. 

Còn có những thứ mà con người có thể lìa bỏ mà không ảnh hưởng gì tới 
đời sống hạnh phúc, sự lìa bỏ đó lại còn làm cho đời sống an vui hơn: đó là 
những thứ không phải đạo (phi đạo). Ví dụ: tứ đổ tường (rượu chè, cờ bạc, trai 
gái, nghiện hút). Thậm chí nhà cửa, điền sản, tiền bạc, danh tiếng, quyền 
bính... cũng là “phi đạở”, bởi vì chúng không nhất thiết gắn liền với con người. 
Chúng chỉ là những hành trang tùy phụ trên đường đời; đôi khi biết sớm rời 
bỏ chúng, con người lại được rảnh rang, dễ dàng thực hiện nhân tính hơn. 


Thị cố quân tử giới thận hồ kỳ sở bất đổ, khủng cụ hồ kỳ sở bất 
văn: 

Vì vậy người quân tử câu thúc lấy mình, cẩn thận ở chỗ không a1 xem thấy, 
sợ hãi ở chỗ không ai nghe thấy. 

Tại sao ở những nơi thanh vắng, kín đáo, không có người xem thấy, nghe 
thấy mà người quân tử lại phải cẩn thận câu thúc, gìn giữ lấy mình? 

Thưa rằng, tà tâm của con người thường khởi lên vào những lúc đêm khuya 
vắng vẻ hoặc vào lúc người ấy sống một mình, cô đơn chiếc bóng. Tà tâm khởi 
lên thành ý tưởng, ý tưởng nung nấu trong óc, thúc giục trong lòng khiến 
người ta phải vận dụng trí khôn nảy ra cơ mưu và sẵn sàng chờ cơ hội để biến 
điều xấu thành hiện thực. 

Theo Phật giáo, tâm con người thường bị vô minh che lấp và những sở 
thích xúi giục, cho nên rất dễ đi vào ác đạo. Theo khoa Tâm lý học các miền 
sâu, từ trong tiểm thức, con người vốn có một “bóng đen” đầy ma lực có thể 
thúc đẩy con người tiến hành những hành vi xấu xa nhất. Đó là một ác lực 
vừa có tính cách cá nhân vừa có tính cách tập thể cộng thông đeo đuổi con 
người; và người ta thường dùng một danh từ phổ thông để chỉ: ma qui. 


1 Câu đối của Cao Bá Quát: “Học trò dăm đứa, nửa người nửa ngợm, nửa đười ươi.” 
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Kinh Thánh Tân Ước đã cảnh cáo mọi người bằng câu chuyện “Đức Giêsu 
bị ma quỉ cám dỗ trong hoang địa” (Mt: 4,1-11). Hoang địa là nơi vắng vẻ, 
trong lúc bị cơn đói dằn vặt, con người rất dễ bị dụ hoặc, cám dỗ, vẽ vời ra 
những cảnh giới khác thường để đáp ứng sở thích của mình. 

Ngoài ra “cái chỗ không ai xem thấy, không ai nghe thấy" (kỳ sở bất đổ, kỳ 
sở bất văn) ỏ đây còn chỉ chính tâm hồn con người, vừa “ẩn” vừa “vử. Nơi đó 
chính là đầu mối của mọi điều thiện ác. Người quân tử tu đạo luôn luôn quán 
sát tâm hồn của mình, cẩn thận giữ gìn không để cho một mầm mống ác nào 
khởi dậy. 

Mạc hiện hồ ẩn, mạc hiển hồ vi, cố quân tử thận kỳ độc dã: 

Đừng cho rằng giấu kín mà không bày ra, đừng cho rằng nhỏ bé mà không 
sáng rõ, cho nên người quân tử cẩn thận lúc ở một mình. 

Ý tứ trong câu này bổ sung cho ý trong câu trên. Đừng tưởng rằng một 
mình ở nơi thanh vắng, khuya khoắt mà có thể giấu kín được những tình ý, 
những hành vi xấu, hay tự cho rằng những ý tứ thầm lén nhỏ nhoi ở trong 
lòng không thể lộ ra sáng tỏ. Trái lại, sự xấu vẫn thể hiện dấu vết trên khuôn 
mặt, trên dáng điệu, cử chỉ của một người, khó lòng xóa đi được. Vả lại, ở nơi 
thanh vắng, kín đáo dù không ai nhìn thấy, nghe thấy thì vẫn có Trời thấy 
và có lương tâm thấy; do đó tâm tư của người làm điều xấu vẫn thường khắc 
khoải khôn nguôi. Vì vậy, thánh nhân dặn dò người quân tử phải “thận độc” 
là thế. 

Hỷ, nộ, ai, lạc chỉ vị phát, vị chỉ trung 

Mừng, giận, thương, vuI chưa phát ra, gọi là trung. 

Trong câu này, mừng, giận, thương, vui chỉ chung cho tất cả những tình 
cảm của con người. Những tình cảm thuộc về tâm giới. Khi tâm đối diện với 
cảnh vật, tức là ở tình trạng tâm cảnh tương giao thì tình cảm phát sinh. Khi 
tình cảm chưa phát sinh, tâm ở thế tĩnh lặng thì gọi là trung. Trung là trạng 
thái bản nhiên ban sơ của £ính, tức là ở mức hoàn thiện, thường hằng. 

Vì vậy, cương lĩnh của sách Đại học mới thiết lập những bước tu tập như 
sau: “Tri chỉ, nhi hậu hữu định. Định, nhi hậu năng tĩnh. Tĩnh nhi hậu năng 
an. An nhi hậu năng lự. Lự nhi hậu năng đắc.” (Biết dừng, sau mới có định. 
Định rồi, sau mới được tĩnh. Tĩnh rồi, sau mới được an. An rồi, sau mới biết 
tính liệu. Tính liệu rồi, sau mới đạt đạo.) (Đại học: chương ]). 

Đó là con đường dẫn trở lại “tính”, trong đó, tĩnh là bước rất quan trọng để 
giữ được “trung”. Đồng một quan điểm với đạo Nho, nhà Phật đưa ra phép 
thiền định để khởi sự “mỉnh tâm kiến tính”. 
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Không khác gì hơn, đạo Công giáo dạy tín hữu hãy “cầu nguyện” luôn luôn 
để tìm an tĩnh trong Chúa, để đạt tới sự sống sáng láng của linh hồn. 

Theo Khổng tử trong Kinh Thư, đạo thống cổ truyền từ vua Thuấn sang 
vua Vũ cũng không ra ngoài chữ Trung: 


“Nhân tâm duy nguy, 
Đạo tâm duy vị. 
Duy tính duy nhất, 


Doãn chấp quyết trung.” 
(Lòng người thì nghiêng ngửa, lòng đạo thì kín đáo, phải giữ lòng cho tỉnh 
thuần, chuyên nhất mới giữ chắc được đức trung.) (Kinh thư: Đại vũ mô, 15). 
Lồng đạo (đạo tâm) ở đây chỉ “Thiên mệnh chỉ vị tính”. Tính thuộc về thiên 
cho nên rất tế vi, thiếu đức trung không thể đạt tới được. 


Phát nhỉ giai trúng tiết, vị chỉ hoà 


Phát ra mà đều đúng mực, gọi là hoà. Đã là con người trong cõi nhân sinh 
thì thường xuyên có sự tương giao giữa tâm và cảnh. Như trên đã nói, tâm 
cảnh tương giao thì phát sinh ra tình cảm: hỷ, nộ, ai, lạc, ái, ốc dục (mừng, 
giận, thương, vui, yêu, ghét, muốn). Đó là những tình cảm tiêu biểu của con 
người. Tình cảm phát ra mà đúng mực gọi là hoà, hoà với người, hoà với hoàn 
cảnh. Đó là sự đáp ứng cần phải có. 

Thấy một người gặp tai nạn đáng chết mà được sống lại; hay qua một mùa 
chinh chiến tàn khốc mà thấy chồng con còn lành lặn trở về thì phải mừng 
(h?. 

Gặp việc trái tai gai mắt; hay thấy con cái bê tha rượu chè thì phải giận 
(nộ). Trong Kinh Thánh Tân Ước có kể về trường hợp giận dữ của Đức Giêsu 
đã thể hiện Ngài là Đấng Thiên sai như sau: 

“Lễ vượt qua của người Do Thái gần đến, và Đức Giêsu lên .Jérusalem. 
Ngài gặp thấy trong Đền thờ phường lái buôn bán bò, chiên và bồ câu, cùng 
quân đổi bạc ngồi đó, Ngài mới lấy dây thừng làm roi mà xua đuổi họ hết thảy 
ra khỏi Đền thờ làm một với chiên bò của họ; tiền chữ của quân đổi bạc, ngài 
vãi đổ tung ra, cùng xô nhào bàn ghế của họ và bảo quân buôn bồ câu: “Hãy 
cất khỏi đây các giống này, đừng làm cho nhà Cha tôi nên một cái chợ.” (Ga: 
2, 13-16). 

Thấy người hoạn nạn thì thương (a?. (Nguyễn Trãi: Gia huấn ca). 
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Thấy người vui thì phải chung vui với họ (lạc). Kinh Thánh Tân Ước đã 
từng thuật chuyện Đức Maria và Đức Giêsu chung vui với hai họ trong tiệc 
cưới Cana (Ga: 2, 1-10). 

Hãy yêu tha nhân như chính mình (4). Thấy sự việc đáng ghét thì phải 
ghét (ốj. Có biết ghét thì mới nỗ lực cải thiện xã hội. Cụ Nguyễn Đình Chiểu 
đã viết trong Lục Vân Tiên: 

“Ghét đời Kiệt, Trụ mê dâm, 
Khiến dân đến nỗi sa hầm sẩy hang.” 

Thấy người khác giỏi giang, lập được nhiều công trạng hữu ích, trở nên bậc 
hiền thánh thì cũng muốn được như người (dục). Tóm lại, tất cả những tình 
cảm phát ra ứng cảnh, sách Trung dung chỉ nêu ra bốn thứ (hÿ, nộ, ai, lạc) 
tiêu biểu và cho là hoà nếu chúng phát ra trúng tiết. 


Trung dã giả, thiên hạ chỉ đại bản dã 


Trung là cái gốc lớn của mọi người. Như ở trên, chúng ta đã biết đức trung 
là bước cần thiết để dẫn người ta trở về với tính với thiên, cho nên trung là 
cái gốc lớn của mọi người trên thế gian, không loại trừ một ai. 


Hoà dã giả, thiên hạ chỉ đạt đạo dã 


Hoà là đường lối thành tựu của mọi người. Con người muốn xứng đáng là 
người thì phải hoà với tha nhân, hoà với cảnh vật, với môi trường sinh thái và 
luôn luôn có hoà trong nội tâm. Hoà chính là đường lối thành tựu nhân tính 
của mọi người. Nếu “bất hoà”, gia đình, xã hội, thế giới sẽ mất ổn định, trần 
gian sẽ biến thành địa ngục. Cho nên hai chữ “hoà bình” là mục tiêu mà cả 
nhân loại đang nhắm tới. 


Trí trung hoà, thiên địa vị yên, vạn vật dục yên 


Làm hết mức đạo trung hoà, trời đất được đúng ngôi, muôn vật được nuôi 
nấng. 

Nếu mọi người trong nhân loại đều tuân theo giáo huấn của các bậc thánh 
hiển, biết quay lại với đạo, noi theo tính để cho ngọn đuốc tâm linh được sáng 
lên, tức là thiên mệnh hiển hiện trong mỗi người. Đó là nhân loại trở về gốc 
lớn (đại bản) của mình. Trỏ về gốc lớn là đạt đức trung, là tới mức toàn thiện. 
Đức trung sẽ đưa đến thái hoà. Như thế, làm hết mức trung hoà (frí trung 
hoà) là loài người thành tựu ngôi vị của mình trong Tam Tài: Thiên, Địa, 
Nhân. Tài Nhân thành tựu thì Tài Thiên và Tài Địa sẽ được đúng ngôi, tức 
là cũng thành tựu theo. 

Theo đạo Nho, trong vũ trụ có ba tài năng là: Thiên, Địa, Nhân (Tam tài 
giả Thiên, Địa, Nhân: Ba tài năng là Trời, Đất, Người). Tài năng của Thiên 
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là che, Tài năng của Địa là chở, tài năng của Nhân là phát huy Chân, Thiện, 
Mỹ trong cõi người ta. 

Tuy Tam tài Thiên Địa Nhân có năng lực ngang ngửa nhau, cùng được 
triển khai từ Thái Cực, nhưng Tài Nhân có năng lực sáng tạo vô biên và có 
bản chất tự do, cho nên trong quá trình lịch sử, Tài Nhân đã từng lấn lướt 
hai tài Thiên, Địa!. Thiên, Địa bị lấn lướt, chèn ép, không được đúng ngôi, 
thì không thể hiện hết tài năng của mình. Tài năng của Thiên là “che”, ban 
phát sinh khí, ánh sáng, tài năng của Địa là “chở”, ban phát chỗ trú ngụ, ban 
phát đồ ăn và đồ uống. Tài Thiên có thể bị con người lấn lướt làm cho bầu 
khí quyển bị hư hỏng, không khí bị ô nhiễm, ánh sáng thay vì nuôi dưỡng thì 
quay ra tàn hại sinh linh?.Bầu trời thay vì đổ mưa thuận gió hoà, thì vần vũ 
bão tố, thiên tai; hoặc tệ hơn nữa, bầu trời còn bị con người lợi dụng làm nơi 
tuôn đổ bom đạn, hỏa tiễn giết người xuống dân lành vô tội. Tài Địa có thể bị 
con người lấn lướt3 biến thành cạm bẫy, hố mìn, hầm chông... hoặc biến thành 
nơi ô nhiễm các chất độc hại, không còn khả năng cung cấp ngũ cốc, rau trái 
nuôi người nữa. 

Nếu loài người trở về ngôi vị “Con Trời” đích thực, có thiên mệnh tỏa sáng 
ở trong, thì Tài Thiên và Tài Địa không còn bị lấn lướt, uy hiếp. Đó là tình 
trạng “trời đất đúng ngôï' (thiên địa vị yên), và vì vậy muôn vật được nuôi 
nấng tử tế (vạn vật dục yên). 

“Trí trung hoà” là tạo nhân, “thiên địa vị yên, vạn vật dục yên” là kết quả 
của học thuyết Trung dung trong Nho giáo. 

Như vậy toàn bộ bí quyết của đạo thống Trung dung được truyền từ các bậc 
thánh vương, thánh hiền như Nghiêu, Thuấn, Vũ, Thang, Văn Vương, Chu 
Công, Khổng Tử, Nhan Hồi, Tăng Sâm... đến thời Chiến quốc đã được cháu 
đích tôn của Khổng Tử là Tử Tư (Khổng Cấp) thu gọn ở chương này.* 

1 Trong học thuyết Tam Tài, Thiên không chỉ Thượng Đế, Thiên Chúa hay ông Trời, mà chỉ năng lực 
Càn (Dương); còn Địa biểu thị năng lực Khôn (Âm). 
2 Hiện tượng hiệu ứng nhà kính làm cho trái đất nóng lên, tầng ozone bị thủng, các tia tử ngoại từ 
không gian xâm nhập mãnh liệt trái đất... là dấu chỉ Tài Thiên bị hư hỏng. 
3 Hiện tượng mặt đất bị nhiễm phóng xạ, các khối băng ở Bắc và Nam cực bị tan dần, tầng nguyên 
sinh bị phá hoại gần hết... là dấu chỉ Tài Địa bị hư hỏng. 
4 Ở đây xin phụ ghi bài thơ vịnh Tam Tài của cụ Trần Cao Vân để độc giả rộng đường tham khảo: 
Vịnh Tam Tài 
Trời đất sinh Ta có ý không? 
Chưa sinh Trời Đất có ta trong. 
Ta cùng Trời Đất ba ngôi sánh, 
Trời Đất in ta một chữ đồng. 
Đất nứt, Ta ra, Trời chuyển động, 
Ta thay Trời mở Đất mênh mông. 
Trời che, Đất chở, ta thong thả, 
Trời, Đất, Ta đây, đủ Hóa công. 
(Trích trong Nhân Bản của Kim Định) 
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Về những điều Tử Tư nói trong chương mở đầu sách Trung dung trên đây, 
Chu Hy đã cho ý kiến rất gọn gàng. 

Ông gọi cái đạo được Tử Tư thuật lại là “Minh đạơ', vốn có gốc ở Trời 
(Thiên). Dĩ nhiên, Thiên ở đây không phải là Tài Thiên trong chữ “thiên địa” 
mà chỉ Thượng đế hay Đấng Tạo hóa. Cái đạo “tuân theo tính” hay “tuân theo 
thiên mệnh” là một thực thể trong con người, không thể dời đổi, không thể lìa 
bỏ được. AI lỡ “đánh mất” hay “lãng quên” phải lập tức tìm lại. Sứ mệnh của 
con người là đi tìm “minh đạơ”. Cũng một ý như thế, ngôn ngữ Kinh Thánh 
Tân Ước thì nói rằng: “Tiên vàn, hãy tìm kiếm Nước Trò? (Mt: 6,33). Nước 
Trời là vương quốc của Minh đạo. 

Chu Hy cũng cho rằng Tử Tư nhấn mạnh đến sự bảo tồn, bồi dưỡng, suy 
nghĩ, xem xét (tồn, dưỡng, tỉnh, sát) mà người quân tử cần phải lưu tâm mới 
giữ được đạo. 

Sau đó, ông đã dùng bốn chữ “Thánh thần công hóa” để chỉ công năng hóa 
dục của hai tài Thiên Địa, sự cùng cực của hai tài này đều nằm trong quyền 
năng của Đấng Tạo hóa. 

Theo Chu Hy, đường lối của Tử Tư là quay về chính lòng mình mà tìm 
đạo. Đó cũng là đường lối mà sau này Mạnh tử (đệ tử của Tử Tư), người tiếp 
thu được tâm pháp chính thống của Khổng môn, chủ trương “phản thân nhi 
thành, lạc mạc đại yên” (trỏ lại chính mình mà thành đạo, có niềm vui nào 
lớn cho bằng!) 
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Trọng Ni viết: “Quân tử trung dung, tiểu nhân phản trung dung. Quân 
tử chỉ trung dung dã, quân tử nhi thời trung. Tiểu nhân chỉ trung dung! 
dã, tiểu nhân nhi vô ky đạn dã.” 


Hữu đệ nhị chương. 
Dịch nghĩa: 


Trọng Ni (Đức Khổng tử) nói: “Người quân tử giữ đạo trung dung, kẻ 
tiểu nhân trái đạo trung dung. Đường lối trung dung của người quân 
tử là quân tử thì tùy thời giữ trung. Đường lối trung dung của kẻ tiểu 
nhân là tiểu nhân thì không kiêng sợ gì.” Trên đây là chương thứ hai. 


BÌNH GIẢI: 


Đạo Nho thường phân chia đa số nhân loại thành hai loại người: quân tử 
và tiểu nhân. Quân tử là những người gìn giữ những đạo lý căn bản: nhân, 
nghĩa, lễ, trí, tín (ngũ thường) và luôn nỗ lực thăng tiến trong điều thiện. 


Tiểu nhân là những người có tâm địa nhỏ nhen, chỉ chú trọng tới danh lợi 
và hành động theo tư dục. 

Sách Luận Ngữ, kinh Dịch và Mạnh tử đã nêu ra khá nhiều câu tiêu biểu 
để đặc tả hai mẫu người: quân tử và tiểu nhân. Sau đây là những câu đáng 
lưu ý: 

1 Tương truyền, hậu nho là Vương Bật, đời Ngụy đã thêm chữ “phẩn” vào câu “Tiểu nhân chỉ trung 
dung” thành “Tiểu nhân chỉ phần trung dung” cho rõ nghĩa. Trình Tử và Chu Hy cho như thế là đúng. 
Ở Việt Nam, Phan Bội Châu, Đoàn Trung Còn, Nguyễn Văn Thọ cũng đồng ý như vậy. Tuy nhiên, viết 
theo cổ bản (không có chữ phản) vẫn có ý nghĩa của nó, nếu xét theo văn pháp. 

2 Theo văn pháp ở đây mà xét, cổ nhân muốn nói tới hai thứ “trung dung”: trung dung của quân tử và 
trung dung của tiểu nhân. Cũng như người ta thường nói tới “đạo đức” của người lành và “đạo đức” 
của kẻ ác. Ví dụ: Đạo đức của người lành là: thà chịu người khác phụ mình hơn là mình phụ người. 
Trái lại, đạo đức của kẻ ác là: thà mình phụ người còn hơn để người phụ mình; hoặc: thà giết lầm 
hơn bỏ sót.” Vào thời Tam quốc bên Trung Hoa, Tào Tháo vì đa nghỉ đã giết lầm cả gia đình ân nhân 
Lã Bá Xa, trong khi ông này đi mua rượu về thết đãi. Sợ Lã Bá Xa biết được rồi đi cáo quan, nên Tào 
Tháo đã giết luôn cả Lã Bá Xa trên lưng lừa. Hành động tàn ác này đã khiến người quân tử Trần Cung 
thấy rõ bản chất tiểu nhân thái thậm của Tào Tháo. Vì thế, đang đêm Trần Cung đã bỏ Tháo mà đi. 

3 Có nhiều kẻ tiểu nhân vẫn nhơn nhơn vỗ ngực về đường lối “trung dung” của mình: bất chấp phải 
trái, không kiêng sợ gì hết. 
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- “Quân tử dụ ư nghĩa, tiểu nhân dụ ư lợ?: Quân tử hiểu rõ về điều nghĩa, 
tiểu nhân hiểu rõ về điều lợi (Luận ngữ, Lý nhân 4). 


- “Quân tử cầu chư kỷ, tiểu nhân cầu chư nhân”: Quân tử cầu ở mình, tiểu 
nhân cầu ở người. (Luận ngữ, Vệ linh công 1ð). 

- “Quân tử thái nhỉ bất kiêu, tiểu nhân kiêu nhi bất thá?: Quân tử thư 
thái mà không kiêu, tiểu nhân kiêu mà không thư thái. (Luận ngữ, Tử 
Lộ 13). 


- “Quân tử hoà nhỉ bất đồng, tiểu nhân đông nhi bất hoà”: Quân tử hoà 
với mọi người mà không về hùa, tiểu nhân về hùa mà không hoà. (Luận 
ngữ, Tử lộ 13). 


- “Quân tử chu nhi bất tỉ, tiểu nhân tỉ nhi bất chư”: Quân tử chung khắp 
cả mọi người mà không thiên vị, tiểu nhân thiên vị mà không chung. 
(Luận ngữ, VI chính 2). 


- “Quân tử cố cùng, tiểu nhân cùng tư lạm hÿ': Quân tử cố giữ lúc khốn 
cùng, tiểu nhân khốn cùng thì làm bậy. (Luận ngữ, Vệ linh công 15). 


- “Quân tử thành nhân chi mỹ, bất thành nhân chi ác, tiểu nhân phản thị” 
Quân tử gây thành cái hay cho người, không gây cái xấu cho người; tiểu 
nhân ngược lại. (Luận ngữ, Nhan Uyên 12). 


- “Quân tử ưu đạo, bất ưu bần”: Quân tử lo đạo, không lo nghèo. (Luận 
ngữ, Vệ linh công 11). 


- “Quân tử căng nhỉ bất tranh”: Quân tử nghiêm trang mà không tranh với 
aI. (Luận ngữ, Vệ linh công 15). 


- “Quân tử dục nột ư ngôn, nhi mẫn ư hành”: Quân tử muốn nói thì chậm, 
mà làm thì nhanh.” (Luận ngữ, Lý Nhân 4). 


- “Quân tử thượng giao bất siểm, hạ giao bất độc”: Quân tử giao thiệp với 
người trên thì không nịnh, giao thiệp với người dưới thì không nhàm” 
(Kinh Dịch: Hệ từ hạ). 


Đề 


- “Quân tử kiến cơ nhi tác”: Quân tử xem cái phần tỉnh vi của sự biến động 
mà hành động” (Kinh Dịch: Hệ từ hạ). 

- “Quân tử kính dĩ trực nội, nghĩa dĩ phương ngoạ: Quân tử lấy kính để 
giữ bên trong cho thẳng, lấy nghĩa để làm khuôn phép bên ngoài. (Kinh 
Dịch: Văn ngôn truyện). 

- “Quân tử hữu cửu tư: thị tư minh, thích tư thông, sắc tư ôn, mạo tư cung, 
ngôn tư trung, sự tư kính, nghĩ tư vấn, phẫn tư nạn, kiến đắc tư nghĩa.”: 

1220 


TRUNG DŨNG 





Người quân tử có chín điều xét nét: nhìn thì xét cho sáng, nghe thì xét 
cho rõ, sắc mặt thì giữ ôn hoà, tướng mạo thì giữ khiêm cung, nói năng 
thì giữ trung thực, làm việc thì giữ kính cẩn, nghi ngờ thì lo hỏi han, 
giận dữ thì nghĩ đến hoạn nạn, thấy cái được thì nghĩ đến điều nghĩa” 
(Luận ngữ, Quí thị, 10). 
Sau này, Mạnh tử đã ca ngợi con người có nhân cách và đạo đức của một 
bậc quân tử thì xứng đáng gọi là đại trượng phu: 


“Cư thiên hạ chỉ quảng cư, lập thiên hạ chỉ chính vị, hành thiên hạ chỉ 
đại đạo; đắc chí, dữ dân do chi; bất đắc chí, độc hành kỳ đạo; phú quí bất 
năng dâm; bần tiện bất năng di; uy vũ bất năng khuất; thử chỉ vị đại 
trượng phu. - #X F>  #. 3X T+ #1. †7X TY xkii: f2 ##E.d 
>. ®iia4. ii31i: ä 0b. ÄRÈ 0È. dÄ 0b. xi 
k#%x% ¿7 (Ở chỗ rộng rãi của thiên hạ; đắc chí thì cùng dân noi theo 
đạo. Không đắc chí thì một mình thực hành đạo, giàu sang thì không 
phóng đãng, nghèo hèn thì không đổi lòng; quyền uy vũ lực không đè 
nén được; thế mới gọi là đại trượng phu.) 

(Mạnh tử: Đằng văn công hạ: 2). 


Quân tử không phải chỉ có đạo đức mà thôi; Đức Khổng tử cho rằng người 
quân tử phải đủ cả phần phẩm chất bên trong và phần văn hoa bên ngoài. 
Ngài nói: “Chất thắng văn tắc dã, văn thắng chất tắc sử, văn chất bân bân 
nhiên hậu quân tử: Chất hơn văn thì quê mùa, văn hơn chất thì kém thành 
thực, văn chất tươi tốt, hẳn là quân tử.” (Luận ngữ, Ung dã, 16). 

Kinh Thi đã từng mô tả con người “văn chất tươi tốt” ấy như sau: 

Chiêm bỉ kỳ úc, 
Tục trúc a a. 
Hữu phỉ quân tử, 
Như thiết như tha, 
Như trác như ma, 
Sắt hề giản hề, 
Hách hề huyên hề, 
Hữu phỉ quân tử, 
Chung bất khả huyền hề. 
(Kinh Thi, Quốc Phong, Vệ) 
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“Kìa xem bên khuýVu sông Kỳ, 
Tre non mới mọc xanh rì vườn al. 
Người sao văn vẻ hối người, 
Dường như cắt đánh giũa mài bấy nay. 
Lẫm liệt thay, rực rõ thay, 
Hõi người quân tử biết ngày nào quên.” 
(Kinh Thị, Tản Đà dịch) 


Trái với quân tử, tiểu nhân là hạng người tha hồ để cho vật dục lôi cuốn, 
thấy lợi thì tối mắt, sa đọa, trụy lạc, dùng ngôn ngữ khéo léo để che đậy lòng 
dạ xấu xa... Họ kiêu căng, phách lối nhưng lại thích nhờ vả, cầu cạnh người 
khác. Họ không thích hoà hoãn, tha thứ mà lại thích a dua, bè đảng để sinh 
sự... Nói chung, tiểu nhân không nghĩ gì đến đạo đức, đến những giá trị tỉnh 
thần cao thượng, mà chỉ nghĩ đến những điều nhỏ nhen, thấp kém. 

Trong chương này, Khổng tử nói “quân tử trung dung” có nghĩa là: Quân tử 
luôn luôn duy trì “thiên mệnh”, noi theo “tính” bản nhiên để đạt đạo “trung 
hoà”. Còn “Tiểu nhân phản trung dung” có nghĩa là: Tiểu nhân đánh mất 
“thiên mệnh”, xa rời “tính” bản nhiên, bỏ đạo “trung hoà” để rỗi vong thân 
trong vật giới. 

Ö đây, Khổng tử nêu ra một đạo lý mới, đó là cách hành xử đạo trung dung 
theo thời: Quân tử thì tùy thời giữ trung (Quân tử nhĩ thời trung). 

Muốn hiểu hai chữ “thời trung”, chúng ta cần biết chữ “thời” mang các 
nghĩa: 

- Thời gian: giờ, ngày, tháng, năm. 

- Thời tiết, mùa: xuân, hạ, thu, đông. 

- Thời tuổi: thiếu niên, trung niên, lão niên. 

- Thời thế: loạn lạc, thái bình... 


Như thế, “thời trung” có nghĩa là: linh động giữ đạo trung, giữ điều thiện 
cho phù hợp với cả bốn loại thời trên. Cũng là giữ điều thiện hay thi hành 
điều thiện nhưng cần phải linh động theo giờ, theo ngày... theo mùa, theo tuổi 
tác, và theo cả thời loạn hay thời bình. Dĩ nhiên điều thiện ở tuổi trẻ không 
hoàn toàn giống điều thiện trong tuổi già, cũng như điều thiện trong thời 
loạn, trong lúc gấp rút không hoàn toàn giống điều thiện trong thời bình, 
trong lúc ổn định, thảnh thơi. Chẳng những thế, điều thiện còn phải linh 
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động theo không gian, theo địa phương: điều thiện ở miền xuôi (nơi sinh sống 
của đồng bào Kinh) không hoàn toàn giống điều thiện ở miền ngược (địa bàn 
của đồng bào thiểu số). Toàn bộ Kinh Dịch đã bàn đến chữ “thờ? này. Do đó, 
Trình tử nói: “Tùy thời biến dịch dĩ tòng đạo dã: tùy thời đổi thay để theo 
đạo vậy” (Chu Dịch, Trình tử truyện tự) và Khổng tử đã từng tán thán trong 
Thoán truyện của quẻ Trạch Lôi Tùy: “Tùy thời chi nghĩa đại hỹ tai! Nghĩa 
lý của việc tùy thời lớn lao vậy thay!” 

Giữ đạo trung, thì hành điều thiện mà không biết tùy thời là con người cố 
chấp, bảo thủ, đâu xứng đáng là quân tử! 

Vào thời Xuân Thu, Khổng tử đã tỏ ra là bậc thầy trong cách hành xử linh 
động “thời trung”. Mạnh tử thuật lại: 


“Khổng tử chi khú Tề, tiếp tích nhi hành. Khứ Lỗ, viết: “Trì trì ngô 
hành dã.” Khứ phụ mẫu quốc chi đạo dã. Khả dĩ tốc nhi tốc; khả dĩ cửu 
nhi cửu; khả dĩ xử nhi xử; khả dĩ sĩ nhi sĩ; Khổng tử dã. - 1L +?†‡› ‡* 
Mpfm4i. kế: H: “Si ði0U..” ⁄X4Ñ#B]ÈiễÙ,. ?Jyliằ gi, TỊ L2 
n2 › *Jv1JEmmƑR, "JvA4Efa4+, 3U-#+t,. (Đức Khổng tử khi ra khỏi nước 
Tề, tiếp lấy gạo mới vo mà ra đi. Rời nước Lỗ, ngài nói: “la đi chậm chậm 
thôi.” Đó là đường lối rời bỏ đất nước của cha mẹ vậy. Lúc cần gấp thì 
gấp. lúc cần ở lâu thì ở lâu, lúc cần ở ẩn thì ở ẩn, lúc nên ra làm quan thì 
ra làm quan. Đức Khổng là như vậy.” 

(Mạnh tử: Vạn chương hạ, 1). 


Cũng là ra đi mà có lúc nhanh, lúc chậm: nhanh để tránh rủi ro, chậm để 
tỏ lòng luyến nhớ. Lúc cần gấp như chữa cháy thì phải gấp. Lúc cần ở lâu 
một nơi nào để thi hành cho trọn công việc thì phải ở lâu. Vào thời loạn lạc, 
việc chính trị tối tăm, trên dưới vô đạo thì cần phải ở ẩn. Vào lúc đất nước có 
những bậc lãnh đạo sáng suốt, biết chuộng đạo đức, biết trọng người hiển tài 
thì nên ra làm quan. Vì biết hành xử tùy thời như vậy, cho nên Mạnh tử đã ca 
ngợi rằng: “Khổng tử thánh chi thời giả dã.” (Đức Khổng là bậc thánh về thời 
vậy.) Mỗi thời có một cách hành xử khác nhau nhưng chung qui vẫn không 
rời bỏ đạo lý, không rời bỏ điều thiện, tức là “thời trung”. 

Tuy nhiên, làm rõ nghĩa chữ thời, chúng ta lại phải chú ý tới chữ “vŸ 
thường đi kèm với chữ thời thành “thời vƒ”. Người quân tử phải biết địa vị hay 
vị trí của mình trong thời mà giữ đạo trung cho thích hợp. 

Ví dụ: Quẻ Thuần Kiền (càn) trong Kinh Dịch có 6 hào dương chỉ con người 
trong 6 thời vị khác nhau, mỗi thời vị lại có một cái trung riêng. 
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BÊ. VU SIềt 


Quẻ Thuần Kiền 


1. Hào Sơ Cửu: “Tiểm long vật dụng”: Rồng ẩn, chớ làm gì. Hào này lấy chữ 
“vật dụng” (chó làm gì) làm £rung. 

2. Hào Cửu Nhị: “Hiện long tại điền, lợi kiến đại nhân.” Rồng hiện trên 
mặt ruộng, nên ra gặp bậc đại nhân (người có tài đức ở vai lãnh đạo). 
Hào này lấy “kiến” (gặp) làm trung. 


3. Hào Cửu Tam: “Quân tử chung nhật kiền kiền, tịch dịch nhược, lệ, vô 
cũư”: Quân tử suốt ngày hăng hái tự cường tu tỉnh, tối có điều lo sợ, có 
thể nguy hiểm, nhưng không lỗi. Hào này lấy “kiển kiền” (tự cường tu 
tỉnh) làm £rung. 

4. Hào Cửu Tứ: “Hoặc dược tại uyên, vô cữữ”: có khi bay nhảy, có khi nằm 
trong vực (tùy thời), không lỗi. Hào này lấy “hoặc dược, tại uyên” (tùy 
thờ) làm frung. 

5. Hào Cửu Ngũ: “Phi long tại thiên, lợi kiến đại nhân”: rồng bay trên trời, 
nên gặp bậc đại nhân (người có tài đức ở cấp dưới hay nằm trong dân 
dã). Hào này lấy “kiến (gặp) làm £frung. 

6. Hào Thượng Cửu: “Kháng long hữu hốT: rồng lên cao, có ăn năn. Hào 


này lấy “hố” (ăn năn) làm trung. 

Như vậy, giữ đạo trung là lưu hành theo thiên đạo linh động tùy thời, tùy 
vị.! 

Ỏ Việt Nam, những bậc đại nho như Chu Văn An (thời Trần), Trạng Trình, 
Nguyễn Bỉnh Khiêm (thời Mạc), Hải Thượng Lãn Ông Lê Hữu Trác (thời Lê 
Trịnh), La Sơn Phu tử Nguyễn Thiếp (thời Tây Sơn), Nguyễn Khuyến (thời 
Pháp thuộc)... đều là những vị biết tùy thời giữ trung cả. Trong đó có hai vị đã 


1. Xin xem thêm chữ “Trung” trong Nho giáo của Trần Trọng Kim, các trang 74-76. 
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linh động giữ trung một cách đặc biệt, đó là Lê Hữu Trác và Nguyễn Khuyến. 
Lê Hữu Trác thì bỏ cái học quan trường để nghiên cứu nghề thuốc vì thấy 
làm quan thanh liêm trong thời loạn quả là rất khó. Nguyễn Khuyến thì giả 
mù loà, hướng mắt vào cây cột, chào một viên công sứ Pháp để khỏi làm quan 
với người Pháp. 

Ngược lại đường lối của quân tử, kẻ tiểu nhân không giữ đạo trung dung 
thực sự. Họ không noi theo tính, không giữ gìn thiên mệnh. Tôi khi họ cũng 
tự hào là trung dung, nhưng trung dung của họ quả thực được hiểu theo 


nghĩa “lưng chừng, ba phả, lập trường không rõ rệt, miễn sao thu được 
nhiều lợi và thỏa mãn dục vọng riêng tư. Cho nên, trong hành động kẻ tiểu 


nhân chẳng e đè, kiêng sợ gì cả. 
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‡#H: “†?Ä#£#!RE#ftX4.” 
+; sẽ. 


Tử viết: “Trung dung kỳ chí hỹ hồ! Dân tiển năng cửu hỹ!” 
Hữu đệ tam chương. 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng nói: “Trung dung cao siêu vậy thay! Ít người theo được lâu 
rồi!” 


Trên đây là chương thứ ba. 


BÌNH GIẢI: 


Đạo Trung dung đã được Khổng tử tán thán là “Trung dung kỳ chŸ. Chí 
có nghĩa là mức đến rốt ráo, cũng có nghĩa là cùng cực, cao siêu, to lớn, thâm 
diệu. Như vậy, trong cái nhìn của Khổng tử, đạo Trung dung chính là cứu 
cánh của con người. Con người chỉ thành tựu được “nhân tính” khi hoàn 
thành được đạo Trung Dung. 

Trung dung sở dĩ cao siêu bởi vì thoát thai từ Trời: “Minh đạo chỉ bản 
nguyên xuất ư thiên.” (Chu Hy). Đạo Trung dung có gốc ở cõi siêu hình; trong 
hai chữ “thiên mệnh”, “thiên” là Trời, là Thượng đế, là Thực tại tối cao vô 
thủy vô chung. “Mệnh” là cái phần Trời trao cho con người. Thiên mệnh là 
tính bản nhiên, là tính thể của con người. Trong đạo Nho, cái học về Trung 
dung, Thiên mệnh là cái học thuộc Hình nhi thượng. Phần này rất thâm viễn, 
diệu huyền. Đạo Trung Dung dẫn con người nhìn ra tính thể của mình, giúp 
con người sáng tạo, tác động trên vạn vật dưới ánh sáng của tính thể, đồng 
thời đạo Trung dung cũng đem con người trỏ về với thiên (Thực tại tối cao). 

Nói theo ngôn ngữ Công giáo thì đó là đạo giảng dạy cho con người nhận ra 
địa vị của mình là con Thiên Chúa, để cho con người sống theo ý Cha, để cho 
“ý Cha thể hiện dưới đất cũng như trên trời (Kinh Lạy Cha). 

Muốn theo đạo Trung dung, người ta phải bớt nghĩ đến của cải tiền bạc 
(lợj. Nghĩ đến lợi thì sẽ quên mất nghĩa, mất đạo. Do đó, Đức Giêsu đã dạy 
người ta cầu nguyện: “Xin Cha cho chúng con hôm nay lương thực hằng ngày” 
(Kinh Lạy Cha). Dạy xin đủ lương thực (cơm bánh) cho hôm nay thôi, tức là 
dạy người ta đi trong đạo Trung dung, nói theo ngôn ngữ nhà Nho. 
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Vì cao siêu như vậy, cho nên ít người theo được; cũng như ít người Do Thái 
thời Đức Giêsu chịu bước vào Cửa Hẹp.! 

Thực ra, trong khi lang thang đó đây ở bình nguyên Trung quốc, Khổng tử 
cũng chưa tìm được người như ý để truyền rốt ráo đạo trung dung, cho nên 
ngài đã nghĩ tới những người “cuồng, quyến” ở quê nhà, hy vọng có thể truyền 
đạo cho họ. Cuộc đối thoại giữa thầy trò Mạnh tử sau đây cho biết điều đó. 


“Van chương vấn viết: “Khổng tử tại Trần, viết: 'Hạp qui hồ lai? Ngô 

đẳng chỉ sĩ cuồng giản, tiến thủ, bất vong kỳ sơ. Khổng tử tại Trần, hà tư 

Lỗ chỉ cuồng sĩ? Mạnh tử viết: “Khổng tử bất đắc Trung đạo nhi dữ chi, 

tất dã cuồng, quyến hồ” Cuồng giả tiến thủ, quyến giả hữu sở bất vi dã. 

Khổng tử khởi bất dục trung đạo tai? Bất khả tất đắc, cố tư kỳ thứ dã.” 

- #RÌH: jLƒ#'lR. H: “&flff#&! #Š2+L3rlj, PC 

3š4tò.” 3U RE; T8 2z ‡#£+? #6 ƒH: đUÝ “#ftiể 

ứ#t->.. vtUJLJ-Ƒ ! ÐOWttft—: X8 HĐðƒ RKb,.” 3Lƒ 3ã 

tri #\? 4°] 4fŸ›: #8} /X, ‹ - Vạn chương hỏi rằng: “Khổng tử 

ở nước Trần có nói: 'Sao chẳng trở về? Những kẻ sĩ xứ ta là người cuồng 

vong giản ước, có chí tiến thủ, không quên cái thuở ban đầu.' Khổng tử 

ở nước Trần, sao lại nhớ đến cuồng sĩ nước Lỗ?” Mạnh tử nói: “Khổng 

tử chẳng được những người đạt đạo trung để truyền cho, ắt chẳng chọn 

hạng cuồng, quyến ư? Người cuồng có chí tiến thủ, người quyến có điều 

(bất nghĩa) chẳng làm. Khổng tử há chẳng muốn bậc trung đạo sao? 

Chẳng thể đạt mức đó, nên Ngài nghĩ đến hạng thấp hơn.” 

(Mạnh tử: Tận tâm hạ, 37). 

Vì tìm không ra người trung với “thường hằng” như “hoa quì chăm chắm 

hướng về thái dương”, cho nên Khổng tử phải tìm đến hạng người thấp hơn: 

người cuồng, người quyến. Đó là những người có chí tiến thủ, có ước vọng cao 

xa, và giữ bền khí tiết, không làm điều bất nghĩa, xằng bậy. Hy vọng rằng họ 
có thể tiếp thu ít nhiều đạo trung dung để dần dần thăng tiến lên cao. 


Đạo trung dung quả thực cao siêu, đến nỗi Công Tôn Sửu đã phải thưa với 
Mạnh tử như trong mẩu đối thoại sau đây: 


“Công Tôn sửu viết: “Đạo tắc cao hỹ, mỹ hỹ. Nghi nhược đăng thiên 
nhiên, tự bất khả cập dã. Hà bất sử bỉ vi khả cơ cập, nhì nhật tư tư đã?” 
-23#411H: ifl&.› X4. #3 #Z#2XK/Â› 111] 44È.. #144k» &Z4 
nu H ##3#ˆ2h,? 


1 Xin xem thêm: Cửa hẹp trong Công giáo và Đức Kitô, tập Hạ, trang 64 cùng tác giả. 
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Mạnh tử viết: “Đại tượng bất vị chuyết công cải phế thằng mặc. Nghệ 
bất vị chuyết xạ biến kỳ cấu luật. Quân tử dẫn nhi bất phát; dược như 
dã. Trung đạo nhi lập, năng giả tùng chỉ.” - 5-ŸH: XI“ 33)q.:Ð71L/#£ 
“6#: JU 84h X4 #. 8 777|ứn R6, it4et,. tiểm 3, §b#@£ 
Z.. 

(Công Tôn Sửu nói: “Đạo thì cao cả thay, làm cho tốt đẹp thay. Nên giống 
như lên cõi trời; dường như không theo kịp được. Sao không làm cho đạo 
có thể theo kịp, mà mỗi ngày chăm chắm theo?” 


Mạnh Tử nói: “Người thợ mộc giỏi không vì thợ vụng mà thay đổi dây 
mực. Ông Nghệ không vì kẻ bắn dở mà biến đổi phép giương cung. Người 
quân tử dẫn dắt mà không khỏi động, như nhảy qua vậy. Đứng vững 
trong đạo trung dung, người nào có khả năng thì theo.”) 

(Mạnh tử: Tận tâm thượng, 41). 


Tuy cao siêu nhưng phải nói rằng con người vẫn có khả năng theo đạo 
Trung dung. Sở dĩ không theo bởi vì người ta không có ý hướng trở nên thánh 


hiền, 


mà chỉ muốn tìm cái đẹp ở cõi trần gian! 


Cũng thế, ở đất Tây Trúc (Ấn Độ) năm xưa, sau khi chứng đạo dưới gốc bồ- 
đề, Đức Phật Thích Ca đã biết rằng đạo ấy cao siêu, khó có người theo được; 
cho nên Ngài chẳng muốn thuyết giáo! Tương truyền, biết được ý định ấy, các 
vị Trời đã đến khuyên Đức Phật hãy cứ thuyết giảng, biết đâu có ai đó thiết 
tha với sự giác ngộ mà chịu khó nghe chăng, thì cũng là điều ơn ích cho thế 


gian. 


Đạo Giác ngộ của Đức Thích Ca là con đường tìm lại Chân tính, tức là 


tìm lại Bản lai diện mục của con người. Muốn tìm lại Chân tính thì phải vẹt 


mây 


mù vô mĩnh (Avidya). Đó là cốt tủy của đạo Phật; đó cũng là con đường 


cao siêu khó theo như đạo Trung dung vậy. Người ta đi tìm phúc lạc, bình an, 


thành công trần thế thì nhiều, còn cầu Chân tính thì có mấy all 
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Sau khi tán thán đạo Trung dung cao siêu, Đức Khổng Tử lại nói: “Ít người 
theo được lâu rồi!” Câu này hàm ý rằng: Đã từ lâu, ít người theo đạo Trung 
dung, nhưng trước đó đã có thời, có nhiều người theo đạo ấy. Vậy thời đó là 
thời nào? Và tại sao từ đó đến thời Khổng tử số người theo đạo lại ít đi? 

Theo Kinh Thư (Đại Vũ mô), khi vua Nghiêu truyền ngôi cho vua Thuấn, 
và sau này khi vua Thuấn truyền ngôi cho vua Vũ, các ngài đều có truyền 
tâm pháp về đạo trung. Vì các vua thời ấy giữ đạo trung, ắt hẳn dân chúng 
bấy giờ cũng đua nhau giữ đạo trung. Cho nên, tương truyền rằng thời ấy là 
thời hoàng kim trong lịch sử cổ đại Trung quốc (khoảng 2000 năm trước Công 
nguyên): của rơi ngoài đường không có a1 nhặt (đạo bất thập di), không cần 
đóng cửa ngõ về đêm vì không có trộm cướp, vua quan không dùng những đồ 
xa xỉ... Đó là thời đại mà mỗi khi nhắc lại, cả Khổng lẫn Lão đều thương nuối 
không nguôi. 

Thời hoàng kim qua đi vì trong chế độ phong kiến đã xuất hiện những ông 
vua bạo ngược như Kiệt (nhà Hạ), Trụ (nhà Thương)... càng ngày càng nhiều 
những tham quan ô lại. Vào thời Xuân Thu, có Vương Tử Đồi (nhà Chu) chơi 
trâu, Vệ Ý Công chơi hạc... hao tốn biết bao công quỹ... Vua quan sa đọa bỏ 
đạo thì dân chúng cũng bỏ đạo theo, đua nhau tranh danh đoạt lợi, dùng đủ 
mọi mưu mô trí xảo quỉ quyệt để hại người. Đó là lý do khiến cho đạo Trung 
dung bị mai một, ít người theo vậy. 
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7H: “l2 #7, ÄZrzZ: ⁄r4iB2,. Nhã 
4#.. 

i > +. Ä4e> 4: ##Äi5>., “M4 
4. 

Ä^ #24 *.. $†iE‡e°ekj,. ” 


ZZ va > 

7ñ W3. 

Tử viết: “Đạo chỉ bất hành dã, ngã tri chỉ hỹ, trí giả quá chỉ, ngu giả bất 
cập dã. 


“Đạo chi bất minh dã, ngã tri chi hỹ, hiền giả quá chỉ, bất tiếu giả bất 
cập dã. 
“Nhân mạc bất ẩm thực dã, tiễn năng tri vị dã.” 
Hữu đệ tứ chương. 

Dịch nghĩa: 
Đức Khổng nói: “Đạo (trung dung) không thi hành được, ta biết rồi, 
người trí thì vượt quá, người ngu si thì chẳng kịp. 


“Đạo (trung dung) không sáng tỏ ra được, ta biết rồi, người đức hạnh thì 
vượt quá, người hư đốn thì chẳng kịp. 


“Người ta ai mà chẳng ăn uống, nhưng ít người có thể biết mùi vị. 


Trên đây là chương thứ tư. 


* „ 
BINH GIAI: 

Trong chương II, Khổng Tử chia người ta làm hai hạng: quân tử và tiểu 
nhân. Ở đây, Khổng tử nhắc tới bốn loại người: người trí, người ngu, người 
đức hạnh và người hư đốn. Theo ngài, cả bốn loại người này đều không thực 
hành đạo trung dung, cho nên đạo ấy không thi hành được. Để vấn đề được 
sáng tỏ, chúng ta hãy xét từng loại người. 

1. Người trí: 


Người trí là người khôn ngoan, phát triển mạnh về lý trí. Loại người này 
gồm có hai hạng sau đây: nhà khoa học và nhà triết học. 
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Nhà khoa học: 


Nhà khoa học là những người có lý trí sắc bén, giỏi cả phân tích lẫn tổng 
hợp, có trực giác nhạy bén, có suy luận rạch ròi. Vì thế họ thường hướng lý 
trí của mình về các hiện tượng thiên nhiên để tìm hiểu và nêu ra những định 
luật khoa học, hầu chinh phục thiên nhiên. Cái biết của họ là cái biết chạy 
theo vật (trục vật). Họ rất nghi ngờ, hoặc không quan tâm gì đến những hiện 
tượng siêu hình, hiện tượng tâm hồn. Cho dù là một nhà tâm lý học hay nhà 
xã hội học, họ vẫn nghiên cứu hiện tượng tâm hồn, hiện tượng xã hội một 
cách khách quan, nhằm mô tả hiện tượng ấy hơn là trực tiếp trải nghiệm. Họ 
có thể vùi đầu trong phòng thí nghiệm, trong tư duy nhiều ngày tháng mà 
không để ý tới đại chúng đang sống ra sao. 

Nhà triết học: 

Nhà triết học là những người vận dụng lý trí tối đa để phân biện sự vật, 
tạo ra những học thuyết đồ sộ thuần lý. Vào thời Khổng tử, các học phái triết 
học mới manh nha, nhưng sang thời Chiến quốc, các triết gia Trung Hoa đã 
bắt đầu tung hoành. Trong khi đó, ở bầu trời Hy Lạp, triết học duy lý ra đời 
với học thuyết về những lý tưởng, hay Hữu thể học (Ontologie của Platon), 
học thuyết mô chất (Hylesmorphisme) của Aristote... và mãi cho tới thế kỷ 19, 
triết học duy lý và duy niệm vẫn bá chủ Tây phương. 

Xét về mặt phát triển trí khôn, các nhà khoa học và các nhà triết học quả 
là đã vượt qua đạo trung dung. Tuy nhiên, nhiều “lý” thì dễ đi vào không 
tưởng, đã chẳng có lợi mà đôi khi còn có hại cho con người. Đạo trung dung 
đòi hỏi phải có tình, “ngoài là lý nhưng trong là tình”, mà “tình thâm nhi văn 
minh”, có tình nghĩa sâu sắc mới có tốt đẹp được. Cái tình trong đạo trung 
dung phải là cái tình “trúng tiết” mới đưa tới cảnh thái hoà giữa người với 
người. Vì vậy, Khổng tử nói: “trí giả quá ch?, người trí không thành tựu đạo 
trung dung được. 


2. Người ngu: 


Ngược lại với người trí, người ngu chẳng biết gì khác ngoài bản năng sinh 
tôn: đói ăn, khát uống, rét mặc... Họ đâu có biết trong người có tâm, có “thiên 
mện]”, tình cảm phát ra chẳng có chừng mực nào, ngẫu hứng tùy tiện. Họ 
không vượt xa loài vật bao nhiêu, cho nên Khổng tử nói: “ngu giả bất cập, 
người ngu không theo kịp đạo trung dung vậy. 


3. Người đức hạnh: 


Người đức hạnh (hiển giả) là tất cả những người đi vào con đường tu đức, 
xa lánh thế tục. Có thể nói họ là những người mẫu mực, không bao giờ nói và 
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làm điều ác. Xét về mặt đạo đức, họ là những con người tuyệt vời, nhưng họ 
vẫn không thành tựu đạo trung dung. Họ vượt qua trung dung ở chỗ không 
tha thiết gì tới tha nhân. Trước những nỗi thống khổ lầm than của bà con 
đồng bào, họ thờ ơ, không để mắt tới. Các bậc hiển giả này thường tìm đến 
những nơi thâm sơn cùng cốc để ẩn dật tu đạo. 

Nếu chỉ đứng lại trong bậc hiền (đức hạnh) thì quả là ứng với lời của Khổng 
tử: “Hiển giả quá chỉ, người đức hạnh thì vượt qua trung dung, tức là vẫn 
chưa thành tựu đạo trung dung, chưa làm cho đạo trung dung sáng tỏ ra 
được. 


4. Người hư đốn: 


Người hư đốn (bất tiếu) là người không ở trong một khuôn mẫu luân lý, 
đạo đức nào. Hư đốn khác với ngu si. Người ngu sĩ thì không biết, còn người 
hư đốn thì có hiểu biết nhưng bị vật dục lôi cuốn. Trước những cám dỗ sa 
đọa, người hư đốn không có ý chí chống trả, hoặc không cần chống trả, mà tự 
buông thả theo sự sai sử của tư ý, tư dục. 

Do đó, Khổng tử nói: “bất tiếu giả bất cập đấ”, người hư đốn không theo 
kịp đạo trung dung, bởi vì họ chẳng làm điều thiện đã đành, lại còn làm xấu 
lây đến những người khác, làm hư hốt những tâm hồn ngây thơ, trong trắng. 

Tóm lại, sở dĩ đạo trung dung không thi hành được, không sáng tỏ được 
trong trần gian, vì đa số nhân loại ở vào trong bốn loại người trên. 

Để cho dễ hiểu, Khổng tử đã đưa ra một ví dụ: Ai ai cũng ăn uống cả, 
nhưng ít người biết rõ được mùi vị của đồ ăn thức uống như thế nào. Lý do là 
người ta thường ăn uống vội vàng, vừa ăn vừa nói chuyện, hoặc vừa ăn vừa 
nghĩ ngợi mông lung về những nông nỗi xa gần, đâu có chuyên tâm ăn uống. 
Cũng vậy, đạo trung dung là mối đạo hiện diện trong đời sống hằng ngày giữa 
người với người mà người ta nào có để ý. Đa số người ta cứ để cho thất tình 
(hỷ, nộ, ai, lạc, ái, ố. dục) bộc phát tùy tiện mà không cần xét xem có “trúng 
tiết hay không, có làm vui lòng, hay làm mếch lòng người, có đem đến mối 
giao hảo, hoà hoãn giữa người với người hay không? 
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7H: 1# Ä#đ&X 1!” 
binh. 
Tử viết: “Đạo kỳ bất hành hĩ phù!” 
Hữu đệ ngũ chương. 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng nói: “Đạo (trung dung) không được thi hành nữa rồi!” 


Trên đây là chương thứ năm. 


BÌNH GIẢI: 


Lời than này của Đức Khổng được thốt ra có lẽ vào lúc ngài đang chu du 
liệt quốc cùng với nhóm đệ tử thân tín, đi tìm một vị minh quân muốn dùng 
đạo để cai trị. Tuy nhiên trong 13 năm xa rời nước Lỗ, ngài đã hoàn toàn thất 
vọng: Không một ai trong các vua thời ấy, từ thiên tử nhà Chu tới các chư 
hầu, tha thiết với đạo trung dung. Đó là thời Xuân Thu trong lịch sử Trung 
Quốc. 

Thời Xuân Thu! (thời kỳ lịch sử này được Khổng tử chép trong một bộ sử 
lấy tên là Xuân Thu) kéo dài từ năm 722 đến năm 480 trước Công nguyên. 
Vào thời ấy: 

“Các nước chư hầu phân ra đến 160 nước. Chiến tranh ngày càng kịch 
liệt, cương thường đổ nát, nhân dân đồ thán. Chư hầu ai mạnh thì làm 
bá cả thiên hạ, như nước Tề, nước Tấn, nước Tống, nước Tần, nước Sở, 
nước Ngô, nước Việt .. Rồi nước nọ kiêm tính nước kia. Thiên tử (nhà 
Chu) cũng không có đủ uy quyền mà ngăn cấm được... Trong thời Xuân 
Thu loạn lạc như thế, đạo đế vương đời trước mò tối, người đời say đắm 
về đường công lợi, không ai thiết gì đến nhân nghĩa nữa. 

(Nho giáo: Trần Trọng Kim, trang 50). 


Chi tiết về giai đoạn lịch sử này đã được viết như sau: 


“Cảnh hỗn loạn, mất kỷ cương thời đó đã được chép trong sử. Người 
ta tính ra có tới 36 vụ giết vua, còn những vụ con giết cha, anh em, vợ 


1 Xuân là mùa gieo, thu là mùa gặt, hai mùa quan trọng nhất trong năm. Xuân thu có hàm ý chỉ thời 
gian sinh hoạt của con người. 
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chồng sát hại nhau thì không biết bao nhiêu mà kể. Không năm nào 
không có chiến tranh. Theo Xuân Thu (Lỗ sử) trong 242 năm có 483 lần 
hành quân.” (Đại cương triết học Trung quốc: Giản chi và Nguyễn Hiến 
Tê, trang 28). 

Biến cố được kể là quan trọng nhất trong giai đoạn mở đầu thời Xuân Thu 
là việc mất nhà Tây Chu do U Vương say mê Bao Tự, bỏ ngàn vàng để mua 
một tiếng cười. 

Thế rồi, cứ theo đà suy vong này, các thiên tử nhà Chu đã bỏ đạo trung 
dung, lãng quên thiên mệnh, mặc kệ dân chúng lầm than. Vì thế, các vua chư 
hầu và các quan lại cao thấp cũng theo gương đó mà bóc lột dân chúng. Giữa 
chính quyền cai trị và dân chúng làm gì có sự giao hoà: “Thượng bất chính, 
hạ tắc loạn” (trên không chính đáng, dưới ắt rồi loạn), giai cấp lãnh đạo đã bỏ 
đạo thì dân chúng còn giữ đạo sao được? Đó là lý do thứ nhất khiến đạo trung 
dung không được thi hành. 

Các lý do tiếp theo phải kể đến là đạo trung dung khó biết, khó tìm, ngoài 
ra theo được đạo trung dung cần phải có điều kiện. 

Từ xưa đến nay, đa số nhân loại đi tìm đạo đều đem tâm trí của mình 
phóng ngoại: tìm ở trời cao, ở trên núi hay ở ngoại vật. Có biết đâu cái đạo 
chân chính phải là “tâm đạo” (đạo trong lòng). Người ta phải quay vào trong 
lòng mình mà tìm đạo, rồi mới đem đạo ấy chia sẻ với tha nhân, nghĩa là yêu 
thương, phục vụ mọi người. 

Trong Kinh Thánh Tân Ước, khi Đức Giêsu nói chuyện với người đàn bà xứ 
Samarlia bên giếng Giacob, ngài cũng đã đề cập đến Tâm đạo.! 


“Này bà, hãy tin tôi, sẽ đến giờ, không phải trên núi này hay tại 
Yêrusalem mà các người sẽ thờ phượng Cha đâu!... nhưng giờ sẽ đến và 
là ngay bây giờ những kẻ thờ phượng đích thực sẽ thờ phượng Cha trong 
Thần khí và sự thật vì Cha chỉ muốn gặp thấy những kẻ thờ phượng 
Người như thế.” (Ga: 4, 21-23). 

Thờ phượng trong Thần khí và sự thật là trở về với cái tâm thanh khiết và 

“hoà” với mọi người. 
Cựu Ước Kinh cũng nói về đạo như sau: 


“Vì chưng lệnh truyền này Th truyền dạy ngươi hôm nay không phải 
là điều ngươi vô phương làm nổi, cũng không phải là quá ư xa vời. Nó 
1_ Xin xem thêm Con đường Tâm đạo trong Công giáo và Đức Kitô, tập Hạ, các trang 187 - 196, cùng 


tác giả. 
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không ở mãi trên trời, để phải nói: “Ai sẽ thay ta lên trời lấy xuống cho 
ta, mà nói cho ta nghe, để ta thi hành? nó cũng không ở mãi bên kia 
biển, để phải nói: “Ai sẽ thay ta vượt qua bên kia biển lấy về cho ta, mà 
nói cho ta nghe để ta thi hành, vì lời ở rất gần ngươi, nơi miệng ngươi, 
nơi lòng ngươi, để ngươi thi hành.” 

(Thứ luật: 30, 11-14). 

Như vậy, đạo thật thì ở trong lòng mà người ta cứ đi tìm kiếm ở bên ngoài 
để rồi gặp một tha vật nào đó lại tôn lên làm thần tượng. Mạnh tử nói: “Đạo 
tại nhĩ nhi cầu chư viễn, sự tại dị nhi cầu chư nan. Nhân nhân thân kỳ thân, 
trưởng kỳ trưởng, nhi thiên hạ bình: Đạo ở gần lại tìm ở xa, việc ở chỗ dễ dàng 
lại tìm ở chỗ khó. (Nếu) người người thương yêu người thân của mình, tôn 
trọng người trên của mình, thì thiên hạ sẽ thái bình.” (Ly Lâu thượng, 11) 
Câu này của Mạnh Tử đã chứng thực rằng ông là người hiểu rất rõ đạo thống 
chân truyền của Nho giáo. 

Còn thiên hạ sở dĩ cho rằng đạo trung dung là khó hiểu, khó tìm, khó thực 
hành là bởi vì đã theo đường lối ngược chiều: thay vì hướng nội lại hướng 
ngoại, thay vì phục vụ tha nhân lại đi làm những việc cầu kỳ... 

Ngoài ra, còn có một điều kiện tối hậu, không có không được, để cho đạo 
trung dung được tiếp thu và thi hành: đó là một niềm tin sâu xa vào Thực tại 
vĩnh hằng. Thực tại này tùy theo tôn giáo và khu vực văn hóa mà mang một 
tên khác nhau: Thượng đế, Thiên Chúa hay Brahman.! Niềm tin đó đưa tới 
một hệ luận được Nho giáo xác nhận là: “nhân linh ư vạn vật” (con người linh 
thiêng hơn muôn vật). với chữ “lĩnh”, con người thuộc về Thực tại vĩnh hằng. 
Chữ “lĩnh” nói lên rằng con người vốn có một bản chất linh thiêng, có khả 
năng nên thánh, nên thần, chứ không phải một thể thuần vật chất. 

Tóm lại, sở đĩ người thời Xuân Thu và nhiều người thời nay không thi hành 
đạo Trung dung, bởi vì: một mặt, đạo trung dung cao siêu, khó biết, khó tìm, 
lại có quá nhiều gương xấu trong đời, mặt khác, lòng người hướng chiều quá 
nhiều về chủ nghĩa thượng tôn vật chất. 


1 Xin xem “Ngũ giáo đồng nguyên) trong Dịch học tân thư, tập II. Phụ lục I, cùng tác giả. 
1235 


CHƯƠNG VI 


ƒH: “RE krtb#t ! +3ƒE] 3ƒ X¡fñ š : Fễ 
# m2 - 6: 3L. EñN35S› HỆ P2FKE,: J3) 


T Ị 5” 
th ¿ 
Tủ viết: Thuấn kỳ đại trí dã dư! Thuấn hiếu vấn nhi hiếu sát nhĩ ngôn, 
ẩn ác nhi dương thiện, chấp kỳ lưỡng đoan, dụng kỳ trung ư dân, kỳ tư 
dĩ vi Thuấn hồ!” 
Hữu đệ lục chương. 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng nói: “Vua Thuấn là bậc rất sáng suốt vậy thay! Thuấn thích 
hỏi han, rồi thích suy xét những lời tầm thường gần gũi. Giấu điều xấu 
mà lại phô trương điều tốt. Nắm hai đầu mối, áp dụng chỗ vừa phải cho 
dân. Ấy mới là vua Thuấn vậy!” 


Trên đây là chương thứ sáu. 


BÌNH GIẢI: 


Ö đây, Đức Khổng nêu ra vua Thuấn như là một khuôn mẫu điển hình 
thực hiện đạo trung dung và áp dụng đạo trung dung vào việc chính trị. 


Trước hết, Đức Khổng khen vua Thuấn là một bậc đại trí. Đại trí khác 
với trí giả ở chương bốn. Trong khi trí giả là người phát triển mạnh lý trí về 
một ngành chuyên môn, hay là vận dụng trí xảo trong hành vi để vượt thắng 
người mà không kể tới đạo nghĩa, thì đại trí là người rất sáng suốt: hiểu đạo, 
duy trì thiên mệnh và rất cận nhân tình. Đức Khổng đã triển khai đại trí của 
vua Thuấn thành 4 ưu điểm: 

1. Hiếu vấn: 


Thích học hỏi là một phương diện của đại trí. Có ham học hỏi thì sự hiểu 
biết mới rộng, mới sâu. Hỏi là một cách thức học. 


1 Vua Thuấn, biệt danh là Trùng Hoa, cha là ô ông Cổ Tẩu. Trước khi được vua a Nghiêu truyền ngôi cho, 
30 tuổi. Sau 30 năm núBiẾP chính bên cạnh vua Nghiêu, Thuấn lên ngôi, cai trị nước Trung hoa cổ 
đại trong khoảng từ 2255 đến -2205 (trước Công nguyên). Thời đại của Nghiêu Thuấn được người đời 
sau coi là hoàng kim thời đại. (Theo Kinh Thư: Thuấn điển, 28). 
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Khổng tử sở dĩ được người đời sau tôn là Vạn thế sư biểu cũng vì ngài ham 
học. Học hỏi với người trên, người già, người ngang hàng với mình và học cả 
với người dưới mình, ít tuổi hơn mình (bất sỉ hạ vấn). Khổng tử đã từng nói: 
“Ngô thường chung nhật bất thực, chung dạ bất tẩm, dĩ tư; vô ích, bất như 
học dã - # #Ÿ#4+'H 7%, 4Ä 1Ä. VÀ: &ñ. RdeZt,. ” (Ta từng suốt ngày 
không ăn, suốt đêm không ngủ để nghĩ ngợi; chẳng có ích, không bằng học.) 
(Luận ngữ: Vệ Linh Công, 30). 

Hỏi người còn tiềm tàng một ý niệm về sự quên mình (vong ngã), sự khiêm 
nhường, tập bỏ tính kiêu ngạo. Có quên mình, có khiêm nhường thì con người 
đích thực, tức là tính bản nhiên con người (thiên mệnh) mới lộ rõ. Nói theo 
ngôn ngữ của Tân Ưóc thì: “Người (thiên mệnh) phải lớn lên, còn tôi (con 
người thế tục) phải nhỏ đi.” (Tìn mừng Gioan: 3, 30). 

2. Hiếu sát nhĩ ngôn: 

Ưu điểm thứ hai của vua Thuấn là thích suy xét những lời nói tầm thường 
gần gũi của người xung quanh hay của dân chúng. Người có kinh nghiệm học 
tập thì không bỏ qua một lời nào dù tầm thường, thiển cận đến đâu. Có thể 
trong 99 câu thiển cận lại có 1 câu tuy được nói ra vô tình hay cố ý nhưng lại 
rất hay, hợp tình hợp lý, có thể giúp giải quyết nhanh gọn một vấn đề nan giải 
nào đó. Vả chăng để ý đến những lời thiển cận của người xung quanh cũng là 
nằm trong đức “hoà” của người quân tử. Chịu nghe người nói, chịu suy xét ý 
kiến của người là một cách yêu người, một cách tôn trọng người, khiến người 
vul lòng. Đó cũng là một phương diện của đạo trung dung vậy. 

Ngoài ra, đứng trên quan điểm chính trị mà nói, có biết suy xét những lời 
thiển cận của dân chúng mới biết nguyện vọng của dân, mới có thể phục vụ 
dân tốt được. Đó là phương diện nhân đạo của đạo trung dung. 

3. Ẩn ác nhỉ dương thiện: 

Ưu điểm thứ ba của vua Thuấn là: sau khi nghe chuyện của người rồi, đến 
lúc thuật lại thì ngài giấu những điều xấu của người đi, mà chỉ phô trương, 
tán thưởng những điều tốt của người. Đây là một điểm thuộc về tâm lý giáo 
dục rất sâu sắc. Giấu điều xấu, phô trương điều tốt là một cách khích lệ rất 
hay để người ta phấn chấn tinh thần, cố gắng thăng tiến trong đường thiện. 

4. Chấp kỳ luõng đoan, dụng kỳ trung ư dân: 

Bất cứ việc gì trong thiên hạ cũng có hai đầu mối nghịch nhau: cấp tiến và 
bảo thủ, cương cường và nhu nhược, nhanh và chậm, tốn phí và rẻ tiền... Việc 
có hai mối, cho nên cũng có hai loại người đeo đuổi hai mối ấy. Người trẻ thích 
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cấp tiến, người già thích bảo thủ; giới giàu ủng hộ những công trình tốn phí, 
giới nghèo ủng hộ những công trình rẻ tiền; người khỏe muốn nhanh, người 
yếu muốn chậm... 

Tuy nhiên, việc trong một nước bao giờ cũng liên quan đến toàn dân, bao 
giờ cũng phải được mọi người nhất trí tham gia mới nên. Vì thế, làm một vị 
nguyên thủ quốc gia cần phải biết “nắm hai đầu mốt (chấp kỳ lưỡng đoan), 
rồi dung hoà ở giữa sao cho mọi người có thể tham gia mà không phản đối, 
không mệt mỏi; sau đó giải thích tình thế cho người mức trên (cấp tiến) hạ 
xuống, khích lệ người mức dưới (bảo thử) nâng lên, để cho công việc được 
thành công mỹ mãn. 

Đại đa số quần chúng thời xưa là những người ít học, nghèo khó, cho nên 
để có thể nêu ra cho dân một chính sách, một đường lối nào đó mà muốn cho 
dân ít mệt nhọc thì người cầm quyền cần phải biết “nắm hai đầu mốt” rồi áp 
dụng chỗ vừa phải cho dân. 

Đây có thể nói là đạo trung dung ở trong phần thực hành hay nói cách 
khác, đây là phần hình nhi hạ của đạo trung dung vậy. Vua Thuấn có những 
ưu điểm như thế nên mới xứng đáng là vua Thuấn của thời đại hoàng kim, 
được các thế hệ sau này kính ngưỡng. 
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Tử viết: “Nhân giai viết: dư trí; khu, nhi nạp chư cổ, hoạch, hãm tỉnh chỉ 


trung; nhi mạc chi trí ty dã. Nhân giai viết: dư trí; trạch hồ trung dung, 
nhỉ bất năng cơ nguyệt thủ dã.” 


Hữu đệ thất chương. 
Dịch nghĩa: 


Đức Rhổng nói: “Người ta đều nói: “lôi sáng suốt, thế mà bị xua đuổi 
vào lưới, mắc bẫy ở trong hầm hố, lại chẳng biết trốn đi. Người ta đều 
nói: “Tôi sáng suốt, thế mà chọn đạo trung dung, không thể giữ được 
trọn một tháng. 


Trên đây là chương thứ bảy. 


BÌNH GIẢI: 


Trong chương này, chữ “nhân” chỉ chung nhiều người. Nhiều người vẫn tự 
hào mình sáng suốt, rốt cuộc cứ bị mắc lừa. Ở đây, Khổng tử dùng những từ 
“khu nhi nạp chư cổ, hoạch hãm tỉnh chỉ trung” (bị xua đuổi vào lưới, mắc 
bẫy ở trong hầm hố! là có ý coi những người ấy như là những con thú rừng bị 
thợ săn ruồng bắt! 

Những người ấy là ai? Thợ săn là ai? Xét theo cổ sử Trung quốc mà nói, 
những người ấy là những sĩ phu nghe theo lời dụ hoặc đường mật, chạy theo 
bả lợi danh của vua chúa phong kiến để trở nên những tay sai đắc lực làm 
hại dân lành. Họ có thể là những dũng sĩ như Chuyên Chư, Yêu Ly nước Ngô 
bị mua chuộc, nên việc cho người mà thân mình và gia đình bị hy sinh. Họ có 
thể là người như Văn Chủng nước Việt, tài trí mưu lược, cứu nước thành công 
rồi bị sát hại vì ghen tài. Họ cũng có thể là những hào kiệt như Hàn Tín, Anh 
Bố, Bành Việt thời Tây Hán ở vào tình huống bị “vắt chanh bỏ vở. 

Xét trong thời thực dân xâm lược mà nói, họ là những người bị chính quyền 
cai trị mua chuộc, mê hoặc bằng chiêu bài khai hóa để rồi phản lại quyền lợi 
đồng bào mà không tỉnh ngộ! 
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Còn thợ săn là những hôn quân vô đạo, những nhà cầm quyền phản bội 
dân chúng. 

Những lời nói của Khổng tử ở trên còn muốn ám chỉ những người tự xưng 
mình khôn ngoan, sáng suốt nhưng lại bị thị dục lôi cuốn, vô tình trở nên 
tù nhân của những thói xấu như rượu chè, cờ bạc, ma túy... Bấy giờ, những 
thói xấu trong tứ đổ tường trở thành những ông chủ khó tính, những thợ săn 
quỉ quyệt có lưới bền chắc, có hầm kiên cố nhốt hãm, khiến ai đã rơi vào thì 
không thoát ra được. 

Những người ấy không a1 khác hơn là những người chọn đạo trung dung 
(trạch hồ trung dung) mà “bán đồ nhi phế" (nửa đường bỏ lỡ), không giữ trọn 
đạo trung dung nổi trong một tháng, cho nên họ trở thành môổi ngon cho 
cường quyền, cho bọn xấu trong xã hội. Nếu giữ trọn đạo trung dung tức là 
đi trong thiên đạo thì đâu có thể phản bội dân chúng? Bởi vì ý dân là ý Trời, 
phục vụ nhân dân là thuận thiên mệnh, là “suất tính”, là “ái nhân”, tức là thể 
hiện đức “hoà”. Giữ đạo trung dung còn là chống lại thói xấu, tật hư, tức là xa 
rời vật đạo để bước đi trên nhân đạo thênh thang. Đứng vững trong đạo trung 
dung thì không có thể hư hỏng, không thể làm những việc thân bại danh liệt. 

Thế thì, đối với Đức Khổng, những người không giữ trọn đạo trung dung 
trong một tháng chỉ là hạng trí giả hiệu thôi! 


1240 


CHƯƠNG VII 


TH¡ “H2, #'P0E: đo Š, BIÉ* 
IRm?bk>@.” 

z5 ,-#. 

Tử viết: “Hồi chỉ vi nhân dã. Trạch hồ trung dung, đắc nhất thiện, tắc 
quyền quyền phục ưng, nhi phất thất chi hỹ.” 


Hữu đệ bát chương. 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng nói: “Hồi là một con người (đích thực) vậy. Chọn đạo trung 
dung, được một điều lành, thì khư khư ôm vào lòng, mà chẳng để mất. ”" 


Trên đây là chương thứ tám. 


BÌNH GIẢI: 


Trong chương 6, Đức Khổng đã nêu ra một mẫu người giữ đạo trung dung 
vào thời thượng cổ ở Trung quốc là vua Thuấn. Tại chương 8 này, ngài lại 
nêu ra một gương mẫu về đạo trung dung trong thời Xuân Thu là Nhan Hồi. 
Cách thức giữ đạo trung dung của Nhan Hồi là: “Được một điều lành, thì khư 
khư ôm vào lòng mà chẳng để mất.” Bỏi vì, ý thức được đạo trung dung là con 
đường dẫn đến trọn lành, cho nên Hồi phải tích lũy từng điều lành, để lâu 
dần có được mức trọn lành. Nhan Hồi đã áp dụng tích cực câu tục ngữ: “Kiến 
tha lâu cũng đầy tổ vậy. 

Vì thiết tha với đạo, Hồi chẳng nghĩ đến việc làm giàu, trái lại ông luôn 
tìm thấy niềm vui trong cảnh nghèo, đến nỗi Đức Khổng đã phải khen rằng: 
“Hiền tai Hồi dã, nhất đan tự, nhất biều ẩm, tại lậu hạng. Nhân bất kham kỳ 
ưu, Hồi dã bất cải kỳ lạc. Hiền tai Hồi dã! -#‡xb,! —#$, —lÁ#*., &lfñ 
3. A®SMEL#EZ, mu. 4W wu, !” (Hiển thay trò Hồi, một giỏ cơm, 
một bầu nước, ở ngõ hẻm. Người ta thì không chịu nổi cảnh ưu phiền đó, trò 
Hồi thì không đổi niềm vui ấy. Hiền thay trò Hồi!) (Luận Ngữ: Ung dã, 9). 

Đức hạnh của Nhan Hồi xem như sánh được với thầy mình, vì thế có lần 
Đức Khổng đã nói với ông: “Dụng chi, tắc hành, xả chi, tắc tàng; duy ngã dữ 
nhĩ hữu thị phù! -l> 84T, ®&> 8ö. °4& #1 £ X ! (Nếu được dùng, thì 
1 Hồi: tức Nhan Hồi, tự Tử Uyên, là cao đệ của Đức Khổng, sinh năm 521 trước Công nguyên, mất 


năm 490 trước Công nguyên, được 32 tuổi. 
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hành đạo; nếu bị bỏ, thì ẩn dật; chỉ có ta và ngươi được như thế thôi.) (uuận 
ngữ: Thuật nhi 10). 

Có nghĩa là, nếu có vị quân vương nào dùng làm quan cai trị, thì đem đạo 
ra thi hành; nếu chẳng được dùng, hay bị phế bỏ quan chức, thì lui về ẩn dật 
để giữ đạo. Trong đám môn sinh của Khổng tử lúc bấy giờ, chỉ có Nhan Hồi 
có hạnh như thầy thôi. Thế là, cả Khổng tử lẫn Nhan Hồi đều cho đạo là trên 
hết, tất cả cho đạo! 

Do đó, khi Nhan Hồi chết, Khổng tử coi như bị mất một đồng chí, một bạn 
tri âm. Sách Luận Ngữ ghi lại sự kiện này như sau: 

“Nhan Uyên tử, Tử viết: *Y! Thiên táng dư! Thiên táng du! - 2ãŸlZ1L. -† 
EI: “È! &##'! &#&7 ! (Nhan Uyên (Hồi) chết, Đức Khổng kêu lên: “Ôi! 
Trời hại ta! Trời hại ta! (Luận Ngữ: Tiên tiến, 8). 

Sau đó, Khổng tử đã thương khóc không thôi: “Nhan Uyên tử, tử khốc chi 
động. Tùng giả viết: “Tử động hỹ.' Viết: Hữu động hồ? Phi phù nhân chỉ vị 
động, nhi thùy vị? -jãäl#L: >1. /@#d: 7l !H: đ109'#? 3Èk^ 
* im, mit#u? ” (Nhan Uyên mất, Đức Khổng Tử thương xót quá khóc to. 
Đệ tử theo hầu nói: “Thầy thương xót quá vậy!” Ngài nói: “Có thương xót quá 
chăng? Chẳng thương xót người ấy, còn vì ai nữa?” (Luận Ngữ: Tiên tiến, 9). 

Sau này, nhắc đến Nhan Hồi, Khổng tử vẫn còn tiếc mãi: “Tích hồ! Ngô 
kiến kỳ tiến dã, vị kiến kỳ chỉ dã. - Hằ-ƒ# ! #R.‡#i&#,, kÑ,# Lử,!” (Tiếc 
thay! Ta chỉ thấy trò ấy tiến lên, mà chưa thấy trò ấy ngưng lại.) (Luận Ngữ; 
Tử hãn, 20). 

Sở dĩ Khổng tử thương tiếc Nhan Hồi như vậy, bởi ngài kỳ vọng rất nhiều 
vào ông này về việc truyền bá đạo trung dung cho hậu thế. Đạo vốn có đó 
nhưng thiếu người xứng đáng để truyền bá thì đạo khó hoằng dương được. 

Trong Khổng môn, Nhan Hồi được coi là đệ nhất hiền giả, Tử Cống (Đoan 
Mộc Tứ) tự nhận còn kém xa. 
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TÝH: “&TM#TTHĐ,, #Ät*TấPÙ,, @2YT3ấ 
4,. SP] 8B, ! 7 
+zñ}u#. 
Tử viết: “Thiên hạ, quốc gia khả quân dã; tước lộc khả từ dã; bạch nhận 
khả đạo dã; trung dung bất khả năng dã.” 
Hữu đệ cửu chương. 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng nói: “Thiên hạ, các chư hầu có thể bình trị được; chức tước 
bổng lộc có thể khước từ được; gươm giáo sáng quắc có thể giẫm lên 
được; đạo trung dung không thể làm nổi vậy.” 


Trên đây là chương thứ chín. 


BÌNH GIẢI: 


Các vua hoặc các lãnh tụ quốc gia có đầy đủ nhân, trí, dũng có thể qui tụ 
được các kẻ sĩ tài tuấn, có thể nhiếp phục được các ác bá, có thể làm cho dân 
chúng mến mộ: cho nên có thể làm cho thiên hạ, đất nước bình trị. Bằng 
chứng là vào đời Nghiêu Thuấn (thượng cổ Trung hoa), thiên hạ được thái 
bình thịnh trị. Kinh thư đã chép về vua Nghiêu như sau: 


“Rằng: xét đời xưa, Vua Đế Nghiêu đáng khen là “phóng huân” nghĩa là 
công nghiệp rất to tát. Nói về đức tính thì cung kính, thông minh, văn 
chương rõ rệt, ý tứ sâu xa, tự nhiên mà không miễn cưỡng. Lại hay kính 
cẩn khiêm nhường, đức trạch khắp bốn cõi, đến cả trên trời, dưới đất. 
Thịnh đúc biết là nhường nào! 
“Hay tỏ đức tốt để thân với người trong họ chín đời. Các người trong 
họ chín đời hoà mục rồi, ngài tỏ đức tốt cho cả trăm họ (dân trong hạt). 
Trăm họ sáng tỏ rồi, ngài hoà hợp cả đến muôn nước chư hầu. Bấy giò, 
nhân dân trong thiên hạ đều hoà vui, bỏ điều ác mà làm điều thiện.” 
(Kinh Thư: Nghiêu điển, 1-2. Bản dịch của Thẩm Quỳnh. 
Còn về vua Thuấn, Kinh Thư chép: 
“Rằng: xét đời xưa, vua Đế Thuấn, đáng khen là có đức tươi sáng giống 
vua Nghiêu. Tính thâm trầm mà khôn, văn vẻ mà sáng suốt, ôn hoà 
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mà cung kính, thật thà mà chất thực. Bốn đức u tiềm ấy đến tai vua 
Nghiêu! Bèn trao cho ngôi vua. 


“Vua Thuấn cẩn thận thi hành mục luật ð đạo thường (ngũ điển)' thì õ 
đạo thường thuận tiện cả. Điều khiển trăm quan, trăm quan làm việc 
trôi chảy cả. Rhi tiếp tân ở bốn cửa: đông, tây, nam, bắc, trong kinh 
thành, thì các nước chư hầu ở bốn phương hoà mục cả. Khi đi trị thủy, 
vào rừng dưới núi, gặp lúc gió to, có sấm mưa, vua Thuấn không sợ hãi 
mà rối trí.” 

(Kinh Thư: Thuấn điển, 1-2). 

Chẳng riêng thời Nghiêu Thuấn, xét trong lịch sử nhân loại, thời nào có 
minh quân cai trị thì trăm họ đều được an bình, đất nước tương đối ổn định. 

Chỉ ở trong thời hôn ám, do các lãnh tụ thất đức cầm quyền, nhân trí dũng 
suy kém thì chính sự mới rối loạn, quan lại trở nên tham nhũng. Bấy giờ bọn 
tiểu nhân có cơ hội ngoi lên, khiến kẻ sĩ quân tử chán chường, tìm nơi ẩn náu; 
do đó thiên hạ quốc gia mới suy vong. 

Như thế việc bình trị thiên hạ không phải là khó lắm. 

Còn tước lộc tuy có quí thật, nhưng đối với những kẻ sĩ giàu đức hạnh, họ 
cũng dễ dàng từ bỏ. 

Ngoài ra, gươm giáo tuy sắc thật, dễ dàng lấy mất mạng người, nhưng 
không thiếu những dũng sĩ can trường, mà bất cứ thời nào cũng có, sẵn sàng 
giẫm đạp lên. 

Riêng đối với đạo Trung dung, người ta khó lòng làm nổi là vì đâu? 

Ö phần trên, chúng ta đã bàn tới đạo Trung dung cao siêu, khó tìm, khó 
theo; ở đây chúng ta hãy tìm hiểu kỹ hơn. 

Trung dung là một đạo thống nối liền trời và đất; một đầu mối thông với 
Thực tại thường hằng (Thượng đế), đầu mối còn lại thông với cõi người ta. 
Muốn theo đạo Trung dung, phải “tận kỳ tính” (làm cho rốt ráo cái tính bản 
nhiên) mới đạt tới thiên mệnh (dĩ chí ư mệnh). Tới thiên mệnh là thông với 
Trời, là trung; “hoà” với tha nhân là thông với cõi người ta, là nối liền với đất. 

Cửa ngõ vào đạo Trung dung lại ở sâu trong lòng mình, tìm ở ngoài không 
thấy. Vua Thuấn đã từng nhắn nhủ vua Vũ: “Duy tỉnh duy nhất, doãn chấp 
quyết trung: Phải giữ lòng tỉnh thuần, chuyên nhất mới giữ chắc được đạo 
trung.” (Kinh Thư: Đại vũ mô). 


1 Ngũ điển (hay ngũ luân): phụ tử (đạo cha con), quân thần (đạo vua tôi), phu phụ (đạo chồng vợ, 
huynh đệ (đạo anh em), bằng hữu (đạo bè bạn). 
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Trước đó, vua Nghiêu dặn dò vua Thuấn: “Thiên chỉ lịch số tại nhĩ cung, 
doãn chấp kỳ trung - X>l§$LÈfÑl. #L‡3#.* ! (Lịch số của Trời ở chính 
ngươi, nên thành thực giữ đạo trung trong ngươi.) (Luận ngữ: Nghiêu viết, 1). 

Đó là lý do tại sao Trung dung lại khó thì hành như vậy. 

Để tiến tới đạo Trung dung, người ta phải bước vào đức nhân. Trong Khổng 
môn, con người thiết tha với đạo Trung dung nhất là Nhan Hồi cũng chỉ mới 
đứng trong đức nhân được ba tháng. Đức Khổng nói: “Hồi đã, kỳ tâm tam 
nguyệt bất vi nhân. Kỳ dư, tắc nhật nguyệt chí yên nhỉ dĩ hỹ - 8+2b.. 3a; = 
®‡‡+-. #1. HH #m#,£. (Trò Hồi, trong ba tháng, lòng chẳng lìa 
đức nhân. Còn lại, kẻ thì giữ được một ngày, một tháng mà thôi.” (Luận Ngữ: 
Ứng dã, ð). 

Chữ nhân là đức nhân (4=) ghép bởi bộ nhân ({ ) chỉ con người và chữ nhị 
(—) là số hai. “Ha†” vừa nói lên mối liên hệ thông giao giữa trời (thiên) với 
đất (địa), vừa nói lên mối tương giao giữa người với người. Để thành tựu đức 
nhân, người ta phải thực hiện được hai mối liên hệ và tương giao ấy. 

Đức nhân có nhiều cấp độ từ thấp lên cao. Tùy theo trình độ của mỗi đệ tử 
mà Khổng tử dạy về đức nhân khác nhau. Phàn Trì hỏi nhân, Khổng tử nói: 
“Ái nhân: yêu người”. Trọng Cung hỏi nhân, Khổng tử nói: “Xuất môn như 
kiến đại tân, sử dân như thừa đại tế: kỷ sở bất dục, vật thi ư nhân: Ra của 
như tiếp khách lớn, trị dân như làm lễ tế lớn, điều gì mình không muốn, đừng 
làm cho người.” (Luận Ngữ: Nhan Uyên, 2) 

Nhan Hồi hỏi nhân. Khổng tử nói: “Khắc kỷ, phục lễ vi nhân: chỉnh phục 
lấy mình, theo thiên lý là nhân” (Luận Ngữ: Nhan Uyên, 1) “Khắc kỷ, nói 
theo ngôn ngữ Tân Ước là “ Bước vào Cửa hẹp”, tức là tránh vong thân, không 
để cho dục vọng lôi cuốn. “ Phục lể' là sống theo tiết điệu uyên nguyên của trời 
đất, là sống theo thiên lý. 

Dù hiểu theo nghĩa thấp hay cao, đức nhân vẫn là đầu mối các điều thiện. 
Sống trong đức nhân, con người được an vui, tâm hôn thanh thản, trí khôn 
sáng suốt; và do đó, hiểu rõ sự lý trong thiên hạ, trong trời đất. 

Chính vì thường xuyên đứng trong đức nhân ba tháng mà Nhan Hồi học ít 
hiểu nhiều, Khổng tử nói điều gì cũng hiểu, không cần thắc mắc. 

Cuộc đối thoại giữa Khổng tử và Tử Cống cho biết điều này: “Tử vị Tử Cống 
viết: “Nhữ dữ Hồi dã, thực dũ? Đối viết: “Tứ dã, hà cảm vọng Hồi? Hồi dã, 
văn nhất dĩ tri thập. Tứ dã, văn nhất dĩ tri nhị.” Tử viết: “Phất như dã. Ngô 
dữ nhữ phất như dã” - ƒ‡Ñƒ#ñH: +x#tw 13? #JH: ,, TIẾCZ BỊ I 
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ga] —Tvl#n-E; 89L MÚ—vl4re—., ƒH: đb34mt,, 6t xKjb34et,.” (Đức Khổng 
tử bảo Tử Cống rằng: “Nhà ngươi cùng với Hồi, ai hơn?” Đáp rằng: “Tứ này 
sao dám mong bằng Hồi? Hồi nghe một thì biết mười, Tứ này nghe một chỉ 
biết đến hai.” Đức Khổng tử nói: “Chẳng bằng. Ta cùng với nhà ngươi chẳng 
bằng vậy.”) (Luận Ngữ: Công dã Tràng, 8). 

Người đứng trong đức Nhân tức là giữ đúng sứ mệnh Tài Nhân trong Tam 
Tài (Thiên Địa Nhân); đó là con người hội thông giao hoà hai năng lực cần 
khôn (Thiên Địa), là sứ giả đặt mối liên hệ giữa ý Trời và ý người, là gạch nối 
giữa siêu nhiên giới và hiện tượng giới (thế giới hữu hình). 

Nhan Hồi là một đệ tử trong Khổng môn đã ở trong đức Nhân được ba 
tháng liền; vậy còn Khổng tử, vị thầy của Khổng môn thì sao? 

Sách Luận Ngữ không nói rõ điều này, nhưng chúng ta có thể luận ra. 

Khổng tử đã từng nói: “Ngô thập hữu ngũ nhỉ chí vu học, tam thập nhi lập, 
tứ thập nhi bất hoặc, ngũ thập nhỉ tri thiên mệnh, lục thập nhỉ nhĩ thuận, 
thất thập nhi tùng tâm sở dục bất du củ - #-Y  znzS2+##!, Z-+n 3. v9 
+, # Tin X®*› XTñ3TÐIf, + øn#@¿ð{#@t ẨZn4£ . Đức Khổng tử 
nói: “Ta mười lăm tuổi chuyên chú vào việc học, ba mươi tuổi thì vững vàng, 
bốn mươi tuổi thì không ngờ vực, năm mươi tuổi thì biết mệnh trời, sáu mươi 
tuổi thì nghe theo, bảy mươi tuổi theo lòng muốn của mình mà không vượt 
qua khuôn phép.) (Luận Ngữ: Vì chính, 4) 

Khổng tử nói những lời này với các đệ tử hẳn là sau tuổi bảy mươi, vào 
lúc ngài sắp từ trần (ngài hưởng thọ 73 tuổi). Căn cứ vào đây, chúng ta nhận 
thấy rằng: Khổng tử chuyên chú vào việc học, cả kiến thức lẫn đạo lý, ở lứa 
tuổi mười lăm. Thăng tiến đều đặn, tâm trí vững vàng, hết bị nghi ngờ, hết 
bị mê hoặc; đến tuổi năm mươi Ngài hiểu Thiên mệnh, tức là ngài đã noi 
theo tính (suất tính) mà sinh hoạt, hành động; đồng thời ngài cũng hiểu được 
đạo Trời lưu hành trong thiên hạ. Do đó, tới tuổi sáu mươi, với tâm trí khai 
phóng, ngài hiểu rành mọi sự lý. Tới tuổi bảy mươi, ngài thành tựu đạo trung 
dung, suy nghĩ, mong muốn điều gì cũng không ra ngoài thiên lý, nghĩa là 
ngài bắt đầu bước chân vào bến bờ toàn thiện. 

Thực hành đạo trung dung là trở về cội nguồn chân lý, là trở về với cái Một 
diệu huyền, từ đó mà quán thông tất cả. Khổng tử sở dĩ hiểu biết nhiều là vì 
đã đạt tới nguồn mạch này. Lời đối thoại giữa Khổng tử và Tử Cống sau đây 
đã nói lên điều đó. 

“Tử viết: Tứ dã, nhữ dĩ dư vi đa học nhi chí chi giả dư?” Đối viết: “Nhiên. 
Phi dự?” Viết: “Phi dã, dư nhất dĩ quán chỉ” -†H: 8È, XvÀŸ 3# 2 # m3 
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+z###? #1H: 4. đÈ#t? H: dÈt,. Ÿ—vA+.: Đức Khổng Tử nói: “Này 
trò Tứ, ngươi cho rằng ta học nhiều mà hiểu biết thấu đáo đấy chăng?” Đáp 
rằng: “Đúng vậy. Chẳng phải thế sao?” Trả lời: “Chẳng phải thế. Ta lấy một 
mà thông suốt hết.” (Luận Ngữ: Vệ linh công, 2). 

Con đường thực hiện đạo trung dung của Khổng tử ở đây cũng chính là cái 
học của Lão tử trong Đạo đức Kinh: 


HH: AT s 

3# nã , R .XiŠ ‹ 

3k tHiRt© . 

J4n7fR 1. 

szU# ^^: 

SÍTm#u › 

S“Ñằmn 5 

m8. 

“Bất xuất hộ, tri thiên hạ 

Bất khuy dũ, kiến Thiên đạo 

Kỹ xuất di viễn 

Kỳ tri di thiểu 

Thị dĩ thánh nhân 

Bất hành nhi tri 

Bất kiến nhi danh 

Bất vi nhĩ thành.” 

Không ra khỏi nhà, mà biết việc thiên hạ 
Không nhìn qua cửa số, mà thấy đạo Trời 
Càng ra xa, càng biết ít. 

Vì vậy, thánh nhân không đi mà biết, 
Không thấy mà rõ, 


Không làm mà nên. ” 
(Đạo đức Kinh: chương 47) 


Để đạt được thành quả như Khổng, Lão, người theo đạo trung dung phải 
thành tâm thiện chí, phải dày công tu tập, bảo sao người đời không khó lòng 
mà thực hiện được! 
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đJđưiớếim| “íã” . ƒH: “22L 7â#W? 32275 
#? 4m i85? Ñ 2 V\J#L: 3t ®&iñ ¡ mày 7â 
4, f2. 

322*;› ZLữn RR: 323-3743), m?5 3. 

t4 8 ƒ #uín X3: 1ã 4ã ! tín XIT, ñãjN đã I 
BI, K6. H346 !B Đi, #0, 
58 dã đá 1” 

:z T5 ¿ 

Tử Lộ vấn cường. 

Tử viết: “Nam phương chỉ cường dư? Bắc phương chỉ cường dư? Úc nhỉ 
cường dư? Khoan nhu dĩ giáo, bất báo vô đạo: Nam phương chi cường 
dã. Quân tử cư chi. 


Nhẫm kim cách, tử nhi bất yếm. Bắc phương chi cường dã; nhỉ cường 
giả cư chỉ. 

Cố quân tử hoà nhỉ bất lưu. Cường tai kiểu! Trung lập nhỉ bất ÿ. Cường 
tai kiểu! Quốc hữu đạo, bất biến tắc yên. Cường tai kiểu! Quốc vô đạo, 
chí tử bất biến. Cường tai kiểu!” 


Hữu đệ thập chương. 
Dịch nghĩa: 


Tử Lộ! hỏi về sức mạnh. 


Đức Nhổng nói: “Sức mạnh của người phương Nam ư? Sức mạnh của 
người phương Bắc ư? Hay sức mạnh của ngươi ư? Lấy khoan dung, 
mềm dẻo để dạy dỗ, không báo thù kẻ vô đạo: đó là sức mạnh của người 
phương Nam. Người quân tử sống với sức mạnh ấy. 


Lăn vào binh khí, giáp trụ, không ngại chết chóc; đó là sức mạnh của 
người phương Bắc; mà kẻ vũ dũng sống với sức mạnh ấy. 


1 Tử Lộ: tên là Trọng Do, môn đệ Khổng tử, có tính hiếu dũng; sau này làm quan ở nước Vệ, gặp chính 
biến bị giết chết. 

2_ Người phương nam: chỉ dân sống ở miền Hoa Nam, sống về nông nghiệp, có tính hiếu hòa. 

3 Người phương Bắc: chỉ dân sống ở miền Bắc (Mông, Khương, Kim, Mãn...), sống về du mục, có tính 
hiếu chiến. 
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Vì vậy, người quân tử hoà thuận mà không a dua. Sức mạnh ấy mạnh 
mẽ thay! Đứng trong đạo Trung dung mà không ÿ lại Sức mạnh ấy 
mạnh mẽ thay! Khi nước có đạo,' thì không thay đổi ý hướng ban đầu. 
Sức mạnh ấy mạnh mẽ thay! Khi nước vô đạo, thì đến chết cũng không 


!? 


thay đổi khí tiết. Sức mạnh ấy mạnh mẽ thay! 


Trên đây là chương thứ mười. 


BÌNH GIẢI: 


Trong Khổng môn, Tử Lộ là một đệ tử thường sát cánh với Khổng tử trong 
các chuyến chu du chư hầu vào thời Xuân Thu. Ông là người rất nhiệt thành, 
hăng hái, bổng bột trong mọi vấn đề. Có lần, để bày tỏ chí hướng của mình. 
Tử Lộ đã từng nói với Khổng tử: “Thiên thặng chi quốc, nhiếp hồ đại quốc chi 
gian, gia chỉ đĩ sư lữ, nhân chi đĩ cơ cẩn; Do dã vi chi, tý cập tam niên, khả 
sử hữu dũng thả tri phương dã -† &> BỊ, ‡ñ-ƒ#X B]> HỊ, 3u> v\fl?z£, B> vÀ 
$k4##, tụi 3, i4 Z*, r0, H#e2,. (Một nước ngàn cỗ xe, bị ép 
giữa khoảng nước lớn, lại thêm nạn binh đao, nhân vì thế mà bị đói kém; Do 
này nếu được cai trị ở đó, kịp tới ba năm, có thể khiến dân có dũng khí lại có 
đạo đức nữa.” (Luận Ngữ: Tiên tiến, 25). 

Một lần khác, Tử Lộ hỏi Khổng tử: “Quân tử thượng dũng hồ?” Tử viết: 
“Quân tử nghĩa dĩ vi thượng. Quân tử hữu dũng nhỉ vô nghĩa, vi loạn. Tiểu 
nhân hữu dũng, nhi vô nghĩa vi đạo. - #8 j 4Ø -ÿ#? 7H: 8T; L. 
8? 8m & š ấu. + ^# Ø8 m & š #4. (“Người quân tử có nên đề cao sức 
mạnh chăng?” Đức Khổng Tử nói: “Người quân tử đặt nghĩa lên trên. Quân 
tử có sức mạnh mà không có nghĩa thì làm loạn. Kẻ tiểu nhân có sức mạnh 
mà không có nghĩa là phường trộm cướp.” (Luận Ngữ, Dương hóa, 22). 

Luôn luôn để tâm đến điều dũng, rõ là Tử Lộ có tính hiếu dũng. Dũng quá 
mức sẽ thành cương dũng. Cương dũng thì dễ gặp nguy đến tính mệnh. Lão 
tử đã từng nói: “Thái cương tắc chiết” (Cứng quá thì gãy). Cho nên, trong 
chương này, nhân vì Tử Lộ lại hỏi về sức mạnh, Khổng tử đã phân giải kỹ 
lưỡng cho Tử Lộ biết về sức mạnh của người quân tử phải ra sao, để cốt ý 
cảnh giác Tử Lộ. 

Trước hết, Khổng tử phân biệt ra hai loại sức mạnh: sức mạnh của người 
phương Nam và sức mạnh của người phương Bắc. 


1_ Nước có đạo: nước trong thời bình trị, đạo lý được tôn trọng. 
2 Nước vô đạo: nước trong thời loạn lạc, đạo lý bị phế bỏ. 
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Người phương Nam vốn sống về nông nghiệp; thực phẩm của họ hầu hết là 
thóc lúa, hoa quả, rau đậu; vì thế tính tình hiếu hoà, nhẫn nhục, khoan dung, 
không thích báo thù. Theo sách Sử ký của Tư Mã Thiên, Lão tử là người nước 
Sở, thuộc Hoa Nam, nên đã chủ trương triết thuyết “Nhu nhược thắng cương 
cường” (Mềm yếu thắng cứng mạnh). Ông đã từng nói trong Đạo đức Kinh: 
“Thắng nhân giả hữu lực, tự thắng giả cường: - Thắng người có sức mạnh, 
thắng mình là mạnh” (Đạo đức kinh, chương 33). 

Khổng tử cho rằng người quân tử cần phải lấy quan niệm về sức mạnh của 
người phương Nam làm phương châm xử thế. 

Trái lại, người phương Bắc vốn sống về nghề chăn nuôi gia súc trên đồng 
cỏ (du mục); thực phẩm của họ hầu hết là thịt tươi, thịt khô và sữa chua... Vì 
thế tính tình hung hãn, nóng giận, hiếu chiến, hiếu sát... ưa chỉnh chiến và 
không sợ chết. Thành Cát Tư Hãn là mẫu người ấy. 

Khổng tử cho rằng những kẻ vũ dũng thường biểu hiện sức mạnh của 
mình theo cách thế của người phương Bắc, và ngài muốn ám chỉ rằng cả Tử 
Lộ cũng vậy. 

Khổng tử mong muốn Tử Lộ học đạo Trung dung thì trước hết muốn ông 
này học theo đức hạnh của người quân tử, tức là biểu hiện sức mạnh theo 
phong cách của người phương Nam. 

Chẳng những thế, Khổng tử còn triển khai thêm những biểu hiện sức 
mạnh của người quân tử và hết lòng ca ngợi: 

Những biểu hiện đó là: hoà thuận với mọi người mà không a dua, xu thời; 
đứng vững trong đạo Trung dung mà không ở lại, nhờ vả ai; khi đất nước thái 
bình thịnh trị thì giữ nguyên ý hướng trong lúc hàn vi, thong thả mà tiến 
lên; khi đất nước loạn lạc, người người thay lòng đổi dạ để cầu an hoặc kiếm 
miếng cơm manh áo, thì người quân tử dù chết cũng giữ bền tiết tháo, giữ 
vững lập trường... 

Tất cả sức mạnh đó thật đáng ca ngợi. Khổng tử có ý nhắn nhủ Tử Lộ cần 
phải rèn tập. Bởi vì có mạnh mới khoan dung, nén được cơn giận mà không 
báo thù. Có mạnh mới cư xử ôn hoà, không a dua. Có mạnh mới đứng vững 
một mình, không cần nương dựa. Có mạnh mới giữ bền ý chí, giữ vững lập 
trường không sợ chết. Đó là sức mạnh bền bĩ, trường kỳ của người có đạo, 
không phải sức mạnh bồng bột chóng tàn của kẻ vũ dũng. 
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#8 ƒiii mi, *i@m/š. #?bft,4. #8 ƒ1ik*7 
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xz- 3 
zin T—' ‹ 
Tử viết: “Sách ẩn, hành quái, hậu thế hữu thuật yên; ngô phất vi chỉ 
hỹ. Quân tử tuân đạo nhi hành, bán đồ nhi phế; ngô phất năng dĩ hỹ. 
Quân tử y hồ Trung dung, độn thế, bất kiến trí nhi bất hối, duy thánh 
giả năng chi.” 
Hữu đệ thập nhất chương. 

Dịch nghĩa: 


Đức Khổng nói: “lìm tòi những điều bí ẩn, thi hành những việc lạ làng, 
cho đời sau nhắc nhở, ta chẳng làm như vậy. Người quân tử theo đạo mà 
hành động; nửa đường bỏ đỏ, ta chẳng có thể như thế. Người quân tử 
nương vào đạo Trung dung thôi. Lánh đời, không ai thấy biết mà không 
hối tiếc, riêng có bậc thánh mới được vậy.” 


Trên đây là chương thứ mười một. 


BÌNH GIẢI: 


Trong chương này, Khổng tử đã tự trình bày về đường lối thực hiện đạo 
Trung dung của chính ngài. 

Ở đời, vốn có những người thích tìm tòi điều bí ẩn để thỏa mãn tính hiếu 
kỳ, lại cũng có những người ham tu luyện pháp thuật thần thông, làm những 
điều lạ lùng, phô trương kỹ xảo để cho hậu thế nhắc nhở ngợi khen. Khổng tử 
xác nhận ngài không thuộc những loại người ấy. Lý do là đường lối “sách ẩn, 
hành quá? dễ dẫn người ta sa đà sang bàng môn tả đạo, có hại cho mọi người. 
Cho dù, không bị lôi cuốn vào đàng trái, “sách ẩn, hành quá? cũng chẳng có 
lợi gì cho nhân quần xã hội. Xã hội chỉ cần những người có thể làm cho dân 
chúng được an lạc, ấm no, đất nước được thái bình. 

Thế gian lại có những người học làm quân tử, lúc đầu cũng hăng hái theo 
đạo Trung dung, nhưng chưa được bao lâu đã uể oải, chán nản, nửa đường bỏ 
đở; rốt cuộc lại rơi vào con đường buông trôi thả lỏng theo dục vọng, theo sự 
lười biếng thường tình. 
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Khổng tử cũng không phải loại người như thế. Ngài suốt đời chỉ nương vào 
đạo Trung dung thôi. Trung dung là đường lối chân chính làm cho người theo 
được thanh thản an vui, không bị vật dục sai sử, tránh được nhiều tai họa, 
lại có thể làm cho gia đình, xã hội, đất nước được hưởng những thành quả 
của đạo. Trong nhà, cha mẹ con cái được thuận hoà, hiếu thảo, vợ chồng được 
hạnh phúc, anh em được thân ái, bạn bè được tương trợ cảm thông. Trong 
nước, xã hội được ổn định, không có cảnh người trên chèn ép, bóc lột người 
dưới; không có chuyện người dưới lường gạt, ám hại người trên; trên dưới 
cùng hợp tác, trung thành trong công cuộc trị an, phát triển đất nước. 

Chỉ cần nương vào đạo Trung dung thôi, vì trong Trung dung có Thiên 
mệnh; trở về với Thiên mệnh là trở về cội nguồn với Trời, với Thượng đế. 
Nương vào đạo Trung dung tức là nương vào Thượng đế. Nói theo ngôn ngữ 
Công giáo là sống trong Thiên Chúa. Nói theo Lão tử thì: “Phục thủ kỳ mẫu, 
một thân bất đãi: trở về giữ Mẹ (Đạo), thân đến chết không nguy” (Đạo đức 
Kinh: chương 52). 

Như thế, đạo Trung dung chẳng phải là con đường tốt nhất thích hợp cho 
mọi người hay sao? 

Ngoài ra, gặp thời loạn lạc, tình thế chẳng thuận lợi cho mình thi hành đạo 
Trung dung thì đành phải lánh đời (độn thế). Trong Kinh Dịch có cả một quẻ 
Thiên sơn Độn để hướng dẫn người ta phải lánh đời sao cho hợp thời nghĩa. 
Tuy nhiên, đa số những bậc anh tài, những sĩ phu đức hạnh, sau khi đã lánh 
đời ẩn dật thì thường thở than, tiếc xót cho cái tài đức của mình không được 
thi thố, không được mọi người biết đến! 

Chẳng hạn như Nguyễn Khuyến, sau khi từ chức Sơn Hưng Tuyên tổng 
đốc, trỏ về ẩn dật tại quê nhà ở Hà Nam; thấy gió đông thổi, báo hiệu một 
mùa xuân mới, ông đã khóc cho thời thế, cho thân phận: 

Vườn Bùi chốn cũ 
Bốn mươi năm lẩn thần lại về đây. 
Trông ngoài sân đua nở mấy chổi cây, 
Thú khâu hác, lâm tuyền, âu cũng thế. 
Bành Trạch cầm xoang ôm trước ghế, 
Ôn Công chuốc rượu tiễn chiều xuân. 
Ngọn gió đông, ngoảnh lại lệ đầm khăn! 
Tính thương hải tang điền qua mấy lúc.. 

(Bùi viên cựu trạch) 

Còn cái người “lánh đời, không ai thấy biết mà không hối tiếc thì Không 
tử cho rằng chỉ “riêng có bậc thánh mới được vậy”. Khổng tử nói câu này có 
ý cho biết chính ngài cũng chưa đạt tới trình độ ấy. Bởi vì Khổng tử đã từng 
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tâm sự với các đệ tử: “Nhược thánh dữ nhân tắc ngô khởi cảm? Ức vì chỉ bất 
yếm, hối nhân bất quyện, tắc khả vị vân nhĩ dĩ hỹ - ###{-. ñ8]# #$t? ‡p 
u> ƒ#*~›; #‡^ 1k, RỊ *Ƒ?j.< f8 đ£ ! (Ví bằng bậc thánh và bậc nhân thì ta 
sao dám? Chẳng qua thực hành đường lối của thánh nhân, dạy người không 
mỏi mệt, có thể được như thế mà thôi.” (Luận Ngữ: Thuật nhi, 33). 

Nhưng, tại sao bậc Thánh lại không buồn, không tiếc trong trường hợp ấy? 

Thưa rằng, đã là Thánh thì hiểu rất rõ mệnh Trời. Đất nước phải gặp cơn 
ly loạn, con người phải gặp bước gian truân là vận mệnh tuân theo qui luật 
của Trời: do những nguyên nhân sai lầm sâu xa đã diễn ra từ lâu rồi, nay tích 
chứa lại mà bùng nổ ra, không thể một sớm một chiều xoay chuyển được! Chỉ 
còn cách an vui mà chấp nhận, chờ đợi cho tai ách dần dần qua đi! 

Tóm lại, đối với người thành tâm cầu chánh đạo thì không cần tìm tòi 
những điều bí ẩn, thi hành những việc lạ thường, bởi vì Thiên đạo đơn sơ giản 
dị chứ đâu có rắc rối cầu kỳ. Kinh Dịch nói: “Càn đĩ dị tri, Khôn đĩ giản năng: 
Càn làm chủ dễ dàng, Khôn làm nên đơn giản.” (Hệ từ thượng: I, 6). 

Đi trong đạo Trung dung chính là sống trong Thiên đạo. Kinh Dịch lại nói: 
“Dị giản, nhi thiên hạ chỉ lý đắc hỹ, thiên hạ chi lý đắc, nhi thành vị hồ kỳ 
trung hỹ: Sống đơn sơ, giản tiện, thế là đạt được đạo lý trong thiên hạ rồi, 
được đạo lý trong thiên hạ, thế là thành tựu cái địa vị ở giữa của mình rồi” 
(Hệ từ thượng: I, 8).! 

Người đã theo đạo Trung dung tức là đang trên đường tiến tới toàn thiện, 
cũng tương tự như người đi đắp núi, lấp vực, nếu nửa đường bỏ dở, thì không 
bao giờ thành tựu được. Khổng tử đã từng nói: “Thí như vi sơn, vị thành nhất 
quï, chỉ, ngô chỉ dã. Thí như bình địa, tuy phúc nhất quï, tiến, ngô vãng dã. 
- #4 Xu; kI—T: lE, #ab,. #2ø 3b, šE# —T, , #@,. (Vínhư 
đắp núi, một sọt nữa mới nên, mà dừng, ấy là ta dừng lại vậy. Ví như san đất, 
tuy mới đổ một sọt, mà tiến thêm, ấy là ta đi đến thành tựu vậy.) (Luận ngữ: 
Tư hãn, 18). 

Để thành tựu đạo Trung dung cần hội đủ cả ba đức tính: trí, nhân, dũng, 
để không lầm lạc, không ưu phiền và không sợ hãi: “Trí giả bất hoặc, nhân giả 
bất ưu, dũng giả bất cụ. - #z#f£‡⁄. 1# ®%. ñ5##!†.. (Người trí chẳng 
nghi ngờ; người nhân chẳng lo buồn; người dũng chẳng sợ hãi.) (Luận Ngữ: 
Tử hãn, 27). 

Cứu cánh của đạo Trung dung là kết hợp với Trời (phối Thiên) cho nên cứ 
một mình thánh thơi mà đi, chẳng cần a1 biết tới. 

1 Xin xem thêm: Dịch học tân thư, tâp II, trang 274, 275 Nhà xuất bản Văn hóa thông tin, cùng tác 


giả. 
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8 7+xi. Ñmlš. X12. nJvyl#t#/nl: 4} 
#+,, #E# ^ 7R†#m ‹ 
X‡f?> HH › "JyAf#E475: 43t #1, 3E ^ 7F 
Đ[ ®#È 5 ‹ 
X‡ù> X»,. A395. 8 ƒi?X. XTX6 
X5: `. XT 8ñ. 
‡Z: “4X, &†£Tm.” >1 LTr#@+#,.. 
7? †?x‡Í, lãm Ÿ k‡ử?, 41 #1. 5ƒ Ki. 

® 
>zñ † T—Š. f#8> 3š, #513 sŠil 8n äÊ2Z 
&ử,. JLTF/X#, 34#7]ÌáL f3 šyAM32. 


Quân tử chỉ đạo phí nhi ẩn. Phu phụ chi ngu, khả dĩ dự tri yên. Cập kỳ 
chí dã, tuy thánh nhân diệc hữu sở bất tri yên. 
Phu phụ chỉ bất tiếu, khả dĩ năng hành yên. Cập kỳ chí dã, tuy thánh 
nhân diệc hữu sở bất năng yên. 
Thiên địa chi đại dã, nhân do hữu sở hám. Cố quân tử ngứ đại, thiên hạ 
mạc năng tải yên; ngứ tiểu, thiên hạ mạc năng phá yên. 
Th1 vân: “Diên phi lệ thiên; ngư dược vu uyên.” Ngôn kỳ thượng hạ sát 
đã. 
Quân tử chi đạo, tạo đoan hồ phu phụ; cập kỳ chí dã, sát hồ thiên địa. 

©® 


Hữu đệ thập nhị chương, Tử Tư chi ngôn, cái dĩ thân minh thủ chương, 
đạo bất khả ly chi ý dã. Kỳ hạ bát chương, tạp dẫn Khổng tử chi ngôn 
đĩ mìinh chi. 


Dịch nghĩa: 
Đạo người quân tử rộng rãi mà lại kín nhẹm. Hạng đàn ông, đàn bà 
không học có thể dự biết được. Đến chỗ cùng cực của đạo ấy, tuy bậc 
thánh nhân cũng có chỗ không biết. 
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Hạng đàn ông, đàn bà kém cỏi có thể hành đạo được. Đến chỗ cùng cực 
của đạo ấy, tuy bậc thánh nhân cũng có chỗ không thực hành được. 


Trời đất thì bao la, người ta vẫn có chỗ oán trách. Vậy mà quân tử nói về 
chỗ lón lao của đạo, thì thiên hạ chẳng thể chứa chở nổi; nói về chỗ nhỏ 
nhặt của đạo, thì thiên hạ chẳng thể phân tách ra được. 

Tinh thi nói rằng: “Diều bay tận trời; cá nhảy dưới vực” là ý nói đạo thấu 
triệt trên dưới vậy. 

Đạo người quân tử khởi đầu mối từ vợ chồng; đến chỗ cùng cực của đạo 
ấy thì thấu triệt trời đất. (Lời của Tử Tư). 


Trên đây là chương thứ mười hai, lời của Tử Tư vốn để làm sáng tỏ 
chương đầu về ý tứ “đạo không thể lìa bỏ”. Còn tám chương dưới đây 
dẫn chứng những lời lẽ khác nhau của Rhổng tử để làm sáng tỏ. (Lời 
của Chu Hy). 


BÌNH GIẢI: 


Đạo người quân tử được Tử Tư nói ở đây chính là đạo Trung dung được nói 
ở chương đầu, và cũng có tên là Thiên đạo. Sỏ dĩ Đạo ấy rộng rãi (ph?) vì xuất 
phát từ Trời (bản nguyên xuất ư Thiên). Nói theo Kinh Dịch, Đạo ấy được 
triển khai từ Thái cực; đó là một nguồn sống, là một linh lực liên tục, bất tận, 
chi phối vạn vật từ vật cực tiểu như hạt bụi, cho tới vật cực đại như các thiên 
hà trong vũ trụ bao la. Đạo ấy chi phối từ khoáng vật, thực vật, động vật cho 
tới loài người. Do đó, đạo ấy không bị hạn cuộc trong không gian, thời gian; và 
nếu hiểu không gian, thời gian là sự triển khai của vạn vật trong bốn chiều 
kích (theo học thuyết tương đối của Albert Einstein) thì cả không gian, thời 
gian cũng ở trong Đạo. Tóm lại, Đạo người quân tử rộng rãi mênh mông, vô 
giới hạn. 

Sở dĩ Đạo ấy kín nhẹm (ẩn) vì nó tiềm tàng trong vạn vật theo từng độ số 
khác nhau; đối với con người, Đạo ấy hiện diện trong đáy lòng và có tên là 
thiên mệnh. Chẳng những ngũ quan không thấy được nó, thậm chí tới kính 
hiển vi điện tử khi soi vào cơ cấu nguyên tử cũng không thấy được. Chỉ có tâm 
tư của bậc thánh hiển mới có thể cảm nghiệm được qua đường lối nội hướng 
tâm linh. Cái thấy biết bằng tâm linh ấy được Tử Tư gọi là “suất tính”; còn 
các hành giả đắc đạo của Phật giáo gọi là “kiến tính”. Con đường trở về với 
“tính” được Kinh Thánh Tân Ước gọi là “tái sinh” (Tìn mừng Gioan: 3,3). 

Vì nằm sâu trong lòng tạo vật cho nên đạo ấy kín nhẹm. 


Đạo người quân tử (Thiên đạo) phổ biến đến nỗi hạng đàn ông, đàn bà 
không học (phu phụ chi ngu) cũng biết ít nhiều: đó là bản năng sinh tổn, 
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bản năng yêu thương, bản năng hợp quần... Do được tiếp nhận Thiên đạo cho 
nên những người dù kém cỏi tới đâu cũng biết che nắng, tránh mưa... (bản 
năng sinh tồn), biết yêu thương con cái, nhớ nhung chốn cũ... (bản năng yêu 
thương), biết họp bạn để xây dựng hoặc tự vệ... (bản năng hợp quần). 

Tuy nhiên, nếu muốn tìm biết đến chỗ cùng cực của Thiên đạo như là: 
Thiên đạo có tự bao giờ, Thiên đạo sẽ còn diễn tiến như thế nào trong tương 
lai, Thiên đạo ch1 phối con người thế nào sau khi từ trần... Tất cả những điều 
ấy thì bậc thánh nhân cũng không biết hết và không thể nào trả lời thỏa đáng 
được. Ví dụ: để trả lời cho câu hỏi người chết rồi có vẫn biết như lúc còn sống 
không, Khổng tử nói: “Chi tử nhi trí tử chi, bất nhân, nhi bất khả vi dã. Chỉ 
tử nhi trí sinh chỉ, bất trí, nhi bất khả vi dã: Cho người chết là mất hẳn là bất 
nhân, không nên theo. Cho người chết là (còn biết) như lúc hãy còn sống là 
bất trí, không nên theo.” (Lễ Ký: Đàn cung thượng). Trả lời nước đôi như thế, 
chứng tỏ rằng Khổng tử không biết rõ! 

Do sự chỉ phối của Thiên đạo mà hạng đàn ông, đàn bà kém cỏi vẫn có thể 
hành đạo được ít nhiều, nhất là ở trình độ căn bản. Ví dụ, người nào kém cỏi 
mấy cũng biết giơ tay hái trái chín ăn, rồi lại gieo hạt xuống đất để mong có 
một cây mới. Hoặc là, sau khi sinh con, hầu hết người đàn bà nào cũng biết 
cho con bú. Người đàn ông tầm thường nào cũng biết giơ tay nắm một đứa bé, 
nhất là con mình, khi nó sắp té xuống ao. 

Tuy vậy, để có thể hành động theo Thiên đạo một cách rốt ráo, cho dù là 
thánh nhân vẫn không thể theo kịp. Do Thiên đạo chi phối mà trái đất liên 
tục quay quanh mặt trời đều đặn trải qua hàng tỷ năm; bốn mùa xuân, hạ, 
thu, đông chuyển đổi không sai sót.. Nhìn thấy thế, thánh nhân tác Dịch 
viết: “Thiên hành kiện, quân tử dĩ tự cường bất tức: Trời hành động rất mạnh 
mẽ, người quân tử cũng tự làm cho mình mạnh không ngừng nghỉ.” (Quẻ 
thuần kiền: Đại tượng truyện). Nhưng, đã có bậc thánh nhân nào hành động 
không biết mệt, không nghỉ? 

Để bàn cho thật thấu đáo về đạo người quân tử, Tử Tư lại nói: “Trời đất thì 
bao la, người ta vẫn có chỗ oán trách.” 

Đúng vậy, trong thế gian, có biết bao người, gặp năm hạn hán hay lụt lội 
mất mùa, đã từng oán trời trách đất rằng sao trời không che, đất không chở! 

Thực ra, trời đất tuy bao la nhưng thuộc hiện tượng hữu hình, không thể 
đáp ứng hết niềm mong mỏi của mọi người. Còn Thiên đạo thì thuộc thể siêu 
hình, có linh lực siêu nhiên bao trùm cả vũ trụ đã truyền tải năng lượng cho 
mặt trời; mặt trăng và muôn tinh tú mà chẳng bao giờ hết. Nếu người quân 
tử nói về cái lớn lao ấy của đạo thì trong thiên hạ này có gì chứa chở nổi! 
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Bây giờ lại nói về chỗ nhỏ nhặt của đạo. Từ hạt xoài, hạt mít, cho đến hạt 
lúa, hạt kê, hạt vả, hạt sung... đều có linh lực của đạo nên mới có thể nảy mầm 
để rồi trở nên một cây đại thụ. Nhưng nào có ai tách nổi nhân một hạt vả, 
hạt sung... để nhìn thấy đạo chăng? Chẳng những thế, một hạt bé nhỏ nhất 
mà bây giờ các nhà vật lý có thể biết được là hạt “hạ nguyên tử" (subatomie) 
trong nhân một nguyên tử vẫn có sức sống của đạo. Nhờ đạo nó mới di chuyển 
được với tốc độ kinh hồn, nhưng có nhà khoa học nào phân tách được nó ra 
để biết nó vốn là gì! 

Liệu rằng không thể nói hết được sự huyền diệu mênh mông của Thiên 
đạo chi phối vạn vật, vì thế Tử Tư đã trích dẫn một câu Kinh Thi để tóm tắt 
ý kiến của mình: “Diểu bay tận trời, cá nhảy dưới vực.” 

Con diều xòe cánh bay tận trời cao, con cá vùng vẫy tung tăng dưới vực 
thẳm, hai hình ảnh ấy mới đẹp đẽ, thơ mộng, linh hoạt, lý thú làm sao! Một 
cao, một thấp, một trong không khí, một dưới làn nước, con diều và con cá đã 
đại diện cho muôn loài được tiếp thu sức sống huyền diệu của đạo, cho biết 
đạo thì thấu triệt, xuyên suốt trên dưới, trước sau, trong ngoài, thường hằng, 
phong phú. Dù người thánh thiện, dù kẻ hiểm ác đều nhận được linh lực của 
đạo, chỉ có điều người hiền biết đạo, làm lành thì được an vui, người ác không 
biết đạo, làm dữ thì chịu đau khổ. Nếu người ác hồi đầu sám hối, nhận ra 
rằng có đạo ở trong mình, thì đạo lại trở nên rực rõ sáng tươi trong ánh mắt, 
trong nụ cười... 


Đạo người quân tử tuy mênh mông, vô hạn, vô hình nhưng lại khởi đầu 
mối từ những chỗ rất tầm thường, nghĩa là bất cứ ở đâu cũng có thể khơi ra 
mối đạo. 


Đứng về phía nhân sinh mà nói, thì đạo khởi đầu mối từ vợ chồng. Đạo 
vợ chồng là đạo âm dương, một âm, một dương, một vợ, một chồng, bổ sung 
cho nhau, kết hợp với nhau, xướng tùy cùng nhau... Kinh Dịch nói: “nhất âm, 
nhất dương chỉ vị đạo, kế chỉ giả, thiện dã, thành chỉ giả, tính đấ”: Một âm, 
một dương gọi là đạo, nối tiếp theo đạo ấy thì được tốt lành; thành tựu cái đạo 
ấy là đạt được tính vậy.” (Dịch: Hệ từ thượng, 5, 1-2). 

Có một vợ, một chồng tức là âm dương có quân bình thì vợ chồng mới hoà 
vui, gia đình mới an ổn, con cái mới được săn sóc, giáo dục tử tế. Bằng không, 
một vợ hai chồng, hay hai vợ một chồng, hóa ra âm dương mất quân bình, thì 
gia đình đổ vỡ, sẩy đàn tan nghé, con cái bơ vơ... 

Nếu vợ chồng cùng nhau sống trong đạo, thành tựu đạo thì cùng đạt tới 
“tính”, tức là đạt tới “thiên mệnh”. Đi cho tới cùng đạo vợ chồng, người ta có 
thể thấu triệt được đạo trời đất. Bởi vì, trời đất (thiên địa) tức là hai năng 
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lực càn khôn, cũng là hai thể âm dương ö mức độ cực đại (vĩ môi. Âm dương 
giao hoà thì trời đất ổn định, mưa thuận gió hoà, vạn vật sum suê, tươi tốt. 
Âm dương không giao hoà thì trời long đất lỏ, sấm sét ầm ầm, địa chấn rung 
động, gió gào, nước réo... 

Thế thì, đạo trong cõi người ta và đạo trong cõi trời đất chỉ là một đạo đó 
thôi. Nếu người quân tử hiểu đạo thì có thể suy một biết mười, ngồi trong nhà 
mà có thể hiểu được việc thiên hạ cách xa nghìn dặm. 

Sau khi phân chương đoạn kinh văn trên, Chu Hy đã nhắc nhở người đọc 
về chủ ý của Tử Tư muốn viết chương 12 này cốt làm sáng tỏ chương 1 và vận 
dụng thêm lời của Khổng Tử trong 8 chương sau để làm cho rõ thêm. 
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Tủ viết: “Đạo bất viễn nhân. Nhân chi vi đạo nhi viễn nhân, bất khả dĩ 
vi đạo.” 
Thi vân: “Phạt kha, phạt kha, kỳ tắc bất viễn; chấp kha dĩ phạt kha, 
nghễ nhi thị chi, do dĩ vi viễn. Cố quân tử dĩ nhân trị nhân, cải nhi chỉ. 
Trung thứ vi đạo bất viễn. Thi chư kỷ nhi bất nguyện, diệc vật thi ư 
nhân. 
“Quân tử chi đạo tứ; Khâu!' vị năng nhất yên. Sở cầu hồ tử, dĩ sự phụ, 
vị năng dã. Sở cầu hồ thần, đĩ sự quân. vị năng dã. Sở cẩu hồ đệ. dĩ sự 
huynh, vi năng dã. Sở cầu hồ bằng hữu, tiên thi chi, vị năng dã. Dung 
đức chỉ hành, dung ngôn chỉ cẩn, hữu sở bất túc, bất cảm bất miễn, hữu 
dư, bất cảm tận. Ngôn cố hành, hành cố ngôn, quân tử hồ bất tháo tháo 
nhĩ?” 
Hữu đệ thập tam chương. 

Dịch nghĩa: 


Đức Rhổng nói: “Đạo chẳng xa người. Người nào lập ra đạo mà rời xa 
người, chẳng thể làm nên đạo.” 


1 Ngày xưa vì ky húy tên Đức Khổng Tử (Khổng Khâu) nên chữ khâu đọc là kỳ. 
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Kinh Thi nói rằng: “Đẽo cán búa, đẽo cán búa, khuôn mẫu của nó không 
^ Z* Z ⁄ ^ ~ Z Z . “, ` ` Z Ẩ 

xa.” Cầm cái cán búa để đẽo cán búa, hếc mắt nhìn, còn xa (cán mâu). 

Cho nên người quân tử dùng “người” trị người, sửa đổi cho được mới thôi. 


Đường lối trung thứ cách đạo không xa.' Điều gì làm cho mình không 
muốn thì cũng đừng làm cho người. 


“Đạo người quân tử có bốn điều: Khâu này chưa làm trọn được một. Cái 
mà cầu mong nơi người con để đối với cha, ta chưa làm được. Cái mà cầu 
mong nơi bầy tôi để đối với vua, ta chưa làm được. Cái mà cầu mong nơi 
người em để đối vói anh, ta chưa làm được. Cái mà cầu mong nơi bạn bè 
để thi hành trước, ta chưa làm được. Thi hành những nhân đúc thông 
thường, cẩn thận giữ những lời nói thông thường, có chỗ nào không đủ, 
không dám không cố gắng; có chỗ nào thừa, không dám cho là trọn. Nói 
năng thì trông lại hành động, hành động thì trông lại nói năng, người 
quân tử chẳng chăm chắm vậy sao?” 


Trên đây là chương thứ mười ba. 


BÌNH GIẢI: 


Đạo vốn có một mà thôi. Trong con người, đạo thể hiện nơi “tính”, “mệnh”. 
Cũng cái đạo ấy mà chi phối vũ trụ vạn vật thì gọi là Thiên đạo. Nếu đạo được 
đem cư xử với tha nhân thì gọi là nhân đạo. Khi muốn chỉ đạo là một thực tại 
toàn thiện không thể rời bỏ được thì gọi là đạo Trung dung. Đó chính là đạo 
người quân tử, mà những ai muốn trở nên người quân tử phải theo đuổi, thực 
hiện cho kỳ được. 

Mỏ đầu chương này, để làm vững thêm luận điểm “đạo không thể lìa” (đạo 
bất khả ly), Tử Tư đã trích dẫn lời Khổng tử rằng: “Đạo chẳng xa người, người 
nào lập ra đạo mà rời xa người, chẳng thể làm nên đạo.” 

Căn bản của đạo là Thiên mệnh. Thiên mệnh ö trong con người, vì vậy đạo 
vốn chẳng xa người. Do đó, nếu người nào chủ trương nêu ra một lý thuyết 
về đạo, hoặc là một tôn giáo, một học thuyết, một chủ nghĩa... mà rời xa con 
người, không hợp tình người, không phục vụ con người, chẳng những thế lại 
còn đưa con người đến tình trạng vong thân, hoặc nô lệ hóa con người; dĩ 
nhiên, tất cả những lý thuyết đó không phải là đạo được. Đó là đạo “nhân vỉ, 
không phải đạo đích thực. 

Để cho luận điểm được sáng tỏ hơn, Tử Tư đã viện dẫn Kinh Thi: “Đếo cán 
búa, đếo cán búa, khuôn mẫu của nó không xa” (Mân phong, Phạt kha). 


1 Hết lòng trong điều thiện là trung, coi người như mình là thứ. 
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Ngày xưa, khi muốn đẽo một khúc cây cho trở thành cán búa, người thợ đặt 
ở bên mình một cán búa mẫu. Đẽo cây đến đâu lại liếc nhìn cán búa mẫu đến 
đó, nếu thấy chưa giống cán mẫu, thì lại đẽo tiếp; bao giờ giống y hệt mới thôi. 

Từ hình ảnh cụ thể này, Tử Tư muốn chuyển sang việc sửa trị con người. 
Theo ông, cái mẫu mực dùng để sửa trị con người còn gần gũi hơn cái cán búa 
mẫu của người thợ nữa. Bởi vì “con người mẫu” không ở đâu xa, mà đã nằm 
sẵn trong đáy lòng người rồi. Tư tưởng này đã có trong Kinh Thi: 


“Thiên sinh chưng dân, 
Hữu vật hữu tắc. 

Dân chi bỉnh di, 

Hiếu thị ý đức. " 

Trời sinh ra dân, có hình có phép, dân giữ tính thường, muốn có đức tốt. 
(Chưng dân) Đối với loài người, “£ấc là cái khuôn mẫu có sẵn trong con 
người, đó là “tính, mệnh”. Kinh Thư cũng nói: “Duy hoàng Thượng đế, giáng 
trung vu hạ dân, nhược hữu hằng tính" - (Chỉ một Đấng Thượng đế đem đạo 
trung xuống cho hạ dân, tự nhiên có tính thường.) (Thang cáo, 2). 

Vì vậy, muốn sửa trị con người chỉ việc lấy “đạo trung” hay “tính thường” 
làm mẫu mực. “Tính thường” nói theo Kinh Thư, là “tắc” nói theo Kinh Thị, 
hay là “tính, mệnh” nói theo Tử Tư (Thiên mệnh chỉ vị tính), đều chỉ “đạo 
tâm”, khác với “nhân tâm” vốn chỉ đến con người dung tục bị lôi cuốn bởi thói 
hư, tật xấu. Như vậy, “đạo tâm” và “nhân tâm” là hai phần trong một con 
người. Do đó, từ tư tưởng truyền thống căn bản này, Tử Tư nói: “Cố quân tử 


^ 


đĩ nhân trị nhân” (Cho nên người quân tử lấy người trị người) là có ý nói: lấy 


“đạo tâm” làm mẫu để sửa trị “nhân tâm”. Trong câu trên, chữ “nhân” thứ 
nhất biểu thị phần đạo tâm, chữ “nhân” thứ hai chỉ phần nhân tâm. Bởi vì 
theo vua Thuấn: “Nhân tâm duy nguy, đạo tâm duy vĩ: nhân tâm nghiêng 
ngả, đạo tâm tỉnh tế” (Đại vũ mô: 15). 

Như thế, tư tưởng chính truyền Nho giáo cho rằng chỉ cần lấy khuôn mẫu, 
phép tắc ngay trong con người ra để sửa trị con người, bao giờ sửa được mới 
thôi (cải nhi chì. Bấy giờ, đạo tâm hiển hiện nơi nhân tâm, con người trở nên 
bậc hiền thánh, từ ngôn ngữ, cử chỉ đến hành động đều thiện hảo, tốt đẹp. 

Sang phần thực hành, Tử Tư đề cập đến đạo trung thứ. Trung thứ chính là 
phép tắc được rút từ trong đạo tâm mà ra. Trung (z*) là hết lòng thành khẩn, 
không nảy ý gian tà; £hứ (#) là có lòng thương người như mình. (Tận kỷ viết 
trung, như kỷ viết thứ.) 
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Tuy chưa noi tính đạt mệnh, nhưng nếu thi hành được hai điều trung thứ 
thì xem như không còn cách xa đạo trung dung nữa. Thì hành trung thứ tức 
là chấp hành luật hiệt£ củ (phép tắc căn bản). Tăng Tử đã nói: “Phu tử chi đạo, 
trung thứ nhi dĩ hỹ - (Đạo của Thầy là trung (hoàn thiện), thứ (xử tốt với mọi 
người) mà thôi.” (Luận Ngữ: Lý nhân, 1). 

Trả lời cho Tử Cống về cái điều có thể làm trong suốt đời, Khổng tử nói: “y 
thứ hồ, kỷ sở bất dục, vật thi ư nhân. - ‡t*2† ! #5. 22k2+^_.” Xem 
người khác như mình thôi! Điều gì mình không muốn, chớ đem đến cho người 
khác.) (Luận Ngữ: Vệ linh công, 23). 

Những lời của Tăng tử và Khổng tử ở trên chính là cùng một ý với Tử Tư 
trong chương này: “Thi chư kỷ nhi bất nguyện, diệc vật thi ư nhân.” 

Chẳng những không làm điều xấu cho người, mà còn tích cực làm điều hay 
cho người nữa; thế mới gọi là người nhân. Khổng tử nói với Tử Cống: “Phù 
nhân giả, kỷ dục lập nhi lập nhân, kỷ dục đạt nhi đạt nhân - 4-3. # 
Sửa *^_. C,#itfgit^_. ” (Phàm người nhân là mình muốn nên thì nên cho 
người; mình muốn thành tựu thì thành tựu cho người.) (Luận Ngữ: Ủng dã, 
28). 

Đạo lý của đạo Nho ở đây, chẳng khác gì đạo lý “Khuôn vàng thước ngọc” 
trong Tân Ưóc: “Vậy mọi điều các ngươi muốn người ta làm cho mình, thì 
chính các ngươi cũng hãy làm cho người ta như thế: Lề luật cùng các tiên tri 
là thế đó.” (Tin mừng Mathêu: 7, 12). 

Sau khi nói về lý thuyết, Tử Tư chuyển sang phần thực hành lẽ đạo. Trong 
việc cư xử với những người xung quanh, đạo Nho nêu ra ngũ luân (ngũ điển): 
đạo cha con (phụ tử), đạo vua tôi (quân thần), đạo chông vợ (phu phụ), đạo 
anh em (huynh đệ), đạo bè bạn (bằng hữu). 

Ở đây, Tử Tư nêu ra trường hợp của chính Khổng tử làm tiêu biểu. Tử Tư 
không kể về đạo hạnh cư xử của Khổng tử ra sao, chỉ thuật một lời trần tình 
khiêm nhượng của Khổng tử về “tứ luân" như sau: 


“Đạo người quân tử có bốn điều, Khâu này chưa làm trọn được một. 
Cái mà cầu mong nơi người con, để đối với cha, ta chưa làm được. Cái 
mà cầu mong nơi bầy tôi, để đối vói vua, ta chưa làm được. Cái mà cầu 
mong nơi người em, để đối vói anh, ta chưa làm được. Cái mà cầu mong 

nơi bạn bè, để thi hành trước, ta chưa làm được.” 
Trong cõi người ta, nêu ra một đạo lý bao giờ cũng nêu mức lý tưởng, còn 
khi thi hành chỉ mong đạt được tương đối là tốt rồi. Thực ra, Khổng tử mất 
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cha từ lúc lên 3 tuổi, thì phụng sự cha trọn vẹn thế nào được? Đối với Lỗ hầu, 
ngài giúp vua trị nước thành đạt. Chưa đầy một năm mà chính trị đã ổn định, 
trật tự phân minh, con trai chuộng trung tín, con gái chuộng trinh thuận; 
người đi ngoài đường thấy của rơi không nhặt, kẻ gian phi không có, hình 
pháp đặt ra không hề dùng đến. (Theo Nho giáo của Trần Trọng Kim: trang 
53). Nhưng chẳng bao lâu, Lỗ hầu nghe theo lời Quí Tôn Tư nhận gái đẹp, 
ngựa tốt của nước Tề, bỏ việc triều chính, khiến cho Khổng tử phải thất vọng 
bỏ nước ra đi. Việc ấy đâu có phải là Khổng tử không hết lòng đối với vua? 

Đối với anh, thì Khổng tử không có anh ruột, chỉ có một người anh cùng 
cha khác mẹ là Mạnh Bì mắc tật què chân. Còn đối với bạn bè, không thấy 
sử sách nói rõ Ngài có nhiều bạn bè không và cư xử ra sao, cho nên ngày nay 
chúng ta không biết đâu mà nhận xét, phê phán. Nhưng cho dù chưa trọn 
vẹn, cũng chỉ là những tiểu tiết vụn vặt mà thôi. Khổng tử tự khiêm như thế 
có lẽ cốt để khích lệ và an ủi mọi người. Giả như có ai chưa thi hành được trọn 
vẹn đạo lý trong cách cư xử thì cũng không thối chí, mà cố gắng thêm nữa. 

Ngoài ra, Khổng tử không nhắc tới tình “phu phự”, chẳng qua đó là chuyện 
riêng tư của mình, ngài thấy không cần nhắc tới. Chỉ biết rằng, trước sau, 
không thấy sử sách nhắc đến ngài có vợ lẽ, hầu thiếp nào cả. Khi chu du đó 
đây trong thời Xuân Thu, chỉ thấy sử sách nhắc đến ngài có các đệ tử đi cùng! 

Tuy nhiên, khi nhắc tới gương mẫu Khổng tử ở đây, có lẽ Tử Tư muốn 
nhắm tới những câu này: 


“Thi hành những nhân đúc thông thường, cẩn thận giữ những lời nói 
thông thường, có chỗ nào không đủ, không dám không cố gắng, có chỗ 
nào thừa (đạt mức cao), không dám cho là trọn. Nói năng thì trông lại 
hành động, hành động thì trông lại nói năng, người quân tử chẳng chăm 
chắm vậy sao?” 


Lúc nào cũng cố gắng thi hành những nhân đức thông thường hằng ngày; 
luôn luôn cẩn thận giữ những lời nói thông thường, không làm phật lòng ai...; 
nếu có được ưu điểm thì không dám tự mãn. Lời nói và hành động luôn luôn 
đi đôi với nhau; không nói nhiều làm ít; nói điều tốt như thế nào thì cũng 
làm điều tốt như thế ấy. Khổng tử xác nhận rằng ngài có những phẩm tính 
ấy. Những điều này quả thực cũng đã đủ xứng đáng làm gương mẫu về hạnh 
kiểm cho những ai muốn trở nên người quân tử, đang tiến bước tới đạo Trung 
dung. 
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Quân tử tố kỳ vị nhi hành; bất nguyện hồ kỳ ngoại. Tố phú quí, hành hồ 
phú quí. Tố bần tiện, hành hồ bần tiện. Tố di địch, hành hồ di địch. Tố 
hoạn nạn, hành hồ hoạn nạn. Quân tử vô nhập nhi bất tự đắc yên. 

Tại thượng vị, bất lăng hạ; tại hạ vị, bất viên thượng. Chánh kỷ, nhĩ bất 
cầu ư nhân, tắc vô oán. Thượng bất oán thiên, hạ bất vưu nhân. Cố quân 
tử cư dị dĩ sĩ mệnh. Tiểu nhân hành hiểm dĩ kiêu hạnh. 

Tử viết: “Xạ hữu tự hồ quân tử: thất chư chính hộc, phản cầu chư kỳ 
thân.” 


Hữu đệ thập tứ chương. 


Dịch nghĩa: 
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Người quân tử hành động ở trong địa vị hiện tại của mình; không mong 
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Đức Khổng nói: “Bắn cung giống như người quân tử: chẳng trúng đích 
thì quay lại tìm (nguyên nhân) ở ngay mình.” 


Trên đây là chương thứ mười bốn. 


BÌNH GIẢI: 


Trong chương này, Tử Tư đã đề cập đến sự sinh hoạt của người quân tử 
theo đạo Trung dung trong đời sống hằng ngày. Từ ngữ quan trọng nhất 
trong đoạn văn này là chữ “tổ”: hiện tại, vốn sẵn có. Bí quyết sống của người 
quân tử là chấp nhận “hiện tạ?, chấp nhận cái tình trạng “vốn sẵn cổ của 
mình. Người quân tử luôn luôn chú trọng tới địa vị hiện tại và hành động 
đáp ứng bổn phận, trách nhiệm của địa vị ấy, không mong muốn, không lo 
toan gì đến những điều ở ngoài thân phận của mình. Chỉ chú ý tới hiện tại, 
người quân tử không nuối tiếc quá khứ nên không bị thương tâm vì tiếc xót 
chuyện đã qua. Người quân tử cho rằng chuyện quá khứ ví như có xảy ra như 
ý mình, cũng có thể đó lại là điều không may. Mất cái nọ, được cái kia chẳng 
qua cũng tương tự như chuyện ông già ngoài quan ải mất ngựa (Tái ông thất 
mầ).' Ñgười quân tử không mơ tưởng về tương lai bởi vì tương lai không thuộc 
về mình; vọng tưởng quá nhiều về tương lai là hão huyền. 

Biết chấp nhận thực tại hiện có mới xứng đáng là bậc minh triết, mới luôn 
được an vui. Pháp môn Thiền ở Trung Hoa dạy các thiền sinh đi tìm sự giác 
ngộ để “kiến tính” thành Phật, thì bài học cơ bản không có gì khác hơn là: 
“hành động ở trong địa vị hiện tại của mình”. 

Thiền truyện đã từng kể rằng một thiền sinh kia hỏi thiền sư: “Thiển là 
gì” Thiền sư hỏi lại: “Chú đã ăn cơm chưa?' Trả lời: “Dạ, ăn rồi.” Thiền sư 
nói: “Ăn rồi thì rửa bát đi" Rửa bát sau khi ăn chính là một hành vi thiền 
vậy. 


Một thiền truyện khác cũng có ý nghĩa như thế: 


“Ngày kia, có vị tăng hỏi thiền sư Mục Châu, một cao tăng ở hậu bán thế 
kỹ IX: “Suốt ngày mặc áo ăn cơm, làm sao khỏi mặc áo ăn cơm?” Sư đáp: 
“Mặc áo, ăn cơm.” Thầy kia trả lời không hiểu. Sư đáp: “Không hiểu thì 
mặc áo ăn cơm.” 

(Thiền luận của Suzuki, Trúc Thiên dịch, trang 30). 


Để cho hiểu rõ hơn nữa tư tưởng của Nho giáo về sự thành tựu đạo Trung 
dung trong mấy chữ “tố kỳ vị nhi hành”, chúng ta hãy đọc một đoạn văn giải 
bày về Thiền đạo của Suzukl: 


1 Xin xem truyện Tái ông thất mã trong sách Cổ học tỉnh hoa của Nguyễn Văn Ngọc. 
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“Ngày kia, sư Bách Trượng gọi một thầy đến nói: “Thầy với tôi ra cày 
ruộng xong tôi sẽ nói cho nghe đại nghĩa của pháp Phật.` Cày xong, thầy 
ta đến thỉnh giáo. Sư dang tay ra không nói gì.” 
Có lẽ, rốt cuộc không có gì là bí mật trong thiền cả. Tất cả đều rộng mỏ 
trước mắt ông. Nếu ông ăn cơm, mặc áo, cày cuốc để vun trồng lúa thóc 
và rau cỏ, tức ông đã làm tất cả những gì phải làm trên trái đất này, 
như vậy là ông thành tựu cái vô cực của ông. Thành tựu bằng cách nào? 
Thưa, có người hỏi thiền sư Mục Châu: “Pháp Phật là gì?”, ngài đọc một 
câu chữ Phạn trong kinh Đại Bát-nhã Ba-la-mật-da (Trí huệ lớn đưa 
sang bờ giác). Người kia thú thật không hiểu, ngài bèn BÌNH Giải: 
“Áo thầy rách đã bao năm, 
Gió tung từng mảnh bay vồng lên mây.” 
(Sđd: trang 32) 
Phải chăng đại nghĩa của pháp Phật cũng chính là “tố kỳ vị nhỉ hành” của 
Tử Tư? Còn Kinh Thánh Tân Ước cũng không nói khác. Đối với những người 
quá lo lắng về của cải vật chất, Đức Giêsu nói: 


“Hiên vàn, hãy tìm kiếm Nước Trời, cùng sự công chính của Người, 
và mọi điều đó sẽ được ban thêm cho các ngươi. Vậy chó áy náy về ngày 
mai: mai sẽ lo cho mai. Khổ ngày nào, đủ cho ngày ấy.” 

(Tin mừng Mathêô: 6, 33-34) 

Đứng trong phạm trù triết Nho thì câu nói của Đức Giêsu là: hãy “suất 
tính” (trỏ về với Thiên mệnh) và “tố kỳ vị nhĩ hành”. 

Thực ra, xét về mặt lý thuyết, chỉ cần năm chữ “tố kỳ vị nhi hành” đã đủ 
nói về cách sinh hoạt của người quân tử. Nhưng để rõ ràng chỉ tiết hơn, Tử Tư 
dẫn giải thêm: “Tố phú quí, hành hồ phú quí. Tố bần tiện, hành hồ bần tiện. 
Tố di địch, hành hồ di địch. Tố hoạn nạn, hành hồ hoạn nạn.” 

Học làm quân tử không bắt buộc phải bỏ giàu sang. Giá như vốn sẵn giàu 
sang thì cứ sống giàu sang với dinh thự, xe cộ, điền sản... và các tiện nghi hiện 
đại; miễn là đừng bóc lột, khinh bỉ người khác; trái lại nên xử công bằng và 
bác ái đối với mọi người. 

Học làm quân tử cũng đừng xấu hổ trong phận nghèo hèn. Bằng những 
phương thế công chính, hợp pháp, nếu có thể thoát được cảnh nghèo thì càng 
hay, bằng không người quân tử cứ tự hào trong cảnh nghèo, như thiền sư Mục 
Châu đã vịnh: 
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“Áo thầy rách đã bao năm 
Gió tung từng mảnh bay vồng lên mây.” 


Hình ảnh từng mảnh áo rách của thầy tăng nghèo “bay vồng lên mây” mới 
nên thơ, thú vị làm sao, có lẽ đã cực tả được nỗi niềm hân hoan của một tâm 
hồn an vui trong cõi đạo diệu huyền; mà những người giàu sang khó lòng có 
được! 

Giá như vốn sẵn được sinh ra trong cảnh mọi rợ, quê mùa, thì người quân 
tử cứ sống đơn sơ giản đị như bà con lối xóm mọi rợ, quê mùa của mình. Ca 
dao Việt Nam đã từng nói đến cái vui của “thằng Bồm” có cái quạt mo mà biết 
bao phú ông muốn mua không được. Đó là niềm vui của một con người sống 
cảnh mọi rợ, quê mùa mà đạt đạo; chỉ một nắm xôi bé bỏng cũng đủ thỏa lòng 
mãn ý. 

Giá như gặp phải cảnh hoạn nạn, trước khi có cơ hội thoát khỏi, người quân 
tử vẫn cứ bình tĩnh sống cùng hoạn nạn, không giãy dụa, giận hờn, than thở 
vô ích. Bởi vì “gian nan là bạn, hoạn nạn là con”; trong gian khó người quân 
tử càng phấn đấu, tích cực hơn để xiển dương lẽ đạo. Thực tế cho biết rằng có 
những bài học, có những kinh nghiệm mà nếu người ta không từng bị giam 
giữ trong nhà tù, cực kỳ thiếu thốn, khổ sở thì không thể nào phát huy được. 
Bằng chứng là phần Hậu thiên bát quái và Thoán từ của Kinh Dịch đã được 
nghĩ ra trong thời gian vua Văn Vương bị nhốt tại ngục Dữu Lý 7 năm dưới 
triểu vua Trụ nhà Ân. Nếu không có Thoán từ mỏ đầu thì chưa chắc Chu 
Công đã viết được Hào từ và Khổng tử viết được Thập dực; có lẽ Kinh Dịch 
chỉ vén vẹn có 64 trùng quái của Phục Hy mà thôi. 

Trước cảnh hoạn nạn cháy nhà, có lẽ không ở đâu trên thế giới có được một 
bài thơ lạc quan như bài hài cú (haiku) của một thi sĩ Nhật Bản: 

“Nhà tôi đã cháy rồi. 
Không còn gì ngăn cần 
tôi ngắm nhìn trăng sao nữa.” 

Thi sĩ này nếu chẳng phải một thiền sư thì cũng hẳn là một người có tâm 
thiền hay một bậc quân tử ở cấp cao trong đạo Trung dung! 

Vì thế, “người quân tử không vào đâu mà không được vui lòng” (Quân tử 
vô nhập nhi bất tự đắc yên). 

Dĩ nhiên, ở đây không phải Tử Tư đã chủ trương bần tiện hóa, di dịch hóa, 
hay hoạn nạn hóa con người, không muốn cho xã hội được thịnh vượng, văn 
minh, tiến bộ. Ông chỉ muốn nói rằng, dù ở trong cảnh giàu sang, nghèo hèn, 
mọi rợ hay hoạn nạn, người quân tử vẫn được tự đắc, được thư thái, bởi vì ở 

1267 


TỨ THƯ BÌNH GIẢI 








đâu cũng có đạo, tức là có sức sống siêu nhiên của Trời hiện diện. Bắt nhịp 
được với đạo thì đâu cũng là quê hương, đâu cũng là nước Trời. 

Trong phần tiếp theo của chương này, Tử Tư lại giả định nếu người quân 
tử có cơ hội tham gia vào chính trị thì phải xử trí ra sao cho hợp đạo: “Ở địa 
vị trên, không ức hiếp người dưới, ở địa vị dưới, không níu bám người trên.” 

Ngày xưa, ở địa vị trên là giữ ngôi vua, quan; ngày nay là những vị lãnh 
đạo như Tổng thống, Thủ tướng, chủ tịch tỉnh, huyện... thì không cậy vào 
quyền thế, binh lực mà ức hiếp người cấp dưới, nhất là không ức hiếp dân 
chúng. Ö địa vị dưới như các viên chức tại các công sở, cơ quan... thì không 
níu bám, nịnh hót cấp trên, không hối lộ để mưu lợi cá nhân, hoặc để thăng 
quan tiến chức. Ai nấy, trên dưới đều thi hành bổn phận của mình theo pháp 
luật, thì đất nước mới ổn định, xã hội mới bình an. 

Tân Ước có kể chuyện về Gioan Tẩy Giả trong khi thanh tẩy đã từng chỉ 
dẫn cho những người Do Thái tham gia việc nước vào đầu Công Nguyên. Tin 
mừng Luca chép rằng: 


“Cả những người thu thuế cũng đến chịu thanh tẩy, và họ thưa với 
ông: “Thưa thầy, chúng tôi phải làm gì? Ông bảo họ: “Chó đòi gì quá mức 
đã định cho các công." Cả lính tráng cũng hỏi ông rằng: 'Còn chúng tôi, 
chúng tôi phải làm gì? và ông bảo họ: 2ừng khảo của người ta, đừng vu 
oan kiếm lợi. Hãy đành lòng với lương bổng trả cho các ông.” 

(Tin mừng Luca: 3, 12-14). 

Dù ở thời đại nào, ở địa vị trên hay dưới, thì sống công chính phải là mẫu 
mực cho mọi người. Do đó, Tử Tư chủ trương phải “chính kỷ: làm cho mình 
trở nên công chính, mà không phải cầu cạnh vào người, thì không có oán hận. 

Đa số người đời hễ gặp thất bại, gặp việc bất như ý, nếu không oán Trời 
thì cũng trách người: hoặc đổ cho Trời không có mắt, hoặc đổ cho người vô ơn, 
bạc nghĩa, dốt nát... 

Chẳng mấy ai biết tự trách mình theo sự khôn ngoan của cổ nhân: “Tiên 
trách kỷ, hậu trách nhân” (Trách mình trước, trách người sau.) 

Ö đây, Tử Tư cho rằng nếu là quân tử thì trên không oán Trời, dưới không 
trách người. Gặp hoàn cảnh không thuận lợi, chẳng có cơ hội thi triển tài 
năng, người quân tử chỉ nên sống giản dị để đợi Mệnh, tức là đợi phận sự Trời 
trao cho. 

Chúng ta nên biết rằng, ở Trung Hoa thời cổ, hầu như mọi người từ sĩ phu 
tới bình dân đều tin có Trời sinh ra vạn vật, tương tự dân Do Thái trong Cựu 
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Ước tin vào Yavê Thiên Chúa. Các học phái có thể bất đồng quan điểm về 
nhiều điều nhưng đều đồng ý với nhau về sự chi phối của Trời đối với vũ trụ, 
nhân sinh. Chữ “mệnh” (`) ö đây được quen gọi là mệnh (mạng) Trời; nhưng 
cần được dịch cho rõ là: phận sự hay chức phận Trời trao cho mỗi người, nhất 
là đối với những người có tài đức.! Có người chỉ thiết tha với việc chính trị hay 
quân sự... nhưng Trời lại trao cho việc giáo dục; và chỉ trong công tác giáo dục, 
người ấy mới phát huy hết tiềm năng của mình. Dĩ nhiên người ngoài cuộc có 
thể giải thích là do hoàn cảnh đưa đẩy, nhưng chỉ chính người ấy, sau khi sự 
việc đã an bài, mới nhận ra đâu là mệnh Trời dành cho mình. 

Chữ Mệnh trong chương này có nghĩa khác với chữ Mệnh ở phần trên. 
Trong chương đầu, “thiên mệnh” nghĩa là tính bản nhiên, là phần tiên thiên 
nhận được ở Trời. Trong chương này, mệnh là phận sự hay chức phận được 
Trời trao cho trong giai đoạn hậu thiên. 

Ngoài ra, còn một chữ Mệnh nữa, ngôn ngữ phổ thông đại chúng gọi là “số 
mệnh”, lại chỉ đến hậu quả mà một người phải chấp nhận theo luật nhân quả. 
Ví dụ “gieo gió gặp bãơ”; “gặt bãơ” là số mệnh dành cho người đã “gieo giổ'. 

Vào thời Chiến quốc, Mạnh tử đã tin vào mệnh Trời cho nên chẳng oán 
trách người. Nhờ Nhạc Chính tử tiến cử, nên vua nước Lỗ muốn đến gặp 
Mạnh tử. Nhưng vì lời gièm pha của sủng thần là Tang Thương mà cuộc hội 
ngộ không diễn ra. Biết chuyện, Mạnh Tử trả lời Nhạc Chính tử rằng: 

“Ngô chi bất ngộ Lỗ hầu, thiên dã. Thng thị chi tử, yên năng sử dư bất 
ngộ tai?- #> i8 Ñ1&⁄, K+t,. X37, 5 f1 Ÿ iã54\? (Ta không gặp 
được Lỗ Hầu, là do Trời vậy. Người con của họ Tang sao có thể khiến ta 
không gặp được?” 

(Mạnh tử: Lương Huệ vương hạ, 16). 

Có lẽ Mạnh tử biết rằng thay vì trao cho mình chức phận chính trị thì Trời 
lại trao cho ông chức phận tôn sư, tương tự như Khổng tử thời Xuân Thu, cho 
nên cuộc hội ngộ vua Lỗ mới bị cản trỏ. 

Trái với cách ăn ở của người quân tử, kẻ tiểu nhân không thiết gì đến 
Mệnh Trời. Họ thường liều mệnh (bỏ rơi thiên mệnh) xông vào chốn nguy 
hiểm để cầu may. 

Để biện minh cho lập trường “chính kỷ là đúng đạo lý. Tử Tư đã trưng dẫn 
lời Khổng tử: “Bắn cung giống như người quân tử: chẳng trúng đích thì quay 
lại tìm nguyên nhân ở ngay mình” 


1_ Người Công giáo gọi là Thiên triệu. 
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Xét theo qui mô gần gũi, câu này của Khổng tử có nghĩa là: nếu mình hành 
động thất bại hay mình bị ghét bỏ, thay vì oán trời, trách người, thì phải quay 
lại tự xét mình xem có những khuyết điểm nào, để điều chỉnh lại, cũng như 
người tập bắn cung, thấy không trúng đích thì phải xét mình đã ngắm lệch 
hay đã rung tay... 

Sự xét lại trong nghĩa này đã được Mạnh Tử phân giải như sau: 

“Ái nhân, bất thân, phản kỳ nhân. Trị nhân, bất trị, phản kỳ trị. Lễ nhân, 
bất đáp, phản kỳ kính. Hành hữu bất đắc giả, giai phản cầu chư kỷ. Kỳ 
thân chính nhi thiên hạ quy chi. - # ÀÄ#ð: 3ˆ: 4Á 3#: 5X: Tl 
ÄX®%. &*##. 111i. #ñ tt. #Ý tứ X Tif* › (Yêu người, mà 
mình chẳng được thân yêu, phải xét lại lòng nhân của mình. Cai trị người, 
mà sự cai trị không nên, phải xét lại sự sáng suốt của mình. Giữ lễ với người, 
mà người không đáp lại, phải xét lại sự kính trọng của mình. Hành động 
mà chẳng đạt, đều phải quay lại tìm nguyên nhân ở mình. Thân mình ngay 
thẳng thì mọi người sẽ quay về với mình.” (Mạnh tử: Ly lâu thượng, 4). 

Xét theo quy mô cao xa, câu nói của Khổng tử có nghĩa: nếu mình không 
đạt đạo Trung dung, tâm tư không gặp gỡ thiên mệnh, bản thân không trỏ 
nên thiện hảo, tinh thần không được thư thái, vui vẻ (tự đắc), không đem 
được an hoà đến cho tha nhân, thì phải xét lại xem mình có bị dục vọng, bị 
tha vật sai sử không. Bởi vì nhiều dục vọng và đam mê vật chất làm cho tâm 
hồn hướng ngoại, hướng địa, không thể hướng nội, hướng thiên; do đó mình 
không thể thành tựu đạo Trung dung được. 
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38 †+ziắ, fÈdo1iit H8; P4 HP. 
‡MH: “#ằÈƒ3j2:› ni l5: PL: 4rf4dH 
#WtL: #f #2. 2m #.. 2ˆ 
7H: “24##UgÁ{#ƒ !” 
TH đa 
Quân tử chi đạo, thí như hành viễn, tất tự nhĩ; thí như đăng cao, tất tự 
ty. 
Thi viết: “Thê tử hảo hiệp, như cổ sắt cầm, huynh đệ ký hấp, hoà lạc thả 
thầm; nghĩ nhĩ thất gia, lạc nhĩ thê noa.” 
Tử viết: “Phụ mẫu kỳ thuận hỹ hồ.” 
Hữu đệ thập ngũ chương. 

Dịch nghĩa: 


Đạo người quân tử ví như ởi xa, ắt từ gần; ví như lên cao, ắt từ thấp. 


Kinh Thi nói rằng: “Vợ kết hiệp tốt, như gảy sắt cầm. Anh em đã hợp, 
lại vui hoà lạc. Nên gia thất ngươi, vui vợ con ngươi.” 


Đức Khổng nói: “Cha mẹ được yên vui vậy thay!” 


Trên đây là chương thứ mười lăm. 


BÌNH GIẢI: 


Chương này nói tới việc thực hành đạo Trung dung trong gia đình. Trung 
dung trong cõi nhân sinh gọi là nhân đạo: đạo làm người. Trung dung ở bậc 
cao, liên hệ tới trời đất, vạn vật gọi là thiên đạo. 

Trước khi muốn đạt tới mức trời đất đúng ngôi (thiên địa vị yên), vạn vật 
được hóa dục (vạn vật dục yên), thiên hạ thái bình (bình thiên hạ), người 
quân tử hành đạo phải bắt chước khách bộ hành: muốn đi xa, phải bắt đầu từ 
gần; cũng như bắt chước người thợ xây nhà: muốn xây lên cao phải bắt đầu 
từ thấp. Chữ gần (nh?), chữ thấp (£y) chỉ cho thân mình, vợ con, anh em, cha 
mẹ mình. Chữ xa (viễn), chữ cao (cao) chỉ cho trời đất, vạn vật, thiên hạ. 

Vì thế, Tử Tư đã trích dẫn Kinh Thi nói về đạo Trung dung ở gần, ở thấp: 
Học làm người quân tử phải biết chung sống hoà nhịp với vợ. Chương trên đã 
nói: “Đạo người quân tử khởi đầu mối từ vợ chồng” (Quân tử chi đạo tạo đoan 

1271 


TỨ THƯ BÌNH GIẢI 








hồ phu phụ) là thế. Người quân tử lại phải hoà hợp vui vẻ với anh em. Tóm 
lại, việc cần phải làm gần gũi hơn hết là: hãy thành tựu (nên trọn) gia thất 
của mình, hãy làm vui lòng vợ con mình. 

Làm được như thế, ắt hẳn cha mẹ được yên vui, do đó đạo hiếu cũng được 
thành tựu. 

Thực hành được đạo đối với gia đình rồi, mới tính đến việc tiến hành đạo trị 
quốc, bình thiên hạ, tức là làm cho đất nước được ổn định, “xã hội công bằng 
văn minh” và nhân loại toàn thế giới được thái bình. 

Chủ trương như vậy là Tử Tư đã theo đúng truyền thống đạo Nho từ đời 
vua Nghiêu: Khắc minh tuấn đức, dĩ thân cửu tộc. Cửu tộc kỳ mục bình 
chương bách tính. Bách tính chiêu minh, hiệp hoà vạn bang. Lê dân ô biến 
thời ung. -#,9J1ã{4Š. v\#⁄UL3X . 3L2kftt, Ð #ñ41L. ñn 31141], 1à4e 83. St 
K,*##t‡ Z# . (Hay làm sáng tỏ đức lớn lao, để thân yêu người trong họ chín 
đời. Các người trong họ chín đời hoà mục rồi, lại làm cho trăm họ đều tốt đẹp. 
Trăm họ sáng tỏ, thì hoà hiệp cả muôn nước (chư hầu). Nhân dân trong thiên 
hạ đều biến đổi hoà vui cả.) (Kinh Thư, Nghiêu điển, 2). 

Hình ảnh từ gần đến xa, từ thấp lên cao cũng đã được Y Doãn nói tới khi 
khuyên vua Thái Giáp: “Nhược thăng cao tất tự hạ, nhược trắc hà tất tự nhĩ. 
- #22 T› 34:4 ‡ñ. (Cũng như người lên chỗ cao, tất phải từ chỗ 
thấp, cũng như người đi đường xa, tất phải từ chỗ gần.” (Kinh Thư: Thái giáp 
hạ, 4) 

Cũng trong một quan điểm với đạo Nho, Lão tử cũng nói: 

E]3È2+3 2 : 
X2 #ãm‹ 
XT*#.#, 
%*†E2* ð : 
XT**x#., 
‡ETim. 
x5 Á, 
#4 ®^Áñ*%› 
#8 J2.” 
“Đồ nan ư kỳ dị, 
Vi đại ư kỳ tế, 
Thiên hạ nan sự, 
Tất tác ư dị. 
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Thiên hạ đại sự, 
Tất tác ư tế: 
Thị dĩ thánh nhân, 
Chung bất vi đại. 
Cố năng thành kỳ đại. 
Làm việc khó, bắt nơi chỗ dễ. 
Làm việc lón, bắt nơi chỗ nhỏ. 
Việc khó trong đời, khởi nơi chỗ dễ. 
Việc lớn trong đời, khởi nơi chỗ nhỏ. 
Bởi vậy thánh nhân, suốt đời không làm chi lón, 
Nên mới thành được việc lón.” 
(Đạo đức kinh: chương 63, Nguyễn Duy Cần dịch) 
Cũng một ý như thế, nơi khác, Lão tử lại nói: 
2j¿u> › 
+#⁄: 
LẺ ¿› 
3t. +: 
T†#>ƒr, 
31222 T ‹ 


“Hợp bão chi mộc, 
Sanh ư hào mạt. 
Cửu tầng chỉ đài, 
Khởi ư lũy thổ. 
Thiên lý chị hành, 
Thủy ư túc hạ.” 
Cây to một ôm, khởi sanh nơi gốc nhỏ. 
Đài cao chín tầng, khởi đầu nhúm đất con. 
Đi xa ngàn dặm, khỏi đầu một bưóc chân. 
(Đạo đức kinh: chương 64). 
©® 
Nhân đây, chúng ta cũng nên đề cập đến sự khác nhau căn bản giữa thuyết 
nhân ái của đạo Nho và thuyết kiêm ái của Mặc Tử. 
Vào thời Chiến quốc ở Trung Hoa, có hai nhà tư tưởng cùng tranh ảnh 
hưởng với Nho giáo là Dương Chu và Mặc Địch. Dương Chu chủ trương “vị 


1273 


TỨ THƯ BÌNH GIẢI 








ngấ” (vì mình), Mặc Địch chủ trương “kiêm á? (gầm yêu mọi người). Nhận 
xét về cả 2 ông này, Mạnh tử nói: “Dương tử thủ vị ngã, bạt nhất mao nhi 
lợi thiên hạ, bất vi dã. Mặc tử kiêm ái, ma đỉnh phóng chủng, lợi thiên hạ vi 
ch. - #-ƒt “%4”, j £&m#|XT›: 4š. S7 “ÝÉS”,: TR2L7£f|XT› 
3>. (Dương tử giữ chủ nghĩa vì mình; nhổ một sợi lông mà làm lợi cho thiên 
hạ, không làm. Mặc tử chủ trương kiêm á1; dù mòn trán lỏng gót mà có lợi cho 
thiên hạ cũng làm.)” (Mạnh tử: Tận Tâm thượng, 26). 


Qua câu này của Mạnh tử, rõ là Dương Chu và Mặc Địch đứng ở thế đối 
lập, tức là đứng ở hai cực đoan: một người chủ trương không can thiệp vào 
việc thiên hạ (Dương Chu), một người chủ trương lấy việc thiên hạ làm việc 
của mình (Mặc Địch). 


Mặc tử đã thuyết minh về Kiêm ái như sau: 


“Nếu thiên hạ đều gồm yêu lẫn nhau (kiêm tương ái), ai nấy đều yêu 
người như yêu thân mình thì còn kẻ bất hiếu nữa không? Coi cha anh và 
vua như thân mình thì làm gì còn kẻ bất hiếu? Còn kẻ bất từ nữa không? 
Coi con em và bề tôi như thân mình thì làm gì còn kẻ bất từ? Cho nên 
sự bất hiếu, bất từ sẽ không có nữa. Còn trộm cướp không? Đã coi nhà 
người như nhà mình thì còn ai ăn trộm nữa? Đã coi thân người như thân 
mình thì còn a1 ăn cướp nữa? Cho nên sự ăn trộm, ăn cướp sẽ không 
có nữa. Còn có đại phu làm loạn nhà nhau, vua chư hầu đánh chiếm 
nước nhau nữa không? Coi nhà người như nhà mình thì còn ai làm loạn 
nhà nhau? Coi nước người như nước mình thì còn ai đánh chiếm nước 
nhau?... 


“Nếu thiên hạ gồm yêu lẫn nhau, nước nọ với nước kia không đánh 

chiếm lẫn nhau, nhà này với nhà kia không làm loạn lẫn nhau, trộm 

cướp không có; vua tôi, cha con đều hiếu từ, như thế thì thiên hạ trị.” 
(Kiêm ái thượng). 


Trong phần Kiêm ái hạ, Mặc tử nói rõ thêm: 


“Ai cũng đem tai tinh mắt sáng của mình mà trông nghe cho nhau, đem 

tay khỏe mạnh làm lụng cho nhau, mà kẻ biết đạo lý thì hết lòng dạy 

bảo lẫn nhau. Cho nên người già nua mà không có vợ con thì được săn 

sóc, nuôi nấng cho trọn tuổi trời, trẻ em không có cha, mẹ thì có chỗ 
nương tựa, được nuôi tới lón...” 

(Trích theo Nguyễn Hiến Lê trong Mặc học, trang 101-102) 

Như vậy, thuyết kiêm ái quả là rất hợp lý, nhưng tại sao lại không gây 

được ảnh hưởng mạnh trong lịch sử tư tưởng Trung Hoa? Lý do là: kiêm ái thì 
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khó bề thực hiện. Với một dân tộc Trung Hoa vào thời Xuân Thu, Chiến quốc 
(trước Công nguyên 5ð thế kỷ), tư tưởng nhân ái, bác ái chưa thấm nhuần, 
tình người còn hẹp hòi, nông cạn, đa số dân chúng thiên về ích kỷ, tư lợi, bảo 
người ta yêu thương vợ con, cha mẹ, anh em còn khó, huống chỉ là bảo yêu 
thương tất cả mọi người. Vì thế, có nhiều người đã cho lý thuyết của Mặc tử 
là không tưởng (cao xa quá mà không thực hiện được tức là không tưởng). 
Một khi tình trạng tiến hóa của đại chúng chưa đạt tới mức “kiêm á?” mà ép 
uống người ta phải gồm yêu, hoặc có ai đó đi quá xa mà dùng những biện 
pháp cứng rắn khiên cưỡng, bắt buộc, thì hóa ra lý thuyết trên bị lâm vào 
tình trạng phản tác dụng! 

Khác với thuyết Kiêm ái, đạo Nho chủ trương nhân ái yêu người theo thứ 
tự từ gần ra xa, từ cha mẹ, vợ con, anh em tới yêu bà con xóm làng, dần dần 
yêu tới đồng bào, yêu tới nhân loại. Đường lối này tuy chậm chạp nhưng phù 
hợp với tình người hơn và đã được các thánh vương như Nghiêu, Thuấn, Vũ, 
Thang áp dụng thành công. 

Đó là sự khác biệt rõ rệt nhất giữa hai thuyết nhân ái và Kiêm ái. Đường 
lối của Tử Tư được nói tới trong chương này chính là đạo thống của Nho giáo 
từ Nghiêu, Thuấn tới Khổng, Mạnh. 
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7H: “#12 5Š: Xã ! 3m” R.,. # 
>njJRj., ñểZn XS "Ti. il6X F2 Á› #tM ä& 
]R_ , v})7zk#*+2 , :#-†2u##+,_L , du‡ + + % ° 7 
¡#ƒH: “232148. 1h]. |7J 4} !” 
Xñt>šïã, 3 TJlf› tuy I 
2H T9 ö 
Tử viết: “Quỉ thần ch vi đức, kỳ thịnh hỹ hồ! Thị chi nhi phất kiến, thính 
chỉ nhỉ phất văn; thể vật nhi bất khả di. Sử thiên hạ chỉ nhân, trai minh 
thịnh phục, dĩ thừa tế tự. Dương dương hồ, như tại kỳ thượng, như tại 
kỳ tả hữu! 
Thi viết: “Thần chi cách tư, bất khả đạc tư; thần khả dịch tư.” 
Phù vi chỉ hiển, thành chi bất khả yểm như thử phù. 
Hữu đệ thập lục chương. 

Dịch nghĩa: 
Đức Khổng nói: “Những linh lực siêu nhiên tạo nên sức mạnh thật là 
sung mãn vậy thay! Nhìn mà không thấy, lóng tai mà không nghe; lông 
trong vạn vật mà chẳng bỏ sót. Khiến cho người trong thiên hạ trai 


giới tỉnh khiết, mặc y phục trang trọng để dự việc tế tự. Đây dẫy mênh 
mang, dường như ở trên ta, như ở bên trái bên phải ta.” 


Kinh Thi nói: “Linh lực siêu nhiên tới đó, không thể lường được, phương 
chỉ có thể thờ ở vậy.” 
Ôi, kín ẩn mà vẫn hiển hiện, thực thể ấy không thể che giấu là như thết 


Trên đây là chương thứ mười sáu. 
BÌNH GIẢI: 


Từ ngàn xưa, khắp nơi trên thế giới, khi thấy sấm sét chuyển động râm 
ran, mưa gào, gió giật... con người chưa có trình độ khoa học đã cho rằng có 
các vị thần chủ quản những hiện tượng kinh khủng ấy. Đồng thời, họ tin có 
cả thần sông, thần núi, thần mặt trời, mặt trăng v.v... Lâu dần, người ta tin 
thêm rằng các bậc anh hùng, tài đức sau khi chết cũng trở thành thần, thông 
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dự vào hiện tượng thiên nhiên và tác động trên cõi nhân sinh. Do đó, các vua 
thời phong kiến đã có tục viết sắc phong thần cho các anh hùng, liệt sĩ, danh 
nhân đã khuất.. Thêm vào đó, người ta cũng cho rằng kẻ ác chết rồi hóa 
thành qui ma đi tác quái trong dân gian. Thế là người ta hội nhập cả thần 
trên trời (thế lực thiên nhiên) lẫn thần có gốc là người (anh hùng liệt sĩ đã 
chết), cộng với quỉ ma (hồn kẻ ác) thành hai tiếng “quỉ thần”. 

Tiến thêm một bước nữa, người ta nhân cách hóa lên thành “thằng qu? và 
“ông thần”. Ðó là quan niệm về qui thần của người bình dân. 

Xuất thân từ giới bình dân, Mặc tử đã định nghĩa “quỷ thần” một cách bình 
dân như sau: “Cổ chí kim chỉ vi quỉ, phi tha dã, hữu thiên quỉ thần, diệc hữu 
sơn thủy quỉ thần giả, diệc hữu nhân tử nhi vi quỉ giả. - % #23 ?s#%#,. 3È1b 
+, X3”; 7Rfđàhzk#3ÈW3⁄;: RA £m z3.” (Từ xưa tới nay gọi là quỉ 
thần thì không ngoài những hạng này: quỉ thần ở trời, quỉ thần sông núi và 
người chết mà thành qui.) (Minh quỉ hạ, trích theo Nguyễn Hiến Lê trong 
Mặc Học, trang 144). 

Trước họ Mặc, thời Xuân Thu, trong khi giảng đạo cho các môn đệ, Khổng 
tử hiếm khi nói tới “thần”, sợ người ta hiểu lầm sinh ra mê tín. Luận ngữ 
chép: “Tử bất ngứ: quái, lực, loạn, thần.” Ngài không nói về việc quái lạ, về 
sức mạnh, về việc rối loạn, về thần. (Luận ngữ: Thuật nhi, 20). 

Chỉ có một đôi lần, Khổng tử nói tới “quỉ” nhưng theo một nghĩa khác 
thường: “Phi kỳ quỉ nhi tế chi, siểm dã - 33t ##a#`*>. ‡4+b,. ” (Chẳng phải 
vong linh tổ tiên mình mà cúng tế, ấy là nịnh bợ.) (Luận ngữ: Vi chính 24). 

Chữ “qu?' ở đây được dùng để chỉ đến tổ tiên của mình. Ý Khổng tử muốn 
nói: Có tế để tưởng niệm thì chỉ tế hương hồn tổ tiên của mình thôi, chẳng cần 
tế hồn nào khác. Sang đầu thời Chiến quốc, có lẽ thấy thiên hạ loạn lạc vì có 
nhiều kẻ bất nhân bất nghĩa, Mặc tử e rằng giảng đạo lý cao xa như phái Nho 
thì người ta không sợ, cho nên ông đã viết cả một thiên “mĩnh qu?' để nói về 
quỉ, cốt cho những kẻ ác phải sợ. Mặc tử nói: 

“Quỉ thần chi phạt, bất khả vi phú quí, chúng cường, dũng lực cường vũ, 
kiên giáp lợi binh, quỉ thần chi phạt tất thắng chi. -$#2‡> ŸÏ, ®*J%»3-Ä#. 3# 
j2. 7Ø )7ã7Ø,. ⁄2\f4|1£. #2)> šj ¿J2 .” (Qui thần trừng trị, dù giàu sang, 
đông đảo, mạnh mẽ, có võ lực, áo giáp cứng, binh khí bén, quỉ thần tất cũng 
thắng được.) (Sđd: trang 152). 

Tuy nhiên, đặc điểm về quan niệm qui thần của Mặc tử có khác với người 
thường: Quỉ thưởng người hiền phạt kẻ ác, chứ không có chuyện quÏỉ quấy rầy 
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hay cám dỗ người lành như người ta tưởng. Thế là Mặc tử cho rằng quỉ thần 
thi hành luật Trời. Ông đi tới kết luận: 


Ỏ 


“Như vậy là quỉ thần thưởng được người hiền, phạt được kẻ bạo ngược, 
thi hành (chủ trương có quỉ thần) ở trong nước với vạn dân, tức là thi 
hành cái đạo trị được nước, làm lợi được cho vạn dân. Quan chức nào co1 
kho lẫm của nhà nước mà không liêm khiết, trai gái nào mà sống lẫn 
lộn lén lút với nhau, quỉ thần tất thấy; người dân nào mà dâm bạo trộm 
cướp, làm giặc làm loạn, dùng khí giới, thuốc độc, nước lửa để chặn kẻ vô 
tội ở trên đường, cướp xe ngựa, áo mỏng, áo lông của người để làm lợi cho 
mình, quỉ thần tất thấy. Như vậy là quan chức nào coi kho lẫm của nhà 
nước, không dám không liêm khiết, thấy người thiện không dám không 
thưởng, thấy kẻ bạo ngược không dám không trị tội. Do đó sẽ không còn 
những kẻ dâm bạo, trộm cướp, làm giặc, làm loạn, dùng khí giới thuốc 
độc nước lửa để chặn kẻ vô tội ở trên đường, cướp ngựa xe, áo mỏng, áo 
lông của người để làm lợi cho mình, thế là thiên hạ yên...” 

(Sđd: trang 153). 


đây, nhắc đến quan niệm qui thần thời thượng cổ và đặc biệt là quan 


niệm của Mặc tử cốt để chuẩn bị giới thiệu quan niệm quỉ thần của đạo Nho 
do đại biểu sáng giá là Tử Tư trích dẫn lời Khổng tử sau đây. Chúng ta đặt 


sang 


một bên sự nhận xét và phê bình về đường lối của Mặc tử dùng chủ 


trương có quỉ thần để trị nước an dân. 


Khổng tử nói: 


“Những linh lực siêu nhiên tạo nên sức mạnh, thật là sung mãn vậy 
thay! Nhìn mà không thấy, lóng tai mà không nghe; lồng trong vạn vật 
mà chẳng bỏ sót. Rhiến cho người trong thiên hạ trai giói tỉnh khiết, 
mặc y phục trang trọng để dự việc tế tự. Đây dẫy mênh mang, dường 
như ở trên ta, như ở bên trái bên phải ta.” 


Sở dĩ chúng tôi dịch như trên, vì đã tổng hợp quan niệm về quỉ thần của 
các bậc Nho triết ở các thời đại sau này: 


- Vào thời Tống, Trình tử cho quỉ thần là công dụng của trời đất. Trương 
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tử cho quỉ thần là lương năng của hai khí âm dương. Chu tử bảo rằng: 
Lấy hai khí mà nói, thì quỉ là âm linh, mà thần là dương linh. Lấy một 
khí mà nói, thì khí đến mà phát ra là thần, khí phản mà trở về (khuất) 
là quỉ. Nhưng thật ra chỉ là một linh vật mà thôi. (Trích theo Hồng Liên 
Lê Xuân Giáo trong Trung Dung tập chú, phần Chú giải của Chu Hy, 
trang ð9). 
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- Bên Tây phương, Remusat, Intorcetta dịch qui thần là Bsprits. Legge 
dịch quỉ thần là Spirits, hay Spiritual beings (những thực thể thiêng 
liêng). Như vậy, quỉ thần không có nghĩa là thần linh và ma quỉ theo 
nghĩa thông thường, mà chính là: hai phương diện của Đạo, cũng như 
âm dương là hai phương diện của Đạo (Trích theo Nguyễn Văn Thọ 
trong Trung Dung giảng luận, bản đánh máy, trang 125). 


-Ở Việt Nam, đây là ý kiến của Phan Bội Châu: “Đạo Trung dung là không 
việc gì mà không bao bọc hết. Nói về phương diện thiển hiển thời xem ở 
nhân sự; nói về phương diện thâm vi thời xét đến chân lý qui thần. Chữ 
“qui thần” ở trung dung không phải như chữ “quỉ thần” ở đầu miệng các 
bác phù thủy. Nguyên chân lý của vũ trụ đã có dương thời có âm; đã có 
minh thời có u; đã có sinh thời có hóa; bản thể của chân lý vẫn như thế. 
Nhưng đến lúc tác dụng của chân lý thời âm với dương, u với minh, hóa 
với sinh, thường tiếp tục mà bổ trợ cho nhau; theo về mặt dương, minh, 
sinh mà nói thời gọi bằng thần; theo về mặt âm, u, hóa mà nói thời gọi 
bằng quỉ. Quỉ vẫn là thần ở trong bản thể, mà thần lại là quỉ ở nơi tác 
dụng. Vì bản thể có thực tướng, nên nói “thần” phải kêm với chữ 'quÏ, 
vì công dụng không phạm vi, nên nói quỉ phải cặp với thần. Nhưng mà 
quỉ thần là thuộc về triết lý, nếu chúng ta không thông thấu triết học 
thời khó hiểu cho tới nơi.” (Không học đăng, quyển I của Phan Bội Châu: 
Chân lý của quỉ thần, trang 340). 


Ngày nay, dưới cái nhìn của các nhà khoa học vi vật lý, toàn thể vũ trụ 
thiên nhiên đều không ra ngoài hai chữ “động” và “lực”. Vạn vật từ vi mô tới 
vĩ mô đều động liên tục với tốc độ kinh hồn và tác động trên nhau, hấp dẫn 
nhau dưới dạng lực. Do động mà có biến hóa; biến hóa là chuyển hóa từ âm 
sang dương hay ngược lại. Hãy nhìn vào một cơ cấu nguyên tử: 


“Nguyên tử gồm các hạt và những hạt đó không được cấu thành từ 
một chất liệu vật chất nào. Khi quan sát chúng, ta không hề thấy chất 
liệu nào cả, điều mà ta thấy là những cấu trúc động, chúng liên tục 
chuyển hóa lẫn nhau, một vũ điệu triền miên của vũ trụ.” 

(Đạo của vật lý. Nguyên tác: The Tao of Physics của FritJjof Capra; 

Nguyễn Tường Bách biên dịch, trang 24). 

Do động và lực chi phối mà các nguyên tử hoặc thấp hơn nữa là các hạt hạ 

nguyên tử (subatomie) đan dệt vào nhau rung rinh như những tấm lưới vừa 
như là sóng vừa như là hạt. 
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Ngoài ra, các nhà khoa học còn cho biết rằng trong vũ trụ có nhiều tia sáng 
mạnh mẽ lạ lùng, về một phương diện nào đó thì có lợi, về một phương điện 
khác thì có hại cho con người. Ví dụ: tia X, tia laser, tia hồng ngoại, tia tử 
ngoại... 

Những phát minh của khoa học hiện đại được tóm tắt ở trên đã đánh động 
chúng ta về câu sách Trung Dung trong chương 16 này: 


“Những linh lực siêu nhiên (quỉ thần) tạo nên sức mạnh thật là sung 
mãn vậy thay! Nhìn mà không thấy, lóng tai mà không nghe, lồng trong 
vạn vật mà chẳng bỏ sót.. đầy dẫy mênh mang, dường như ở trên ta, như 
ỏ bên trái, bên phải ta.” 

Người xưa, tuy với hai chữ thô thiển “quỉ thần”, nhưng bằng tri kiến tâm 
linh, chứ không phải bằng các máy móc tinh vi đã nhận định rất đúng về 
những linh lực siêu nhiên trong vũ trụ. Những chữ “lồng trong vạn vật mà 
chẳng bỏ sót" đã diễn tả chính xác “những linh lực siêu nhiên” tác động trong 
cơ cấu nguyên tử, trên các hạt hạ nguyên tử ra sao để cho chúng di chuyển 
với tốc độ kinh hồn! 

Nhà vật lý Hoa Kỳ Fritj/of Capra đã đưa ý kiến về “Trï kiến tâm linh” như 
sau khi ông đối chiếu khoa Vật lý hiện đại với Minh triết Đông phương: 


“Tri kiến tâm linh không bao giờ nhờ quan sát mà đạt được, mà là 
nhờ sự tham gia toàn vẹn với tất cả tính chất của mình. Khái niệm tham 
gia đó trở thành then chốt trong thế giới quan phương Đông.” 

(Sđd: trang 167). 
Để giúp con người có thể tham gia vào các linh lực siêu nhiên ấy, các bậc 
thánh nhân xưa đã đặt ra lệ giữ chay tịnh và ăn mặc trang trọng, nghiêm 
chỉnh trong lúc tế tự. Nhưng tiếc thay, những nghi lễ tế tự ấy đã bị những 
đầu óc thô thiển làm cho méo mó, lệch lạc đi, để lâu dần trở thành các hình 
thức mê tín đị đoan mà những nhà trí thức thời mới khó lòng chấp nhận được. 
Để củng cố cho nhận định của mình về sức mạnh của các linh lực siêu nhiên 
(quỉ thần), Khổng tử đã trích dẫn thêm Kinh Thi: “Thần chỉ cách tư, bất khả 
đạc tư; thẩn khả dịch tư” (Linh lực siêu nhiên tới đó, không thể lường được; 
sao dám có thể thờ ơ vậy!) Chữ “vậy” ở đây dùng để dịch chữ “tư”, trợ ngữ từ, 
làm cho câu thơ được chắc ý. 
Trong bài thơ này, bậc hiền nhân thấu thị của kinh Thi chỉ dùng duy nhất 
một chữ “thần” để nói tới linh lực siêu nhiên tác động vào con người. Linh 
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lực ấy xuất phát từ trời, từ Thượng đế, cao cả, huyền nhiệm, không thể đo 
lường, cho nên con người phải tỉnh táo, thành khẩn tiếp nhận, không thể thờ 
ở, khinh nhờn được. 

Bằng kinh nghiệm và tri kiến tâm linh của một đời tu đạo, Khổng tử đã 
nhận thấy những linh lực siêu nhiên tuy tế vi nhưng lại hiển hiện rõ ràng 
(Phù vi chi hiển).Chữ “v?` và chữ “hiển” chỉ đến hai mặt của một thực thể 
thuộc thiên đạo. Chữ “vi” (tế vi) tương đương với chữ “ẩn” (kín đáo), chữ 
“hiển” (hiển hiện) tương đương với chữ “phỸ (rộng lớn) trong câu “quân tử chỉ 
đạo phí nhi ẩn” mỏ đầu chương 12 ở trên. 

Như vậy linh lực siêu nhiên (qui thần) vừa tế vi vừa hiển hiện hay vừa 
rộng lớn vừa kín đáo là một thể thành thật (thành) không thể che giấu được 
(Thành chi bất khả yểm như thử phù!); trái lại cần phải được công khai xác 
nhận, cần phải được mọi người hiểu thấu đáo. 

Vậy linh lực siêu nhiên (quỉ thần) tiềm tàng trong vạn vật được Tử Tư 
dùng lời Khổng tử và Kinh Thi nêu ra trong chương này là những thực thể 
thuộc về phần thiên đạo của đạo Trung dung. Thiên đạo ấy bao trùm vũ trụ 
vạn vật, chi phối muôn tinh cầu, sông núi, đại dương, chi phối nhịp tim, hơi 
thở của con người, điều khiển tiếng kêu của con ve.. phô diễn ở nghìn sắc 
hoa... lồng trong thiên nhiên, mênh mang bao la... Nói theo tiếng ngày nay 
là vũ trụ đạo (đạo chi phối không-thời-gian) hay nói theo nhà vật lý Fri/of 
Capra thì đó là “đạo của vật lý”. (The Tao of Physiecs) 
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TH: “' X4 L4 ĐPÁ, 5X? 8 
Tñ wW‡#t* N ; " . | i4l1£> . lu ki&›: ¿1i 
3. 3#: +2: #ÑX*ã‹o 
tt K2 +3, nT + ". S94: #UNWZ#J#2Z › Ti# 
3. 
?£H: “SŠ?#'#87› &4iđể: TẲñRKñỦAÁ›: X‡ÈT 
%: †TR1&ñ #*. 8x2.” 
tứ Xi Š 5 4) 

?? †k. 
Tủ viết: “Thuấn kỳ đại hiếu dã dư! Đức vi thánh nhân, tôn vi thiên tủ, 
phú hữu tứ hải chỉ nội; tông miếu hưởng chỉ; tử tôn bảo chỉ. Cố đại đức 
tất đắc kỳ vị, tất đắc kỳ lộc, tất đắc kỳ danh, tất đắc kỳ thọ. 
“Cố thiên chi sinh vật, tất nhân kỳ tài nhi đốc yên, cố tài giả bồi chỉ; 
khuynh giả phúc chỉ. 


“Thi viết: “Gia lạc quân tử, hiến hiến lệnh đức; nghi dân nghĩ nhân, thụ 
lộc vu thiên, bảo hữu mệnh chỉ, tự thiên thân chỉ. 


“Cố đại đúc giả tất thụ mệnh.” 
Hữu đệ thập thất chương. 


Dịch nghĩa: 
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Đức Khổng nói: “Vua Thuấn là bậc rất có hiếu vậy! Đức hạnh nên thánh 
nhân, địa vị cao nên thiên tử (vua các chư hầu), giàu có trong bốn biển, 
hưởng tế nơi tông miếu, con cháu được giữ gìn. Cho nên có đức lón ắt 
được ngôi, ắt được của cải, ắt được tiếng tăm, ắt được sống lâu. 

“Thực vậy, trời sinh ra vật, ắt nhân cái tính chất của vật mà đôn đốc vào. 
Nếu phát triển thì vun đắp cho, nghiêng ngả thì lật đổ đi. 

“Kinh Thị nói: “Vui tươi thay bậc quân tử, đức hạnh tốt đẹp rõ ràng. Hợp 
dân chúng, hợp lòng người, nhận được của cải ở Trời. Mệnh được giữ gìn, 
giúp đố, tất cả từ Trời đến vậy. 

“Cho nên người có đức lón ắt được nhận chức phận Trời trao cho.” 

Trên đây là chương thứ mười bảy. 
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Š k¿ 
BINH GIAI: 

Tử Tư viết chương này cốt nói đến thành quả của đạo Trung dung trong 
nhân sự. Bất cứ việc gì, hễ có nhân là có quả đi theo, chỉ nhanh hoặc chậm 
thôi. Gieo nhân tốt, ắt sẽ gặt quả tốt, gieo nhân xấu, ắt gặp quả xấu. 

Cả Cựu Ước, Tân Ước đều công nhận như vậy. Đó là đại qui luật của Trời. 

Ở đây, Tử Tư lại trích dẫn lời Khổng tử khen ngợi vua Thuấn làm điển 
hình. 

Đức hạnh thứ nhất của vua Thuấn đáng nói đến là đại hiếu. Khi vua 
Nghiêu tại vị được 70 năm, tới 86 tuổi, ngài ngỏ ý với các quan muốn tìm một 
người hiền đức để thay mình ở ngôi cai trị thiên hạ. Vua Nghiêu nói: 


“Các ngươi tiến cử một người nào đã hiển đạt hay là con nhà vi tiện, 
quý hồ có đức vọng là hơn. Các quan đồng ý tâu vua rằng: Ở dân gian 
có người góa vợ là Ngu Thuấn. Vua nói rằng phải! Trẫm cũng nghe nói. 
Nhưng người ấy thế nào? Quan nhạc thưa rằng: Người ấy là con một 
người loà, cha ngoan cố. mẹ lắm điều, người em dị bào (khác mẹ) tên là 
Tượng lại có tính ngạo ngược. Thế mà một lòng hiếu thảo khiến cho họ 
biết hố! lỗi, quay làm điều thiện, không xảy ra sự gian ác gì.” 

(Kinh Thư: Nghiêu điển, 12, Thẩm Quỳnh dịch). 


Như vậy, đức hiếu của ông Thuấn không phải như người thường là chỉ biết 
phụng dưỡng và vâng lời cha mẹ; cao hơn, ông Thuấn giữ đức hiếu mà có thể 
cải thiện được cha ruột, mẹ ghẻ và em khác mẹ, khiến họ trở nên những người 
tốt. Điều đó mới đáng làm cho cả triều thần kính phục, ngợi khen, khiến vua 
Nghiêu mới nghe qua đã quyết định gả con gái cho và mời về triều, nhường 
ngôi. Chính đức hiếu là đức hạnh đầu tiên khiến cho các quan đồng thuận 
không dám tỏ một lời gièm chê, phản đối. Đó cũng là cơ sở để cho vua Thuấn 
cai trị thiên hạ sau này. 

Ngoài ra, Kinh Thư còn kể đến những đức tính khác như: 

“Vua Đế Thuấn, đáng khen là có đức tươi sáng giống vua Nghiêu. Tính 
thâm trầm mà khôn, văn vẻ mà sáng suốt, ôn hoà mà cung kính, thật 
thà mà chất thực.” 

(Kinh Thư: Thuấn điển, 1). 


Trong việc cai trị, vua Thuấn tỏ ra có đức nhân từ. Ngài thi hành luật pháp 
một cách mềm dẻo, linh động: 
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“Người nào lõ lầm, hay bất hạnh phạm tội được tha bổng ngay. Người 
nào liều lĩnh, hay tội phạm, thì phải xử theo đúng luật hình.” 
(Kinh Thư: Thuấn điển, 11). 


Ngài có đức trọng hiền tài, chăm chỉ việc cai trị và thương yêu dân chúng: 


“Bàn việc cai trị với vua chư hầu ỏ bốn phương. Mỏ cửa bốn phương đón 

bậc hiển tuấn. Sáng mắt, coi công việc ở bốn phương. Sáng tai, nghe 

công việc ở bốn phương... Vỗ về người ở xa, triệu tập người ở gần. Đối đãi 

tử tế với người có đức, tin dùng người có nhân, mà cự tuyệt kẻ gian ác.” 

(Kinh Thư: Thuấn điển, 15-16). 

Vua Thuấn sẵn sàng nghe lời nói phải của người dưới và luôn luôn biết bỏ ý 

riêng, tôn trọng ý kiến của số đông, lại thương yêu dân như con. Một lần kia, 
nghe ông Vũ khuyên răn, Ngài tán thành ngay: 


“Lời nói hay không nên để ủng tắc, ở đông áng không bỏ sót bậc thiên 
tài, thì muôn nước đều yên ổn. Nhưng phải rộng xét lời bàn của công 
chúng, biết bỏ ý riêng theo ý nhiều người, không tàn bạo với người cô 
độc, không bỏ rơi những người khốn cùng...” 

(¡nh Thư: Đại Vũ mô, 3). 

Những đức hạnh của vua Thuấn được Kinh Thư nhắc tới ở trên đã khiến 
hậu thế xem ngài là bậc thánh nhân. Cũng vì vậy, từ chốn nghèo hèn dân dã 
ngài được cất nhắc lên ngôi chí tôn, làm thiên tử điều khiển các vua chư hầu, 
được giàu có nhất trong thiên hạ; tổ tiên ngài được hưởng tế nơi tông miếu, 
và con cháu của ngài được vinh hiển, giữ gìn được cơ nghiệp. (Đức vi thánh 
nhân, tôn vi thiên tử, phú hữu tứ hải chỉ nội, tông miếu hưởng chỉ; tử tôn bảo 
chị.) 

Trường hợp vua Thuấn là một tấm gương minh chứng rằng: có đức lớn ắt 
được ngôi, ắt được của cải, ắt được tiếng tăm, ắt được sống lâu (cố đại đức tất 
đắc kỳ vị, tất đắc kỳ lộc, tất đắc kỳ danh, tất đắc kỳ thọ). Kinh Thư cho biết 
vua Thuấn hưởng thọ 110 tuổi. (Năm 30 tuổi được vua Nghiêu trưng dùng, 
30 năm ở ngôi vua, 50 năm sau thì mất.) 

Đối chiếu quan điểm của Khổng tử trong đoạn này với quan điểm của 
Kinh Thánh Công giáo, chúng ta thấy thật là phù hợp với nhau, không có gì 
sai khác. Sách Cách ngôn (Cựu Ước) rất đề cao đức hạnh (công chính, khôn 
ngoan, chính trực..) và cho rằng người công chính, khôn ngoan được hưởng 
phúc lành, vinh quang của Chúa Trời: 
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“Chúc dữ của Yavê (Chúa Trời) trong nhà quân gian ác! 
Nhưng chốn ở của người công chính, Người chúc lành 
Người nhạo báng kẻ nhạo báng, 
Nhưng ban ân huệ cho kẻ nghèo hèn. 
Người khôn ngoan sẽ thừa hưởng vinh quang. 
Nhưng phường ngu xuẩn sẽ chuốc lấy ô nhục.” 
(Cách ngôn: 3, 33-35) 


“Đường đi của người chính trực như ánh bình minh sáng lên mãi cho tồi 
giữa ngọ. 
Đường phường gian ác như bóng tối tăm; 
Chúng chẳng biết sẽ vấp phải gì.” 
(Cách ngôn: 4, 18-19). 
Thánh vịnh (Cựu Ước) cũng ca ngợi đức hạnh của người công chính như 
sau: 


Phúc thay con người kính sợ Yavê (Chúa Trời) 
Và vui sướng rất mực nơi các lệnh truyền! 
Dòng giống người sẽ nên hùng cường trên đất! 
Thế đại người chính trực sẽ được chúc lành 
Nơi nhà người phú túc giàu sang! 
Đức công chính của người sẽ bền mãi mãi. 
Giữa tối tăm, ánh sáng đã rạng cho những người ngay từ bi, chính trực 
và trắc ẩn. 
Tốt lành thay, kẻ thương người, sẵn cho vay mượn, 
Và thu xếp việc vàn theo đức công chính, 
Vì đời đời, người sẽ không lay. 
Danh người công chính sẽ được muôn đời ghi nhớ” 
(Thánh Vịnh 112: 1-6) 

Sau khi rút ra một kết luận căn cứ vào tấm gương vua Thuấn “người có đức 
lón sẽ được hưởng phúc lón”, Không tử đưa ra một chân lý chắc nịch và đáng 
sợ: “Thực vậy, Trời sinh ra vật, ắt nhân cái tính chất của vật mà đôn đốc vào. 
Nếu phát triển thì vun đắp cho, nghiêng ngả thì lật đổ đi.” 

Sao câu nói này của Khổng tử lại bao hàm tư tưởng giống như tư tưởng của 
Đức Giêsu trong Tân Ước như vậy! Trong phần cuối dụ ngôn nén vàng nói về 
một tên đầy tớ bất hảo và lười biếng, không chịu phát triển vốn liếng để sinh 
lợi, ông chủ (chỉ đến Chúa Trời) nói: 
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“Hãy lấy nén vàng nơi tên ấy mà trao cho người có mười nén. Vì kẻ đã 
có, thì còn được cho thêm mà thành dư dật, còn kẻ không có, thì điều có 
cũng bị giật mất.” 
(Tin mừng Matthêo: 25, 28-29). 
Câu nói của Khổng tử trên đây cũng khiến người ta nghĩ đến dụ ngôn cây 
vả trong Tin Mừng Luca: cây và không sinh trái thì sẽ bị chủ vườn đốn đi!! 
Như vậy, chân lý mà Khổng tử nêu ra ở đây mang ý nghĩa: Trời sinh ra 
muôn vật thì đã trao cho muôn vật cái tài năng để phát triển; và phát triển 
tốt đẹp là bổn phận của muôn vật; bổn phận ấy nằm trong đạo Trung dung: 
mặt đất hiện diện để cung cấp chất đinh dưỡng cho thảo mộc, thảo mộc sinh 
hoa trái để nuôi các động vật.. Muôn vật đều thể hiện cái Chân, cái Thiện, 
cái Mỹ của Trời. Trên chóp đỉnh của muôn vật, có con người. Con người cũng 
phải chấp hành luật Trời. Đó là ai ai cũng đều phải sinh hoa trái, tức là phát 
huy sự tài khéo của mình. Sự tài khéo đáng ca ngợi nhất của con người là 
đem sự tốt lành đến cho tha nhân. Người nào không đem sự tốt lành phục vụ 
anh em, phục vụ mọi người sẽ bị Trời loại trừ như cái cây nghiêng ngả hay 
không sinh trái thì bị lật đổ. 
Đối với các tín hữu của Đức Giêsu, bổn phận sinh hoa trái phải được gắn 
liền với sự sống của mình. Trong bữa Tiệc Ly: Đức Giêsu đã nói với các môn 
đồ: 


“Thầy là cây nho thật, và Cha thày (Chúa Trời) là người trồng nho. 
Cành nào gắn liền với thầy mà không sinh hoa trái, thì Người chặt đi, 
còn cành nào sinh hoa trái, thì Người cắt tỉa cho nó sinh nhiều hoa trái 
hơn.” 

(Tin mừng Gloan: 1ã. 1-2) 


©® 
Để hỗ trợ cho quan điểm của mình. Khổng tử lại trưng dẫn Kinh Thi: 


“Vui tươi thay bậc quân tử, 
Đức hạnh tốt đẹp rõ ràng. 

Hợp dân chúng, hợp lòng người, 
Nhận được của cải ở Trời. 
Mệnh được giữ gìn, giúp đố, 
Tất cả từ Trời đến vậy.” 


1_ Xin xem Công giáo và Đức Kitô (Kinh Thánh qua cái nhìn từ Đông phương) cùng tác giả: các trang 
157-159 và 236-240. 
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Có lẽ vị hiền nhân cổ nào đó viết bài Kinh Thi trên đã căn cứ vào cuộc đời 
của các vị thánh vương như Nghiêu, Thuấn, Vũ, Thang, Văn, Võ. Bậc quân 
tử vui tươi ở đây chỉ cho một thánh nhân đã thành tựu đạo Trung dung trong 
cương vị đế vương của mình, cho nên đã hành động hợp lòng dân, như thế 
cũng chính là hợp lòng Trời, vì thế ngài đã nhận được từ Trời nhiều phúc lộc 
như vậy. 

Câu cuối cùng của Khổng tử trong chương này đã thể hiện một niềm tin 
sắt đá rằng: Người có đức lớn ắt nhận được mệnh Trời (Cố đại đức giả tất thụ 
mệnh.) 


Nhân đây, chúng ta cũng nên xét lại một vấn đề mà một số học giả hiện đại 
cả ở Trung Hoa lẫn Việt Nam, do nặng óc duy khoa học và hoài nghì nên cho 
rằng chuyện về Đế Nghiêu, Đế Thuấn và thời đại hoàng kim chẳng qua chỉ 
là do Khổng tử tạo ra để dùng làm một tấm gương điển hình cho học thuyết 
của mình, chứ thực tế lịch sử trung Hoa chẳng có ông vua nào có đạo đức và 
có những thành tựu cai trị tốt đẹp như thết 

Gần đây, học giả Nguyễn Hiến Lê cũng đứng trong lập trường hoài nghi 
trên khi ông viết: 


“Theo truyền thuyết, vua Nghiêu trị vì 100 năm, từ 23ð7 đến 2257 trước 
Công nguyên, rồi nhường ngôi cho vua Thuấn chứ không truyền lại cho 
con; vua Thuấn trị vì từ 2255 đến 2207 trước Công nguyên, rồi nhường 
ngôi cho vua Vũ (nhà Hạ) chứ không truyền lại cho con. Hai ông ấy 
rất thương dân, rất bình dân, được dân coi như cha. Và dân tộc Trung 
Hoa từ thời Tiên Tần đến thời Thanh, đều coi thời thịnh trị của Nghiêu 
Thuấn là hoàng kim thời đại của họ. Truyền thuyết đó đáng tin tới mực 
nào, chưa ai quyết đoán được; có thể hai ông ấy chỉ là những tù trưởng 
của một bộ lạc lón thời mà Trung Hoa mới biết canh tác, theo chế độ thị 
tộc, chưa thành một quốc gia, mà việc “truyền hiền” chứ không “truyền 
tử” chỉ là tục chung của các bộ lạc chứ không phải là “đức lồn” của 
Nghiêu, Thuấn: khi họ chết thì bộ lạc lựa người nào có tài, có công lao 
hơn cả, đưa lên thay họ, họ không có quyền truyền ngôi cho ai hết. Mà 
thời đó, dân tộc Trung Hoa còn dã man, mới qua cái giai đoạn ăn lông 
ở lỗ, cho nên Nghiêu, Thuấn tất phải sống cực khổ như vậy, đâu có gì 
đáng khen.” 

(Nguyễn Hiến Lê: Mặc Học, trang 78). 
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Trong cuốn “Khổng tử”, học giả Nguyễn Hiến Lê lại viết: 


“Các học giả cho rằng Khổng Tử tạo ra huyền thoại đó để “chống đỡ” tư 
tưởng chính trị của ông. Có thể như vậy.” 
(Khổng tử: trang 1]). 
Ông còn viết thêm: 


“Nghiêu và Thuấn chỉ là những tù trưởng của một thị tộc. Có thể Nghiêu 
được nhiều bộ lạc liên hợp bầu làm thủ lãnh; mỗi bộ lạc gồm nhiều thị 
tộc. Nghiêu, Thuấn lên ngôi cách nhau cả trăm năm như truyền thuyết 
chép lại, thì không thể có sự Nghiêu nhường ngôi cho Thuấn được. Có 
lẽ Thuấn là thủ lãnh nhiều bộ lạc khác, sau đã chiếm được đất đai của 
Nghiêu, rồi thay Nghiêu mà làm “Thiên tử”. 
Khổng tử sống cách thời Nghiêu khoảng 1.800 năm, mà thời Nghiêu 
Thuấn chưa có tín sử, chưa có chữ viết, thì muốn tô điểm cho Nghiêu 
Thuấn sao cũng được.” 
(Khổng tử: trang 12-13). 
Học giả Nguyễn Hiến Lê có nhận xét như trên, có lẽ căn cứ vào “các học 
gi” như ông đã nói. Tuy ông không nêu đích danh “các học gi” nào, nhưng 
chắc là một số học giả Trung Hoa và Tây Âu vào cuối thế kỷ 19 và đầu thế 
kỷ 20. Bởi vì từ đời Thanh trở về trước không thấy ai nghi ngờ như thế. Về 
phía Trung Hoa, sở dĩ các học giả hậu Thanh và các học giả hiện đại (thời 
Dân quốc và thời Cộng hoà nhân dân) cho chuyện Nghiêu Thuấn do Khổng 
tử tạo ra vì các ông không còn tin tưởng vào học thuyết Khổng tử nữa. Trước 
sự bạc nhược của Thanh triều trong khi giao tiếp với nền văn minh cơ khí 
phương Tây, nhiều nhà trí thức tân thời đã đổ tội cho Khổng tử, thậm chí phỉ 
báng Khổng tử, cho rằng vì Khổng mà Trung quốc suy nhược, thủ cựu, chậm 
tiến.. Họ mỉa mai cái học “Tử viết” (Đức Khổng nói). Đồng thời căn cứ vào 
chủ nghĩa duy khoa học phôi thai và một số học giả Tây phương có óc miệt thị 
Á châu, các học giả Trung Hoa đó đã chối bỏ các quan niệm cựu trào truyền 
thống về Nghiêu Thuấn... cho rằng Trung Hoa vào khoảng trên 2.000 năm 
trước Công nguyên “còn dã man, mới qua giai đoạn ăn lông ở lổ (!). Do đó, họ 
cho rằng làm gì có chuyện Nghiêu Thuấn đức hạnh, yêu dân, truyền hiền... (!) 
Các học giả đó nghi ngờ hết cả. Đến Kinh Thư là một cuốn cổ sử nói về cổ 
đại Trung Hoa (tương truyền do Khổng tử san định vào thời Xuân Thu), họ 
cũng cho là chuyện bịa đặt, là ngụy thư do nhà Nho đời Hán viết vào khoảng 
thế kỷ 2 sau Tây lịch (. 
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Ở đây, chúng ta cần xét lại vấn đề dưới mấy điểm sau: 


1. Có hẳn là vào khoảng trên 2.000 trước Công nguyên (thời Đường Nghiêu, 
Ngu Thuấn), dân tộc Trung Hoa còn dã man (chưa có văn hóa)? 


2. Có hẳn Kinh Thư (cổ sử nói về các vua Nghiêu, Thuấn, Vũ, Thang, Văn, 
Võ và các hiền thần Y Doãn, Cao Dao, Chu Công...) là ngụy thư do nhà 
Nho đời Hán viết ra? 


3. Có thật Nghiêu Thuấn do Khổng tử tạo ra? 


Nếu một người Âu châu cho rằng khoảng trên 2.000 năm trước Công 
nguyên, dân tộc Trung Hoa còn dã man, thì chúng ta không lấy gì làm lạ, 
nhưng nếu một học giả Trung Hoa mà nói thế thì thật là đáng tiếc, vì như vậy 
là đã mặc cảm tự ti quá đáng. 

Hiện nay, chưa nghe nói đến một cuộc khai quật khảo cổ nào về thời Đường 
Nghiêu, Ngu Thuấn để xác minh. Tuy nhiên, những cuộc khai quật ở Ai Cập, 
Luưỡng hà và Ấn Độ đã cho thấy những nhận xét trước đây rằng nhân loại thời 
cổ từ 1.000 năm trước Công nguyên trở về trước là đã man, mọi rợ, không có 
chữ viết... là sai lầm! 

Ở Ai Cập, vào khoảng 3.200 năm trước Công nguyên đã có đế quốc Thinis 
với vua đội vương miện có các nhà quí phái ăn mặc lộng lẫy, đeo tóc giả và để 
râu... 

Ở Ấn Độ, nền văn minh Mohenjo-Daro và Harappa (vào khoảng 2700- 
1700 trước Công nguyên) thời Tiền Vêda đã có một trình độ văn minh rất 
cao: “......những vật liệu xây cất như gạch nung và vữa thạch cao, nghệ thuật 
kiến trúc nhà lầu và dinh thự; nhiều thú vật như trâu, bò, cừu, voi và lạc đà 
đã được huấn luyện thành gia súc, nhiều kim khí và hợp kim như vàng, bạc, 
đồng, chì, kẽm đã được chế tạo thành vật dụng tỉnh xảo, nhiều thứ đá quí 
cũng được dùng làm đô trang sức, nhiều ngành tiểu công nghệ như dệt vải, 
làm đồ gốm cũng phát triển mạnh mẽ; những dòng chữ ghi trên các kiến trúc 
và vật dụng mà bây giờ người ta vẫn chưa đọc được...” (Nhập môn triết học Ấn 
Độ của Lê Xuân Khoa, trang 48). 

Với A1 Cập và Ấn Độ, nền văn minh đã rực rõ như thế, không lẽ Trung Hoa 
cổ đại, một trong những nôi văn hóa quan trọng của nhân loại vào khoảng 
2.000 năm trước Công nguyên (thời Nghiêu Thuấn) vẫn chưa có vua, chưa có 
văn minh, văn hóa và các thủ lĩnh thời ấy chỉ là các tù trưởng man rợ chưa 


1 Xin xem thêm:Thượng cổ sử Tây phương (Tây Á và Ai Cập) của Phạm Cao Dương, trang 43 và tiếp 
theo. 
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biết truyền ngôi cho con cháu? Các học giả Trung Hoa hiện đại nhận định 
như thế về tổ tiên mình có phải là tự khiêm quá đáng chăng hay là mạ ly tổ 
tiên? 

Vả lại, Tư Mã Đàm (cha của Tư Mã Thiên, tác giả bộ Sử Ký) cho rằng Mặc 
tử “trọng Nghiêu Thuấn, khen hai ông ấy rất giản dị, cực khổ nữa: nhà lợp 
bằng cỏ tranh không xén, cột rui bằng gỗ không đẽo, ăn cơm gạo xấu với canh 
rau lê rau hoắc, mùa đông mặc áo da hươu da nai, mùa hè bận áo vải thô...” 
(Mặc học: Nguyễn Hiến Lê, trang 77-78). 

Có lẽ vì thương yêu dân, không bóc lột dân, không bắt dân phục dịch để 
xây đền đài, cung điện nguy nga nên chẳng có gì để lại cho hậu thế khai quật. 
Giả như có chút dấu tích nào thì số cát ở sa mạc hoàng thổ phía bắc Hoàng 
hà mấy nghìn năm nay đã vùi lấp kín cả, còn đâu (?!).! 

Bảo rằng “Khổng tử sống cách thời Nghiêu Thuấn khoảng 1.800 năm” nên 
không biết rõ về Nghiêu Thuấn, thì ngày nay cách xa Nghiêu Thuấn khoảng 
4.300 năm, làm sao lại biết Nghiêu Thuấn là những tù trưởng thời dã man 
“mới qua cái giai đoạn ăn lông ở lễP 

Tuy không có tín sử chép về thời ấy, nhưng những bài Kinh Thi nói về đức 
hạnh của các bậc thánh nhân, quân tử thời cổ như những bia miệng truyền 
đời thì sao? Ca dao Việt Nam chẳng nói: “Trăm năm bia đá thì mòn, nghìn 
năm bia miệng hãy còn trơ trở) đồ sao? 

Về tác phẩm Kinh Thư (nói về Nghiêu Thuấn), các học giả Trung Hoa hiện 
đại cho phần Ngu thư là ngụy thư do nhà Nho đời Hán viết vào khoảng thế 
kỷ 2 sau Tây lịch? thì tại sao thừa tướng Lý Tư lại tâu với Tần Thủy Hoàng 
xin đốt đi: 


“Tôi xin phát lệnh rằng: Sử quan thấy sách gì không phải là quan 
bác sĩ được phép giữ mà trong thiên hạ chứa giấu như Thi, Thư (inh 
Thi, kinh Thư) cùng Bách gia ngữ, phải đem đến quan Thủ ủy đốt hết. 
AI dám nói thầm với nhau sách Thị, Thư thì chém bỏ xác ngoài chợ, ai 
lấy đời xưa để chê bai đời nay thì giết cả họ. Rẻ có thấy hoặc là biết mà 
không tố giác, đều phải chịu chung một tội. Lệnh xuống ba mươi ngày 
mà không chịu đốt thì gọt đầu bôi đen bắt đi làm phu. Những sách để lại 
là sách thuốc, sách bói, sách trồng cây.” 
(Đại cương triết học Trung quốc, quyển thượng: Giản chi và Nguyễn Hiến 
Lê, trang 64). 
1_ Hiện nay, công tác khai quật đã bắt đầu hé lộ một nền văn minh cổ ở Châu Mỹ, nơi mà xưa nay 
vẫn bị coi là đất mọi rợ. 
2 Theo học giả Nguyễn Hiến Lê trong Khổng tử, trang 12. 
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Như vậy, Kinh Thư có trước đời Tần, Hán. Theo cựu trào thì Kinh Thư 
cùng với Thi, Lễ, Nhạc, Dịch, Xuân Thu là Lục Kinh của Nho giáo thời cổ. 
Bảo rằng phần Ngu Thư (nói về Nghiêu Thuấn) trong Kinh Thư là ngụy thư 
do nhà Nho đời Hán viết ra thì lại không có chứng cứ rõ rệt. Đời Hán vào thế 
kỷ 2 sau Tây lịch là thời Tam quốc, các nhà Nho viết Ngu thư giả mạo rồi đặt 
vào Kinh Thư để làm gì? 

Nhưng tại sao Lý Tư và Tần Thủy Hoàng lại sợ Kinh Thi, Kinh Thư đến 
nỗi nêu đích danh rồi buộc phải đốt đi? 

Có lẽ vì Kinh Thi ca ngợi đức tốt của bậc quân tử khéo trị nước và nói lên 
nỗi thống khổ, lầm than của dân dưới các triều đại áp bức; Kinh Thư nói lên 
tấm gương thương yêu dân của Nghiêu Thuấn và đưa ra quan điểm “ý dân 
là ý Trời, mà chủ trương cai trị của Lý Tư và Tần Thủy Hoàng thì tàn bạo, 
khắc nghiệt! 

Về vấn đề “Khổng tử tạo ra Nghiêu Thuấn, chúng ta thấy rằng đâu có 
phải chỉ có kinh sách nho nói đến Nghiêu-Thuấn mà thôi. Ở Trung Hoa, các 
kinh sách của các học phái khác như Mặc, Lão, Trang, Liệt tử, kể cả Hàn Phi 
Tử cũng nói tới Nghiêu Thuấn; chính Hàn Phi Tử là một nhà cự phách trong 
phái Hình pháp cũng có lần khen hai ông vua đó.! 

Ngoài ra, nếu chúng ta cẩn thận đọc lại Tứ thư và Dịch truyện thì sẽ thấy 
hiện ra một Khổng tử trung thực, thành khẩn, không dám đối trá các học trò 
của mình, gặp ai cũng nói chuyện nhân nghĩa, lại hay sợ Trời phạt, thành 
công hay thất bại cũng phó cho mệnh Trời. Liệu con người ấy có thể bịa đặt 
ra hai nhân vật Nghiêu Thuấn để dối gạt học trò và hậu thế hay sao? 

Trong khi chưa có bằng chứng chắc chắn nào về sự vắng mặt của Nghiêu 
Thuấn trong thực tế lịch sử, thiết tưởng chúng ta cứ nên chấp nhận sự dẫn 
chứng của Khổng tử; có lẽ như thế sẽ có lợi hơn cho học thuật, để sau này 
biết đâu hậu thế lại có những nhà cai trị tốt lành như Nghiêu Thuấn, thì dân 
chúng chẳng được hưởng thái bình ư? 


1 Xin xem Mặc học của Nguyễn Hiến Lê, trang 79. 
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Tử viết: “Vô ưu giả, kỳ duy Văn Vương hồ. Dĩ Vương Quí vi phụ, dĩ 
Võ Vương vi tử; phụ tác chị, tử thuật chỉ. Võ Vương toản Thái Vương, 
Vương Quí, Văn Vương chỉ tự. Nhất nhung y nhi hữu thiên hạ. Thân 
bất thất thiên hạ chi hiển danh, tôn vi thiên tử, phú hữu tứ hải chỉ nội, 
tông miếu hưởng chỉ, tử tôn bảo chỉ. Võ Vương mạt thụ mệnh. Chu công 
thành Văn Võ chi đức; truy vương Thái Vương, Vương Quí, thượng tự 
tiên công, dĩ thiên tử chi lễ. Tư lễ dã đạt hồ chư hầu, đại phu cập sĩ, thứ 
nhân. Phụ vi đại phu, tử vi sĩ, táng dĩ đại phu, tế di sĩ. Phụ vi sĩ, tử vi 
đại phu, táng dĩ sĩ, tế dĩ đại phu. Cơ chi tang đạt hồ đại phu. Tam niên 
chi tang đạt hồ thiên tử. Phụ mẫu chỉ tang, vô quí tiện nhất dã.” 


Hữu đệ thập bát chương. 


Dịch nghĩa: 


Đức Rhổng nói: “Người không lo buồn chỉ duy có Văn Vương' thôi. Có 
Vương Quí là cha, có Võ Vương là con,3 cha làm ra, con theo vậy. Võ 


Văn Vương: tên là Xương, làm chức Tây Bá hầu dưới đời vua Trụ, bị vua Trụ giam ở ngục Dữu Lý 7 
năm (thế kỷ 12 trước Công nguyên), đã viết Thoán từ (Kinh Dịch). 
2 Vương Quí: tên là Quí Lịch, cha của Văn Vương. 
3 Võ Vương: tên là Phát, con của Văn Vương, lên ngôi thiên tử vào năm 87 tuổi, cai trị được 7 năm 
(1122-1115). 
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Vương kế tục đầu mối sự nghiệp của Thái Vương,' Vương Quí, Văn 
Vương. Một lần mặc áo ra trận mà được thiên hạ. Bản thân còn được nổi 
danh trong thiên hạ. Địa vị cao ở ngôi thiên tử, giàu có trong bốn biển, 
hưởng tế nơi tông miếu, con cháu được giữ gìn. Võ vương nhận được 
phận sự Trời trao cho vào lúc cuối đời. Chu công? thành tựu đức hạnh 
của vua Văn, vua Võ; ông truy phong tước vương cho Thái Vương, Vương 
Qưí, dùng nghĩ lễ thiên tử để tế các vị ấy (tiên công). Lễ này suốt tói chư 
hầu, quan đại phu, quan sĩ và thường dân. Cha làm quan đại phu, con 
làm quan sĩ thì chôn theo lễ đại phu, tế theo lễ quan sĩ. Cha làm quan sĩ, 
con làm quan đại phu thì chôn theo lễ quan sĩ, tế theo lễ đại phu. Phép 
tang giáp năm (từ thường dân) suốt tới đại phu. Phép tang ba năm (từ 
thường dân) suốt tới thiên tử. Phép tang cha mẹ (ba năm) không phân 
biệt sang hèn đều một luật.” 


Trên đây là chương thứ mười tám. 


BÌNH GIẢI: 


Sở dĩ Văn Vương được Khổng tử nhận định là người không lo buồn, bởi vì 
ông có cha là Vương Quí và có con là Võ Vương, là những bậc quân tử đức 
hạnh. Chẳng những thế, cả ông nội của Văn Vương là Cổ công Đản phụ (sau 
này được truyphong là Thái Vương) cũng đã tài bồi nhân đức. Do đó, Kinh 
Thi cho rằng cái đầu mối gây ra sự tiêu diệt nhà Thương về sau đã đến từ 
Thái Vương (Chí ư Thái vương, thực thủy tiễn Thương). Nhìn thấy dòng tộc 
của mình trải qua mấy thế hệ đều là những người tốt cho nên Văn Vương 
không lo buồn. 


Tương truyền vua Trụ cuối nhà Thương là một hôn quân vô đạo, dân chúng 
oán ghét căm hờn, triều thần ly tán, những kẻ sĩ ẩn dật. Trong bài hịch hiệu 
triệu các tướng sĩ ở bến Mạnh Tân, Võ Vương có kể tội vua Trụ như sau: 


“Ham rượu chè, say nữ sắc, dám làm những việc bạo ngược. Ai có tội, bắt 
tội cả họ hàng. Dùng người chỉ theo thế hệ, không cử tài giỏi. Dinh thự 
lâu đài, thủy tạ, đầm, ao, cái gì cũng xa xỉ, tàn hại muôn dân các người. 
Đốt cháy, nướng chả người trung lương, mổ cắt người đàn bà chửa.” 
(Kinh Thư: Thái thệ, thượng, 5, Bản dịch của Thẩm Quỳnh). 


1_ Thái Vương: tức là Cổ công Đản phụ, cha của Vương Quí. 

2 Chu Công: tên là Đán, con thứ của Văn Vương, em của Võ Vương, giúp Võ Vương và giúp cháu là 
Thành Vương trị nước, về sau ông được phong ở nước Lỗ. Tương truyền, ông đã viết Hào từ (Kinh 
Dịch). 
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Lúc đóng quân ở phía bắc Hoàng hà, Võ Vương lại truyền hịch, kể tội vua 
Trụ: 


“Người tốt làm điều thiện, trọn ngày cho là không đủ. Kẻ hung ác làm 
điều bất thiện, trọn ngày cũng cho là không đủ. Nay vua nhà Thương là 
Trụ hết sức làm điều phi pháp. Ruồng bỏ các bậc lão thành, tóc đã nửa 
đen nửa vàng. Thân mật với kẻ lắm tội ác. Dâm dục, rượu chè, nhiều 
điều bạo ngược. Các thần hạ cũng bắt chước, kết đảng, thù hằn nhau, 
lạm quyền người trên, giết lẫn nhau. Những người vô tội, kêu trời: ác 
đức xấu xa tràn khắp mọi nơi, như mùi uế khí.” 

(Kinh Thư: Thái thệ, trung, 3, Sđd trang 204) 

Do đó, chỉ một trận Mục Dã mà nhà Thương bị diệt. Thế là có một lần mặc 
áo ra trận, Võ Vương đã thu được thiên hạ, danh tiếng vang động các chư hầu 
cũng nhờ vào nhân đức, chính nghĩa. Ở ngôi thiên tử, Võ Vương trở nên giàu 
có hơn mọi người, tổ tiên được rạng rỡ nơi tông miếu, và con cháu của ông đã 
giữ gìn được cơ nghiệp kéo dài trên 900 năm (từ thế kỷ 12 đến thế kỷ 3 trước 
Công nguyên). 

Võ Vương lên ngôi thiên tử vào lúc tuổi đã già (87 tuổi) vì thế phải nhờ bào 
đệ là Chu Công Đán phụ chính. Là một bậc quân tử tài đức, Chu Công đã sửa 
sang triều chính để tạo lập cơ nghiệp lâu dài cho nhà Chu. Việc quan trọng 
nhất của Chu Công mà Khổng tử nhắc đến ở đây là ấn định Chu lễ. Trên 
hết là lễ tế các tiên công nhà Chu (thượng tự tiên công) để nêu rõ công đức 
của tiền nhân. Sau đó là sắp đặt nghi lễ táng tế cho các phẩm trật từ thiên 
tử xuống tới các vua chư hầu, các quan đại phu,' các quan sĩ và thường dân. 
Nghi lễ táng tế phải được tuân giữ tùy theo phẩm trật, cấp bậc. Ví dụ, nếu 
cha làm quan đại phu, con làm chức quan sĩ, khi cha mãn phần sẽ được an 
táng theo nghi lễ đại phu; còn con tổ chức lễ tế cha thì theo nghỉ lễ quan sĩ. 
Nếu cha làm chức quan sĩ, còn làm chức đại phu; khi cha mãn phần sẽ được 
an táng theo nghi lễ quan sĩ, còn con tổ chức lễ tế thì theo nghi lễ đại phu. 

Về việc tang chế, lệ tang giáp năm dành cho những người bàng hệ, thân 
thuộc, chỉ áp dụng từ hàng thường dân tới hàng đại phu. Lệ tang ba năm (đại 
tang) dành cho cha mẹ thì áp dụng cho cả từ thường dân tới thiên tử, không 
phân biệt sang hèn. 

Đọc chương này, điều quan trọng không phải ở chỗ tìm biết nhà Chu đã tạo 
cơ nghiệp ra sao, hay là Chu lễ đã được thiết lập ra sao. Điều quan trọng mà 
chúng ta cần phải lưu tâm nằm trong hai điểm sau: 


1 Đại phu: Chức quan tương đương hàng bộ trưởng, thứ trưởng ngày nay. 
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1. Kể rõ lai lịch dòng tộc của Văn Vương, Khổng tử muốn kín đáo nhấn 
mạnh rằng đạo Trung dung cần phải được theo đuổi trong nhiều đời liên 
tiếp mới thu được kết quả lớn. Để có một nhà Chu được lòng dân và có 
cơ nghiệp vững bền, cần phải có nhiều đời tu đức, ít ra là từ Thái Vương 
qua Vương Quí, Văn Vương và có Võ Vương, Chu Công kế tục. Không 
phải chỉ nhờ rèn gươm luyện võ tỉnh thông mà nên đại nghiệp; trái lại 
cần phải vun trồng cây đức cho sâu dày mới nhận được Mệnh Trời, mới 
được lòng dân ủng hộ. 


2. Để có thể cai trị tốt, khiến cho xã hội ổn định, đất nước thái bình thì 
phải có những người tài đức ra giúp nước. Muốn khích lệ người tài đức 
cần phải đặt ra phẩm trật quan chức: người tài cao đức trọng được làm 
quan đại phu, người tài đức kém hơn được làm quan sĩ, còn những kẻ 
tiểu nhân thiếu tài kém đức thì ở phận thường dân.! 

Đó là nguyên tắc căn bản cho thể chế chính trị. Nếu không có phẩm trật 
cao thấp, không lấy gì để khuyến khích mọi người thăng tiến, nhất là khuyến 
khích các con em chịu khó học hành, rèn tài luyện đức. 

Ấn định nghỉ lễ táng tế là một phương thế để làm vinh dự những người đã 
khuất, nhưng quan trọng hơn là để làm vinh dự cho con cháu, thân tộc còn 
sống. Người khuất rồi thì chẳng cần nghỉ lễ táng tế sang trọng; tuy nhiên 
nghi lễ lại cần cho người sống. Thấy người chết được tôn vinh thì người sống 
cũng bắt chước nếp sống của tiền nhân, luyện đức rèn tài để trong tương lai 
cũng được tôn vinh như vậy. 

Ngoài ra, phép để tang cũng không ngoài mục đích giáo dục như việc sắp 
đặt phẩm trật và nghỉ lễ táng tế. 

Để tang giáp năm đối với những người bàng hệ, thân thuộc (ông bà, chú 
bác, cô dì, cậu mợ, anh em...) cốt để duy trì và đôn đốc tình người. Tình người 
có đẹp, xã hội mới ổn định. 

Giữ đại tang với cha mẹ là để tạ ơn sinh thành, dưỡng dục và cũng để ghi 
nhớ đức hạnh của cha mẹ, nhân đó bắt chước noi theo, như Võ Vương noi theo 
Văn Vương, Văn Vương no1 theo Vương Quí, Vương Quí noi theo Thái Vương. 
(Võ Vương toản Thái Vương, Vương Quí, Văn Vương chỉ tự.). 

Tóm lại, niềm an vui (không lo buồn) của Văn Vương, sự thành tựu đại 
nghiệp của Võ Vương, thâm ý của Chu Công trong việc ấn định Chu Lễ, tất 
cả được Khổng tử đề cập tới trong chương này vẫn là ví dụ điển hình tiêu biểu 
nằm trong phần nhân đạo của đạo Trung dung. 


1 Ở đây bàn về một nên chính trị lý tưởng, trên thực tế không được như vậy! 
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Tử viết: Võ Vương, Chu Công kỳ đạt hiếu hỹ hồ! Phù hiếu giả, thiện kế 
nhân chỉ chí, thiện thuật nhân ch sự dã. 
Xuân thu tu kỳ tổ miếu, trần kỳ tông khí, thiết kỳ thường y, tiến kỳ thời 
thực. 
Tông miếu chi lễ, sở dĩ tự chiêu mục dã; tự tước, sở dĩ biện quí tiện dã; 
tự sự, sở dĩ biện hiền dã; lữ thù hạ vị thượng, sở dĩ đãi tiện dã. Yến mao, 
sở dĩ tự xỉ dã. 
Tiễn kỳ vị, hành kỳ lễ, tấu kỳ nhạc, kính kỳ sở tôn, ái kỳ sở thân, sự tử 
như sự sinh, sự vong như sự tôn, hiếu chi chí dã. 
Giao xã chi lễ, sở dĩ sự Thượng đế dã. Tông miếu chỉ lễ, sở dĩ tự hồ kỳ 
tiên dã. Minh hồ Giao Xã chi lễ. Đế thường chi nghĩa, trị quốc kỳ như 
thị chư chưởng hồ. 
Hữu đệ thập cửu chương. 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng nói: “Võ Vương, Chu Công có đức hiếu thấu đáo vậy thay! 
Phàm có hiếu là khéo nối chí cha ông, khéo noi theo sự nghiệp cha ông. 
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“Vào mùa xuân, mùa thu sửa sang tổ miếu, trưng bày di vật, sắp đặt y 
phục của tổ tiên ra, dâng cúng thực phẩm theo mùa. 


“Lễ Tông miếu cốt là đặt thứ tự hàng Chiêu, hàng Mục.' Đặt thứ tự chức 
tước cốt là để phân biệt người sang người hèn. Đặt thứ tự chúc việc cốt 
là để phân biệt người hiền. 

“Trong nghĩ lễ mời rượu, kẻ dưới mời người trên, cốt là để cấp thấp được 
chung hưởng với cấp cao. Ăn tiệc thì theo tuổi tác, cốt là đặt thứ tự tuổi 
tác (già trẻ phân biệt). 

“Đứng vào ngôi vị của cha ông, tiến hành nghi lễ của cha ông, tấu nhạc 
của cha ông, kính người mà cha ông tôn trọng, yêu người mà cha ông 
thân thiết, thờ người quá cố như thờ người sống, thờ người đã mất như 
thờ người hiện còn,? đó là hiếu hết mức vậy. 

“Lễ tế trời và lễ tế đất cốt để phụng thờ Thượng đế. Các lễ ở tông miếu 
cốt để tế tổ tiên của nhà vua. Làm sáng tỏ được lễ giao, lễ xã, sáng tỏ 
được ý nghĩa lễ đế, lễ thường, thì việc trị nước như nhìn ở bàn tay vậy.” 


Trên đây là chương thứ mười chín. 


BÌNH GIẢI: 


Trong chương này, Tử Tư trưng dẫn lời Khổng tử nói về đức hiếu của các 
bậc thánh hiền như Võ Vương và Chu Công. Đức hiếu của hai vị này không 
giống như đức hiếu của người tầm thường. Người tầm thường quan niệm có 
hiếu là biết phụng dưỡng cha mẹ khi các vị còn sống và táng tế chu đáo khi 
đã khuất. Còn Võ Vương, Chu Công, ngoài việc phụng dưỡng và táng tế như 
mọi người, hai ông lại lấy việc khéo nối chí cha ông, khéo noi theo sự nghiệp 
cha ông làm trọng. Cho nên Khổng tử mới ngợi khen các ông là những bậc có 
đức hiếu thấu đáo (đạt hiếu). 


Hiểu một cách thật đúng đắn thì hiếu chính là kính trọng và phát triển 
dòng sống đã được trao cho mình. Người nào để cho dòng sống ấy tàn lụi nơi 
1 Chiêu, Mục: Trong tông miếu, miếu giữa thờ Thái tổ, vị khai sáng ra triều đại. Các miếu ở bên trái 

gọi là Chiêu, thờ vong linh các vị hàng một đời. Tay trái sát với trái tim, chỉ tâm linh sáng sủa nên 
goi là Chiêu (sáng sủa). Các miếu ở bên phải gọi là Mục, thờ vong linh các vị hàng hai đời. Tay phải 
là bàn tay thiên về lao động, giao tiếp, chỉ sự tương giao tốt đẹp nên gọi là Mục (hòa mục). Người 
xưa coi trọng tâm linh hơn lao động, cho nên hàng Chiêu được trọng hơn hàng Mục. Tông miếu nhà 
Chu có cửu miếu: miếu thờ Thái tổ đặt ở hướng tây nhìn về hướng đông (phía mặt trời mọc), bên 
hàng Chiêu có 4 miếu (trong đó có miếu Văn Vương), bên hàng Mục có 4 miếu (trong đó có miếu Võ 
Vương). 

2 Sự tử như sự sinh, sự vong như sự tôn: thờ người quá cố như thờ người sống, thờ người đã mất như 
thờ người hiện còn. Đó là quan niệm kính nhớ tổ tiên của người Đông phương. Việc kính nhớ tổ tiên 
đã được giáo hội Vatican chấp thuận cho người Trung Hoa vào ngày 8-12-1939, sau 200 năm cứu 
xét. (Theo Nguyễn Văn Thọ trong Trung dung giảng luận, bản đánh máy, trang 138). 
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mình bằng những hành vi xấu xa, đó là kẻ bất hiếu! Tổ tiên thay Trời trao 
dòng sống cho mình, thì mình phải kính nhớ và noi gương tổ tiên trong những 
hành vi tốt để nối chí tổ tiên. Đó là đạo hiếu chân chính. 


Từ căn bản đạo lý này, sau khi thu được giang sơn, thiên hạ từ tay hôn 
quân vô đạo là vua Trụ nhà Thương, Chu Công đã ấn định Chu Lễ để triển 
khai nền đạo đức chân chính ấy. 

Trước hết, ông đặt ra lễ Đế và lễ Thường. Lễ Đế là một đại lễ có thiên tử 
chủ trì cho nên cứ ð năm mới diễn ra một lần vào mùa xuân (Xuân Đế). Lễ 
Thường được tổ chức mỗi năm vào mùa thu (Thu Thường). Cả hai lễ này đều 
dành tế tổ tiên. Để được nghiêm trang, trước khi tổ chức lễ phải sửa sang tổ 
miếu, quét dọn, sơn vẽ cẩn thận. Để cho con cháu tưởng nhớ lại các hành vi, 
cử chỉ, công nghiệp của tổ tiên, thì phải trưng bày các di vật của tổ tiên đã sử 
dụng (tông khj, lại phải sắp đặt ra y phục của các ngài đã mặc (thường y). 
Sau đó là nghi thức dâng tiến thực phẩm theo mùa. Mùa xuân có thực phẩm 
mùa xuân, mùa thu có thực phẩm mùa thu. 

Điều này vừa biểu lộ sự ân cần đối với tổ tiên, lại vừa có ý dạy con cháu, 
những người đang sống phải biết tuân theo qui luật dịch hóa của Trời. Ăn 
thực phẩm theo mùa, tránh thực phẩm chiêm (lúa, bắp và hoa quả trái mùa) 
tránh thực phẩm cũ, mốc mới có khả năng dinh dưỡng cao, mới có khả năng 
đề kháng mạnh đối với khí hậu, thời tiết, khiến cho sức khỏe được tốt hơn, ít 
bệnh tật hơn. 

Cả hai lễ Xuân Đế, Thu Thường dành kính nhớ tổ tiên nên đều được tổ chức 
ở Tông miếu. Các miếu thờ được phân ra hai hàng Chiêu, Mục để phân biệt 
các con cháu gần xa với Thái Tổ, với mục đích ấn định trật tự trong dòng tộc, 
đồng thời nêu ra mẫu mực cho xã hội. Một xã hội thiếu trật tự thì không thể 
ổn định, bình an lâu dài được. Khi diễn ra lễ tế, các con cháu thuộc hàng nào 
thì đứng vào hàng đó (Chiêu hoặc Mục). Ngoài ra các quan chức trong triều 
tham dự lễ tế cũng được sắp xếp theo chức tước, theo chức vụ. Xếp theo chức 
tước để phân biệt ra quan nào ở cấp trên (quí), quan nào ở cấp dưới (tiện). Xếp 
theo chức vụ để phân biệt ra đâu là những người hiền tài, đức hạnh. 

Sau lễ tế là đến lễ mời rượu (1ữ thù) cấp dưới được mời rượu cấp trên, cốt 
để bày tỏ sự chung vui cộng hưởng giữa hai cấp, hòng xóa bớt đi những kỷ 
luật khắt khe, những hình thức phân cách khi phải thi hành việc nước trong 
ngày thường. 

Đến lúc ăn tiệc kết thúc buổi lễ thì lại sắp xếp theo tuổi tác (yến mao). Bây 
giờ nghi thức không chú ý phân biệt phẩm trật nữa, mà lại phân biệt theo 
tuổi tác: người già ngồi ăn với người già, giới trẻ ăn với giới trẻ, để cho thấy 
tuổi già cần được kính trọng. 
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Thực hiện Chu lễ để cho vua quan ý thức được rằng một khi mình ở vào 
địa vị cha ông (tiễn kỳ vị), tức là làm thiên tử hay quan lại thì phải biết noi 
gương cha ông trong sự nghiệp tốt lành. Khi tiến hành nghi lễ thì bắt chước 
cách hành lễ của cha ông, tấu lại những bản nhạc xưa kia cha ông đã tấu để 
khỏi đánh mất truyền thống cội nguồn. Đồng thời cũng bắt chước cha ông 
kính trọng, thân yêu những người đức hạnh mà cha ông đã thân thiết. 

Thực hiện nghi lễ “thờ người quá cố như thờ người sống, thờ người đã mất 
như thờ người hiện còn” để thể hiện niềm tin “chết chưa phải là hết mà vẫn 
còn tồn tạ? và tin rằng “dòng sống không hề bị gián đoạn”. Kẻ chết và người 
sống xa cách nhau chỉ là tạm thời. 

Đạo hiếu được đặt trong Chu Lễ như vậy quả là thấu đáo, đầy tính minh 
triết. Người nào thi hành và hiểu được trọn vẹn thực là người có hiếu hết mức. 

Tuy nhiên, dòng sống được tổ tiên truyền lại chính là dòng sống đến từ trời 
đất, từ Thượng đế, chủ tế vạn vật. Cho nên, tế tổ tiên ở Tông miếu chưa đủ, 
còn phải có việc phụng thờ Thượng đế qua nghi lễ Giao Xã. 

Lễ Giao được tổ chức ở ngoại thành. Người xưa thường chọn một ngôi đất 
bên ngoài kinh thành thuộc hướng nam, đắp cao lên để làm đàn tế Trời, gọi là 
đàn Nam Giao. Sở dĩ chọn ngôi đất hướng nam vì phương nam ấm áp, nhiều 
ánh sáng chiếu soi, thuộc cung Càn của Tiên thiên bát quái (biểu thị năng lực 
Trời), nắm giữ hành hỏa (biểu thị văn minh) và có gió lành (nam phong). Lễ 
Giao hướng về năng lực Trời (Càn) có dưỡng khí và ánh sáng. Lễ Xã hướng về 
năng lực Đất (Khôn) có nước và thực phẩm. Hai lễ Giao Xã tế Trời và tế Đất 
cốt để phụng thờ Thượng đế, tạ ơn Thượng đế đã ban cho loài người sự sống 
qua hai năng lực Càn Khôn, với nhị khí âm dương để loài người được nuôi 
nấng, trưởng thành, phát huy tài đức, lập nhiều kỳ công... 

Như vậy, áp dụng Chu lễ trong việc kính nhớ tổ tiên và phụng thờ Thượng 
đế chính là thể hiện một phần nhân đạo trong đại đạo Trung Dung, trong đó 
con người là con trưởng của Thượng đế, là trung ương, là nơi giao hội của dất 
trời, vạn vật. Con người nếu biết mình là con của Thượng đế, có sứ mệnh cao 
cả ở trần gian thì sẽ bớt làm những điều sai trái xấu xa, sẽ không vi phạm 
phép nước, không gây tổn hại cho tha nhân. Nếu cả xã hội đều biết như thế, 
người người yêu thương lẫn nhau, thì nhân loại ắt thái bình, thịnh vượng. 
Trong chiều hướng đạo lý này, Mạnh tử đã nói: “Đạo tại nhĩ, nhi cầu chư viễn, 
sự tại đị, nhi cầu chư nan, nhân nhân thân kỳ thân, trưởng kỳ trưởng, nhi 
thiên hạ bình. - i#‡ñ, mø‡Èöj;l: ##@ð› mijšt. AAðjXð Ki K, 
#& F-F :s” (Đạo ở gần, mà đi tìm ở xa, việc ở chỗ dễ dàng, mà đi tìm những 
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việc khó khăn. Nếu người người đều thân yêu những người thân của mình, 
kính trọng người trên của mình, thì thiên hạ sẽ thái bình. (Mạnh tử: Ly lâu 
thượng, 11). 

Trong nghi thức tế lễ lại có sự phân biệt xa gần, trên dưới, chức việc, tuổi 
tác, thể hiện sự kính trọng đối với người tài đức, người già cả. Đó là biết phân 
công, bố trí một cách hợp tình, hợp lý. Một người sẵn có đức hạnh, sẵn có sức 
khỏe, (vì biết sống theo Dịch lý tức là ăn uống theo mùa, biết thích ứng với 
môi trường sinh thái) lại có khả năng phân công, sắp đặt hợp lý những kẻ 
cộng tác với mình, thì người ấy dĩ nhiên biết cách trị nước khéo léo. 

Do đó, Khổng tử mới đi đến kết luận rằng: “Làm sáng tỏ được lễ Giao, lễ 
Xã, sáng tỏ được ý nghĩa lễ Đế, lễ Thường, thì việc trị nưóc như nhìn ở bàn 
tay vậy.” (Minh hồ Giao Xã chi lễ, Đế Thường chỉ nghĩa, trị quốc kỳ như thị 
chư chưởng hồi). 

Như thế, cái hay của Chu công là dùng lễ nghi để giáo dục con người, dẫn 
con người đến điều thiện một cách tự nhiên mà không cần phải chú trọng 
nhiều tới hình pháp khắc nghiệt. 

Nếu những nhà lãnh đạo đất nước hiểu rõ vai trò của lễ, khéo vận dụng lễ, 
biết tôn trọng phẩm giá con người, bao giờ cũng nêu gương trước mọi người, 
thì việc nước sẽ đơn giản đi nhiều và hiệu quả thu được lại không phải là nhỏ. 
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CHƯƠNG XX 
Đoạn 1: 


#2ARj. ƒH:  “%› z7m,› h#ữ2X. ^^ 
#›; RỊ #5: #. AT; BỊ XEúml. Ai Ãxt0 › 
th lổ L1} . X ĐAU Ÿ › l B3, . Cu HL #É^¡ Tr 
XU # , 1# Ÿ V}:Ä_ , ‡ÿ#-ñ v) 4ˆ ° 41++# , 2h, , Lời, 
3k: 3#. ?ù.. $ÉXk. 0028. #2 
K5 , 1ð %Ị + kh, ° 
Ai Công' vấn chính. Tử viết: “Văn, Võ chi chính, bố tại phương sách. Kỳ 
nhân tồn, tắc kỳ chính cử. Kỳ nhân vong, tắc kỳ chính tức. Nhân đạo 
mẫn chính địa đạo mẫn thụ. Phù, chính dã giả, bồ lư dã. Cố vi chính; tại 
nhân; thủ nhân dĩ thân; tu thân dĩ đạo; tu đạo dĩ nhân. Nhân giả nhân 
dã, thân thân vi đại. Nghĩa giả nghĩ dã; tôn hiền vi đại. Thân thân chi 
sái, tôn hiền chỉ đẳng, lễ sở sinh dã.” 

Dịch nghĩa: 


Vua Ai Công hỏi về việc chính trị. Đức Khổng nói: “Việc chính trị của 
vua Văn, vua Võ được nêu trong sách vở. Người như thế còn thì nền 
chính trị như vậy được phát huy. Người như thế mất thì nền chính trị 
như vậy dút. Đường lối của người mau mắn giúp cho chính trị; tính chất 
của đất mau mắn giúp cho cây cối. Này, việc chính trị, như cây lác, cây 
lau vậy. Cho nên làm chính trị do tại người, chọn người cốt ở mình; sửa 
mình cốt ở đạo, sửa đạo cốt ở lòng nhân. Có lòng nhân ấy là người chân 
chính, thân yêu người thân là đức lớn. Có nghĩa ấy là cư xử thích đáng; 
trọng người hiền là đức lón. Thân yêu người thân thì bót dần (theo gần 
xa), trọng người hiền thì theo thứ bậc, lễ do đó sinh ra vậy.” 


BÌNH GIẢI: 


Trong chương này, Tử Tư dùng lời Khổng tử để trình bày về việc chính trị 
dưới ánh sáng soi dẫn của đạo Trung dung. 

Trả lời cho vua Lỗ Ai Công hỏi về việc chính trị, Khổng tử nói: “việc 
chính trị của vua Văn, vua Võ được nêu trong sách vở'. Đó là Khổng tử có 
1 Ai Công: vua nước Lỗ thời Xuân Thu, Chiến quốc (494 - 468 trước Công nguyên) tên là Tưởng. 

2 Phương sách: bản gỗ vuông và thẻ tre ghép dùng làm sách vở. 
3 Kỳ nhân, kỳ chính: chữ kỳ ở đây thay cho vua Văn, vua Võ. Kỳ nhân: người có đức như Văn Võ. Kỳ 
chính: nền chính trị tốt như của hai vua Văn Võ. 
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ý muốn nói về một nền chính trị lý tưởng. Vậy nội dung của nền chính trị 
ấy ra sao? 


Kinh Thư đã ghi chép vắn tắt về việc cai trị của Võ Vương như sau: 


“Dùng làm quan chỉ kén người hiền; coi sóc mọi việc chỉ dùng người 
có tài năng. Trọng năm bậc thường' dạy dân, nhất là về ba việc: việc sinh 
kế của dân, việc tang tóc và việc tế lễ. Thận trọng chữ tín, sáng tỏ điều 
nghĩa. Tôn dùng người có đức, báo đáp người có công. Bấy giò, vua Võ 
Vương chỉ ngồi rũ áo, chắp tay mà thiên hạ vẫn được thịnh trị.” 

Kinh Thư: Vũ Thành, 9, bản dịch của Thẩm Quỳnh). 


Kinh Thư cũng chép lời ông Cơ tử tâu vua Võ Vương về nghệ thuật trị dân 
gồm có Hồng phạm cửu trù: 1. Ngũ hành; 2. Ngũ sự, 3. Bát chính; 4. Ngũ 
kỹ; 5. Hoàng cực; 6. Tam đức; ï. Kê nghĩ; 8. Thứ trưng, 9. Ngũ phúc, Lục cực. 

Sau đây là các điều mục cửu trù: 

1. Ngũ hành: 

Muốn cai trị dân tốt phải hiểu rõ về thiên nhiên, vật lý để dạy dân phát 
triển kinh tế, qui hoạch việc định cư. Ngũ hành gồm: thủy (nước), hỏa (lửa), 
mộc (cây cốt), kim (kim kh), thổ (đất đa). 

2. Ngũ sự: 

- Dung mạo nên kính cẩn. 

- Lời nói theo lẽ phải. 

- Mắt trông sáng suốt. 

- Ta1 nghe có ý tứ. 

- Trí nghĩ cho thấu lẽ. 


Dung mạo kính cẩn thì nghiêm chính. Lời nói theo lẽ phải thì rõ ràng. Mắt 
sáng thì khôn. Tai nghe có ý thì nhiều mưu kế. Trí nghĩ tỉnh thông thì là bậc 
thánh nhân. 


3. Bát chính: 


Phải lo cho dân 8 điều: sự ăn uống của dân, tiền của, việc tế tự, việc công 
chính (nhà cửa, đất đa), việc giáo dục, hình luật, việc tiếp tân (tiếp nhân xử 
thế), việc binh bị. 


1 Năm bậc thường: ngũ điển hay ngũ luân: đạo vua tôi, đạo cha con, đạo vợ chồng, đạo anh em, đạo 
trưởng ấu. 
2 Hồng phạm: khuôn mẫu lớn, Cửu trù: chín loại. 
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4. Ngũ kỹ: 

Làm chính trị phải hiểu rõ về sự chuyển vận của thời gian gồm: năm, 
tháng, ngày, các vị tinh tú, lịch số. 

ð. Hoàng cực: 

Hoàng cực là ngôi vị thay Trời trị dân, cho nên vua phải trở nên mực thước 
cho dân bắt chước. Được như vậy mới được hưởng phúc lành của Trời, để rồi 
lại ban ơn phước cho dân. Mực thước của vua là lời huấn thị cho thiên hạ. Đó 
cũng là huấn thị của Trời. Tất cả thứ dân theo huấn thị của vua, theo mực 
thước của vua mà hạnh kiểm được sáng sủa như vua. Như thế vua mới là cha 
mẹ của dân. 

6. Tam đúc: 

Người cai trị cần có ba đức là: 

- Chính trực (ngay thẳng). 

- Cương (cứng rắn). 

- Nhu (mềm dẻo). 

Dân chúng có nhiều hạng người, cho nên người cai trị phải lĩnh động dùng 
ba đức trên mà điều khiển. 

7. Kê nghĩ: 

Trong trường hợp nan giải, ngờ vực, vua phải tự trong lồng mưu toan, bàn 
với khanh sĩ, hỏi ý kiến dân chúng và hỏi ý Trời bằng phép bốc phệ (bói rùa 
hay bói bằng cỏ thi). Đúc kết các ý kiến, nếu đa số đồng ý là tốt. (Phép bốc phệ 
có hẳn cho biết ý Trời không, ngày nay nhiều người không công nhận, nhưng 
có thể coi đó là một cách để giải tỏa mối ngờ vực, khó quyết định).! 

8. Thứ trưng: 

Đó là các điểm trời biểu lộ ra: mưa, nắng, nóng, rét, gió. Năm thứ này có 
đều đặn hợp thời tiết thì các loài cây có mới tốt tươi. Một thứ trong năm thứ 
trên nhiều quá thì xấu. Ví dụ: mưa nhiều thì lụt, không mưa thì đại hạn... 

Nhà vua phải căn cứ vào “thứ trưng” mà điều chỉnh đức độ và đường lối 
cai trị của mình, lại phải dạy dân cách ứng phó trước những tình huống xấu. 

9. Ngũ phúc, Lục cực: 

Vua quan cai trị tốt, dân sẽ được hưởng ngũ phúc. 

- Sống lâu (£họ). 


1 Đây là một thói quen mà loài người thời thượng cổ ở Đông, cũng như Tây đều có dùng. 
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- Giàu có (phú). 

- Mạnh khỏe, bình yên (khang nĩnh). 

- Ưa chuộng nhân đức (hiếu đức). 

- Về già được yên ổn trọn đời (khảo chung mệnh). 
Lục cực là những hậu quả mà dân phải gánh chịu do việc cai trị xấu: 
- Chết non 

- Nghèo nàn. 

- Tật bệnh 

- Tội ác. 

- Lo buồn. 

- Nhu nhược. 


(Theo Kinh Thư, Thẩm Quỳnh dịch: trang 225-242) 


Hồng phạm Cửu trù là phương thức cai trị của vua Hạ Vũ do nhận được sự 
mặc khải của Trời. Các bậc thánh vương đời cổ như Vũ, Thang, Văn, Võ đều 
áp dụng Hồng phạm. Bao giờ Hồng phạm được áp dụng thì dân chúng ấm no, 
đất nước được an ninh, xã hội ổn định thái bình, văn hóa giáo dục phát triển 
tốt. Đạo trị nước theo khuôn mẫu Hồng phạm được gọi là Đế đạo.! Người làm 
vua trong Đế đạo phải soi mình trong gương dân; dân an vui chứng tỏ mình 
cai trị tốt, dân buôn khổ chứng tỏ mình cai trị xấu. Cho nên Võ Vương đã lấy 
lời cổ nhân khuyên em là Khang Thúc rằng: “Nhân vô ư thủy giám, đương 
ư dân giám.” (Người ta không soi gương nước, nên lấy dân làm gương soi.) 
(Kinh Thư: Tửu cáo, 19). 


Sau khi nhắc tới việc chính trị của Văn Vương, Võ Vương. Khổng tử nói 
với Lỗ Ai Công: “Người như thế còn thì nền chính trị như vậy được phát huy. 
Người như thế mất thì nền chính trị như vậy dứt.” Khổng tử có ý muốn nói: 
ngày nay nếu có người đức hạnh như Văn, Võ thì nền chính trị tốt đẹp được 
phát huy. Nếu chỉ có những người cai trị thất đức thì nền chính trị tốt không 
còn; trái lại chỉ có sự lầm than, khốn khổ, loạn lạc, bạo tàn trên đất nước mà 
thôi. Nói như thế, tức là Khổng tử mong muốn Lỗ Ai Công bắt chước Văn, Võ 
mà thi hành Đế đạo cho dân chúng được nhờ. 


Khổng tử đặt vấn đề như trên có nghĩa là ngài coi trọng nhân sự hơn chính 
thể: có người cai trị tốt thì hơn là có chính thể tốt. Chính thể có thể là quân 
chủ chuyên chế, quân chủ lập hiến, hay dân chủ, cộng hoà hay một chính 
1 Người xưa thường phân ra ba phương sách cai trị: Đế đạo (thượng sách). Vương đạo (trung sách), 

Bá đạo (hạ sách). Từ thời Ngũ bá (Xuân Thu) trở về sau, người ta ưa dùng Bá đạo (dùng mưu mẹo xảo 
quyệt và hình pháp nặng nề) để cai trị. 
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thể nào khác trong tương lai, nhưng nếu không có con người cai trị tốt, thì 
chính thể ấy cũng hỏng. Tuy nhiên, nếu có con người tốt, nhưng chính thể 
vụng, luộm thuộm, phân công chồng chéo thì nền chính trị cũng không hoàn 
toàn tốt. Hiện nay, đa số các quốc gia trên thế giới theo chính thể cộng hoà, 
dân chủ với tam quyền phân lập: Lập pháp trao cho Quốc hội dân cử, hành 
pháp trao cho chính phủ, Tư pháp trao cho Toà án. Ngoài ra, lại có thêm đệ 
tứ quyền (nhận xét và phê bình) dành cho báo chí. Thế là, về mặt chính thể, 
nền chính trị ngày nay có nhiều ưu điểm hơn ngày xưa. Nếu lại có những con 
người tốt như Văn vương, Võ Vương, Y doãn, Chu công... làm những nhà lãnh 
đạo đất nước thì việc chính trị coi như toàn hảo. 

Do đó, Khổng tử đã nói thêm: “Đường lối của người mau mắn giúp cho 
chính trị, tính chất của đất mau mắn giúp cho cây cối.” (Nhân đạo mẫn chính, 
địa đạo mẫn thụ). Đất tốt giúp cho cây cối chóng lớn và sản sinh nhiều hoa 
trái làm sao, thì người tốt cũng làm cho chính trị phát triển tươi đẹp như vậy. 

Khổng tử lại còn so sánh việc chính trị với cây lác, cây lau (Phù, chính dã 
giả, bồ lư dã). Cây lác, cây lau là những loài cỏ mọc rất mau, và tàn lụi cũng 
chóng. Người cai trị tốt có thể khiến cho chính trị phát triển nhanh lẹ, có thể 
làm hưng phấn tỉnh thần dân chúng trong chốc lát để kích thích họ tham gia 
những cuộc cách mạng lớn lao. Trái lại, người cai trị xấu có thể làm cho chính 
trị suy sụp trong một vài ngày và làm cho xã hội rối loạn tức thời. 

Vì thế, đứng ở cương vị một lãnh tụ của dân nước, cần phải biết chọn người 
hợp tác với mình (cố vi chính tại nhân). Việc chọn người cốt yếu ở mình (thủ 
nhân dĩ thân). Mình làm gương tốt thì sẽ tìm được người tốt. Do đó, làm người 
cai trị thì phải biết sửa mình. Sửa mình thì phải lấy đạo lý làm chuẩn mực 
(tu thân dĩ đạo). Sửa mình theo đạo thì phải lấy lòng nhân làm căn bản (£u 
đạo dĩ nhân). Có lòng nhân mới là con người đích thực (nhân giả nhân dãi. 
Thiếu lòng nhân, người ta chẳng khác gì loài cầm thú. Lòng nhân khởi đi từ 
việc thân yêu những người thân của mình. Cho nên, Khổng tử nói: “thân yêu 
người thân là đức lớn” (thân thân vi đại). Người thân là những người gần gũi 
với mình như: ông bà, cha mẹ, vợ con, anh em, chú bác, cô dì, cậu mợ, bè bạn, 
hàng xóm... sau nữa là đồng bào trong nước. 

Ngày nay, nói đến thân yêu bà con có vẻ là tầm thường, hẹp hòi, cục bộ, 
thiếu tính đại đồng, không có gì là bác ái, hay nói theo Mặc tử là thiếu kiêm 
ái. Nhưng có ở trong thời Khổng tử (Xuân Thu, Chiến quốc) mới thấy câu nói 
“thân thân vi đạT' là có giá trị chừng nào, mới đáng là bước khởi đầu của lòng 
nhân. Bởi vì vào thời ấy theo Sử Ký của Tư Mã Thiên hay theo bộ Đông châu 
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liệt quốc, thì chuyện con giết cha, cha giết con, cha con cướp vợ của nhau, 
vợ chồng giết nhau, anh em, bè bạn lừa gạt, hãm hại lẫn nhau xảy ra rất 
thường. Ví dụ: Triệu chủ phụ bị con nhốt bỏ đói đến chết ở cung Sa Khâu là 
một bằng chứng tiêu biểu. Người ta vì ham danh, hám lợi, kình quyền, đam 
mê dục tình mà bỏ quên tình thân không phải ít. 

Có thân yêu người thân rồi, đôn đốc thêm lòng nhân mới có thể yêu rộng, 
yêu xa tới đồng bào và toàn thể nhân loại. Nếu người thân không yêu mà chỉ 
nói chuyện yêu đồng bào, yêu nhân loại, yêu vật loại, thì đó chỉ là những lời 
vu khoát mà thôi! 

Đã nói “lòng nhân” thì phải nói đến “đức nghĩa”, nghĩa đi kèm với nhân. 
Nghĩa là sự cư xử thích đáng (nghĩa giả nghỉ đã) cho phù hợp với từng loại 
người, từng trường hợp, từng cấp độ. Đối với người làm chính trị (vua, quan), 
việc tôn trọng các hiền sĩ là việc nghĩa lớn. Hiền sĩ được tôn trọng thì những 
người có tài đức mới hưởng ứng để giúp việc cai trị; nhiều sáng kiến được 
đóng góp thì việc chính trị mới thành công, đất nước mới hưng thịnh. 

Thân yêu người thân thì thân từ gần ra xa (thân thân chi sái). Ví dụ: phải 
làm tròn bổn phận với cha mẹ, vợ con trước, rồi mới lo cho anh em, bè bạn 
sau... 

Tôn trọng người hiền thì phải theo thứ bậc (tôn hiền chỉ đẳng). Tùy theo 
người hiền có tài đức cao hay thấp, mà có sự xử đãi tương xứng, trao cho chức 
vụ tương xứng. 

Do những cấp độ khác nhau trong cư xử mà có lễ nghi phát sinh: lễ với 
người trên, kẻ dưới, lễ với kẻ gần người xa, lễ với bậc đại hiền dĩ nhiên phải 
khác lễ với kẻ sĩ thông thường... 

Đoạn 2: 

kTb., XP L, KK£WT/tñ“ék&. 

1#2-† TT vÀ R12: 8#, K1 K8: 18 

SFới, ZK7JVÀ/R4nÁ;¡ NỆnÁ; 7V Re8X.. 

XTt+x‡ii 1, Øy14i> 3=: HfEở%,. A7 
2 »2 » ` 

4, kK#f,. dấ*,, X2 Ä*,,. S3: X F2 

ttiãdb:¡ 4n. › Ð› =7: XT2xldiật,. ĐẸvVÀ 

x3 —*.. 
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%+m#4te>., %5 mnm4+>Z., Ä%Hưứn4n2, 4} #ra 
+, 4m1. —*#%.. `” 

Ý#H: “3ƒ #f Ÿƒ#a2,. Đ) 4111 ƒ+~, #afttfr f Ø5. 
‡#nÐ† “+. BỊ ⁄ua Đ† vÀ1Z Ÿ ;¡ ⁄aÖff vA12 Ấ v RỊ Xa fƒ vÀ 
2À: #nØ[v1i¿ `, RỊ‡#aff[vA¿¿<X T B##&. ” 

Tại hạ vị bất hoạch hồ thượng, dân bất khả đắc nhi trị hỹ. 


Cố quân tử bất khả dĩ bất tu thân. Tư tu thân, bất khả dĩ bất sự thân. 
Tư sự thân, bất khả dĩ bất tri nhân. Tư tri nhân, bất khả dĩ bất tri thiên. 





Thiên hạ chi đạt đạo ngũ; sở dĩ hành chỉ giả tam. Viết: quân thần dã, 
phụ tử dã, phu phụ dã, côn đệ dã, bằng hữu chỉ giao dã; ngũ giả thiên 
hạ chi đạt đạo dã. Trí, nhân, dũng tam giả; thiên hạ chỉ đạt đức dã. Sở 
dĩ hành chi giả nhất dã. 

Hoặc sinh nhỉ tri chỉ, hoặc học nhi tri chi, hoặc khốn nhi tri chỉ. Cập kỳ 
tri chi nhất dã. Hoặc an nhi hành chi, hoặc lợi nhi hành chỉ, hoặc miễn 
cưỡng nhi hành chi. Cập kỳ thành công nhất dã.” 

Tử viết: “Hiếu học cận hồ trí. Lực hành cận hồ nhân. Tri sỉ cận hồ dũng. 
Tri tư tam giả, tắc tri sở dĩ tu thân. Tri sở dĩ tu thân, tắc tri sở dĩ trị 
nhân. Tri sở dĩ trị nhân, tắc tri sở dĩ trị thiên hạ quốc gia hỹ.” 


Dịch nghĩa: 


Ở cấp dưới mà không được tín nhiệm ở cấp trên, không thể trị dân được. 


Cho nên người quân tử không thể không sửa mình. Muốn sửa mình, 
không thể không phục vụ những người thân. Muốn phục vụ những người 
thân, không thể không biết về con người. Muốn biết về con người, không 
thể không biết Trời. 

Đường lối thành tựu của mọi người có năm, để thi hành được đường lối 
ấy có ba. Gọi là: vua tôi, cha con, chồng vợ, anh em, bạn bè giao thiệp; đó 
là năm đường lối thành tựu của mọi người. Trí, nhân, dũng là ba năng 
Tực thành tựu của mọi người. Để thi hành được ba năng lực đó chỉ có một 
(năng lực). 


Hoặc sinh ra đã biết những đường lỗi ấy, hoặc được học rồi mới biết; 
hoặc khốn khổ rồi mới biết. Đến khi biết chỉ là một (như nhau). Hoặc 
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an nhiên mà thi hành những đường lối ấy, hoặc vì lợi mà thi hành, hoặc 
gắng gượng mà thi hành. Đến khi thành công vẫn là một.” 

Đức Khổng nói: “Yêu thích học hỏi thì gần đức trí. Ra sức thực hành thì 
gần đức nhân. Biết hổ thẹn thì gần đức dũng. Biết ba điều ấy, thì biết 
cách sửa mình. Biết cách sửa mình, thì biết cách trị người. Biết cách trị 
người, thì biết cách trị mọi người và nước nhà vậy. 


BÌNH GIẢI: 


Chủ đề của chương này là việc chính trị. Cho nên bất cứ điều gì Khổng tử 
nói ở đây đều phải qui kết về chính trị thì ý tứ mới sáng tỏ. 

Trong phần trên, Khổng tử đã nói về cương lĩnh của chính trị, đặc biệt 
nhấn mạnh về những điều kiện để có thể làm một ông vua, một vị lãnh đạo 
dân nước tốt. Ở phần này, ngài đề cập đến những điều kiện để có thể trở nên 
một ông quan cai trị, một người thừa hành cấp trên tốt. Vì thế Khổng tử mới 
nói: “Ở cấp dưới mà không được sự tín nhiệm ở cấp trên, không thể trị dân 
được.” 

Dĩ nhiên, với chủ trương “chính giả chính dã: chính trị là làm cho ngay 
thẳng” (Luận ngữ: Nhan Uyên), Khổng tử không bao giờ dạy cấp dưới phải 
luồn lọt, đút lót, nịnh hót hay chiều lòng... cấp trên để được tín nhiệm. Ngài 
muốn cấp dưới phải thể hiện tài đức, giỏi giang trong công việc. 

Muốn vậy, người quân tử cấp dưới cần phải sửa mình. Muốn sửa mình theo 
đức hạnh thì phải quên mình đi để phục vụ những người thân. Người xưa 
quá đề cao đạo hiếu nên hiểu chữ “thân” trong câu này “tu tu thân, bất khả 
dĩ sự thân” theo nghĩa hẹp là “cha mẹ”. Tuy nhiên, xét ý tứ toàn chương, chữ 
“thân” phải được hiểu là những người gần gũi. Những người gần gũi của một 
ông quan (quân tử cấp dướ)) là: vua, cha mẹ, vợ con, anh em, bè bạn. Những 
người này nằm trong đạo thống ngũ luân (được nhắc tới sau) mà người quân 
tử phải chấp hành. 

Chữ “sự' ở đây cũng không nên hiểu theo nghĩa hẹp là “phụng thờ, mà 
phải được hiểu theo nghĩa rộng là “phục vự”. 

Khổng tử nói tiếp: “Muốn phục vụ những người thân, không thể không 
biết về con người.” (Tư sự thân, bất khả dĩ bất tri nhân.) Câu này của Không 
tử hàm chứa tỉnh thần khoa học. Con người là một tổng thể tâm sinh lý bao 
gồm: thể xác, tỉnh thần (sinh hoạt tâm lý) và hồn thiêng. Nếu không biết rõ 
về con người, thì việc phục vụ chẳng đem lại ơn ích gì mà có khi lại phản tác 
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dụng, làm cho “người được phục vự” bị khổ sỏ, bất bình. Ví dụ: phục vụ cha 
mẹ mà chỉ lo cho cha mẹ ăn, không biết làm vui lòng cha mẹ, “phục vụ” vợ 
con mà bắt vợ con ăn uống, đi đứng hoàn toàn theo ý mình, thì khác gì cai tù 
của vợ conl 

Như vậy, cần phải học cho biết về con người với toàn bộ cơ cấu tâm sinh lý, 
mới có thể phục vụ con người cho tốt được." 

Khổng tử nói rõ thêm: “Muốn biết về con người, không thể không biết 
Trời.” (Tư tri nhân, bất khả dĩ bất tri Thiên.) 

Bởi vì Trời sinh ra con người, trao thiên mệnh cho con người, cho nên muốn 
biết con người phải biết Trời. Nếu chỉ coi con người là một thứ động vật, tương 
tự như những loài động vật khác, không thấy trong con người có chiều kích 
tâm linh tương thông với Trời, không thấy trong con người có hồn thiêng, 
không thấy trong con người có một sinh hoạt tỉnh thần rất phong phú, làm 
sao hiểu được con người? Con người không giống con vật; vì danh dự, phẩm 
giá, con người có khi thà chịu chết đói chứ không chịu nhục, thà bị giết chứ 
không từ bỏ lý tưởng để được sống. Con vật đâu có thết 

Vậy muốn biết người phải biết Trời; tức là biết rằng Trời là một Thực thể 
siêu việt, tối hậu, huyền nhiệm, vô thủy vô chung, đã sáng tạo ra con người 
thiêng liêng hơn vạn vật, cho con người khả năng trở nên thánh, nên thần. 
Biết rằng con người có tiềm năng hiền thánh, vì thế không thể phục vụ con 
người như chăn nuôi một loài động vật quí hiếm hay như phụng thờ một ngẫu 
tượng đáng sợ! 

Nói về phục vụ con người, Khổng tử nhắc tới đạo thống mà cổ nhân đã đúc 
kết thành năm đường lối thành tựu cho mọi người trong xã hội. Đạo thống đó 
là ngũ luân: vua tôi, cha con, chồng vợ, anh em, bạn bè. 

- Làm bầy tôi phải trung với vua. 

- Làm con phải hiếu thảo với cha mẹ. 

- Làm chồng phải xướng xuất cho vợ con theo. 

- Làm anh phải hiền lương với em. 

- Làm bạn bè giao thiệp phải giữ niềm tin. 

Để có thể thành tựu được nhân đạo (ngũ luân), thì phải vận dụng tới ba 
đức, tức là ba năng lực: frí, nhân, dũng. 

Trí là sự hiểu biết thấu đáo, sáng suốt để phân biệt. Ví dụ: thế nào là trung 
chân chính, hiếu chân chính, thân yêu chân chính... để tránh mù quáng. 


1 Ai bảo Khổng tử thủ cựu, thiếu tỉnh thần khoa học, xin suy nghĩ kỹ câu trên. 
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Nhân là sự yêu người bằng hành động, bằng việc làm (Tực hành), chứ không 
phải yêu bằng môi miệng. 

Dũng là mạnh dạn tỉnh thần để biết tự kiềm chế những nết xấu của mình, 
và có sức phấn đấu trong khi gặp gian khó, nguy hiểm. 

Để có thể thi hành được ba đức (năng lực) trên, cần có một năng lực duy 
nhất là đức thành. Thành (33) là sự thành khẩn qui kết cả trí, nhân, dũng, 
giúp con người thành tựu được nhân đạo (ngũ luân). 

Chữ thành (3) gồm ba chữ biểu thị ba năng lực trong con người: 

- ngôn (š): lời nói (có gốc là trí khôn: trị. 

- lực (2): sức mạnh (có gốc là tình yêu: nhân). 

- qua (3): ngọn giáo (biểu thị sự mạnh mẽ: đũng) 


Để biết về những đường lối của nhân đạo (ngũ luân), Khổng tử cho rằng có 
ba trường hợp khác nhau: 

- Có người sinh ra do trí thông minh đặc biệt đã biết. 

- Có người biết được là do giáo dục, được cha mẹ hoặc thầy giáo dạy bảo 

cho. 

- Có người phải đương đầu với những nỗi khốn khổ, đau đớn trong đời, trí 

khôn mới võ ra mà biết. 

Ví dụ: Có người gặp giai đoạn nước mất nhà tan, trước cảnh tượng quân 
thù xâm lược giày xéo, mới biết được rằng cần có một lãnh tụ anh minh (ông 
vua) lãnh đạo đất nước và mọi người dân cùng chung sức, chung lòng hỗ trợ 
ông ấy để giữ cho đất nước được thái bình. Trung thành với lãnh tụ là đức 
trung trong đạo vua tôi vậy. 

Có người sau khi cha mẹ đã khuất, bị sống trong đơn độc thiếu tình phụ tử, 
mẫu tử đùm bọc, lúc ấy mới nghĩ tới đức hiếu. 

Có người, sau khi góa vợ, sống cô đơn lạnh lẽo, mới thấy tình nghĩa phu 
thê là đáng quí. 

Có người, sau khi anh em, bè bạn đã đi xa, tứ cố vô thân, không có người 
thông cảm, ủi an, giúp đỡ, chuyện trò, mới thấy tình anh em, bè bạn là cần 
thiết. 

Để biết thì có ba trường hợp, nhưng khi đã biết rồi, thì thấu đáo như nhau. 
Người sinh ra đã biết tuy chưa có kinh nghiệm nhưng do trực giác nhạy bén, 
hoặc do thấy tình cảnh người khác mà suy ra, cũng cảm thấy thấu đáo không 
kém người đã từng trải kinh nghiệm. 
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Còn nói đến việc thi hành những đường lối của nhân đạo ngũ luân cũng có 
ba trường hợp. Ví dụ: 

- Có người an nhiên vui vẻ thi hành đức hiếu, chẳng phàn nàn than thở. 

- Có người sốt sắng thi hành đức hiếu vì nhận được nhiều của cải điền sản 

của cha mẹ dành cho (ợi). 

- Có người gắng gượng mà thi hành đức hiếu để lương tâm khỏi áy náy, 

hoặc để người ngoài khỏi chê cười. 

Tuy cách thế thi hành có khác, nhưng khi thành công vẫn là một: cha mẹ 
được phụng dưỡng. Nhưng xét về giá trị, người an nhiên vui vẻ thi hành nhân 
đạo ngũ luân vẫn có giá trị hơn loại người thứ ha, thứ ba. Người ấy quả là có 
nhân cách của bậc thánh hiền. 

Khổng tử lại chỉ ra phương thức để cho người ta xét người: 

- Người nào yêu thích học hỏi thì gần đức trí, sớm muộn gì cũng thành bậc 

trí. 

- Người nào ra sức phục vụ tha nhân thì gần đức nhân, sớm muộn gì cũng 

thành bậc nhân. 

- Người nào hổ thẹn trước những cảnh cám dỗ thấp hèn, biết tự kiểm chế 

mình, thì gần đức Dũng, sớm muộn gì cũng thành bậc dũng. 

Người nào biết trí, nhân, dũng và sống theo động lực của Trí, Nhân, Dũng, 
ắt là biết cách sửa mình để trở nên người hoàn thiện. Biết cách sửa mình thì 
sẽ biết phương pháp giúp người nên hoàn thiện. Biết phương pháp giúp một 
người, mở rộng phương pháp ra, có thể giúp cho mọi người trong nước trở nên 
hoàn thiện. Làm cho mọi người nên hoàn thiện là thành tựu việc chính trị, 
làm cho xã hội ổn định, dân chúng hạnh phúc, đất nước thái bình. 


Đoạn 8: 


“u*»% TRHỊÌ# 47L##@: HIẾ #3, ñ##u,, đẩy 
4l, lkkE+l,. RE, ƒJKR¿U 6ñ Dư, 
Z#iá Add, lR1&,. 

1#. Rnlid 3: %, nỊ Rj&: ððt, RÌš#2t 
ƒ kÈE.. 8Ì1j +Í#—u: k#”~—ằœ, B84 HE: #Sij^: 
RịỊ g2 §§> ; lš3#Í<, mÌKX FK+z..” 


1511 


TỨ THƯ BÌNH GIẢI 








é 


ẨEM RUN, 3FAE 9l, Đ2U8-#0,: &dš 6, 
` #1; MB, #6. B# 
ĐịvÀ#u3\ðk ¡ 'EÃÀ1E1È, 9v\JÙK E3}: 
J"..ố ẽ ca. 
4: H ã8HïX;› LXi4 S5, ĐH Tử; t4 it 
*, Ä É #2 AE, ĐA 3kiRAb,: 1832, SE 
BỊ, ¿¿iñL4i†/“6› j1?vAH‡, mm &. ĐịvAÌ§? 
4&*,‹ 
XL%X TBỊ#4J2L#£, ñ†vA4† 3; —*,.” 
Phàm vi thiên hạ quốc gia hữu cửu kinh; viết: tu thân dã, tôn hiền dã, 
thân thân dã, kính đại thần dã, thể quần thần dã, tử thứ dân dã, lai 
bách công dã, nhu viễn nhân dã, hoài chư hầu dã. 
Tu thân, tắc đạo lập. Tôn hiền, tắc bất hoặc. Thân thân, tắc chư phụ côn 
đệ bất oán. Kính đại thần, tắc bất huyễn. Thể quần thần, tắc sĩ chỉ báo 
lễ trọng. Tử thứ dân, tắc bách tính khuyến. Lai bách công, tắc tài dụng 
túc. Nhu viễn nhân, tắc tứ phương qui chỉ. Hoài chư hầu, tắc thiên hạ 
úy chi. 
Trai minh, thịnh phục, phi lễ bất động, sở đĩ tu thân dã. Khử sàm, viễn 
sắc, tiện hóa nhi quí đúc; sở dĩ khuyến hiền dã. Tôn kỳ vị, trọng kỳ lộc, 
đồng kỳ hiếu ố; sở dĩ khuyến thân thân dã. Quan thịnh nhậm sử, sở dĩ 
khuyến đại thần dã. Trung tín, trọng lộc; sở dĩ khuyến sĩ dã. Thời sử, 
bạc liễm, sở dĩ khuyến bách tính dã. Nhật tỉnh, nguyệt thí, khái lẫm 
xứng sự; sở dĩ khuyến bách công dã. Tống vãng, nghĩnh lai, gia thiện, 
nhi căng bất năng; sở dĩ nhu viễn nhân dã. Kế tuyệt thế, cử phế quốc, 
trị loạn, trì nguy, triều sính dĩ thời, hậu vãng nhi bạc lai; sở dĩ hoài chư 
hầu dã. 
Phàm vi thiên hạ quốc gia hữu cửu kinh; sở dĩ hành chỉ giả nhất dã. 


Dịch nghĩa: 
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Đại khái việc cai trị thiên hạ quốc gia có chín đạo thường; đó là: sửa đổi 
chính mình, tôn trọng bậc hiền, thân yêu người thân, kính trọng đại 
thần, thể lòng quần thần, thương dân như con, vỗ về công nhân, hoà nhã 
người xa, bảo bọc chư hầu. 
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Sửa đổi chính mình thì tạo lập được đạo đức. Tôn trọng bậc hiển thì 
không bị nghĩ hoặc. Thân yêu người thân thì chú bác anh em không oán 
trách. Kính trọng đại thần thì không bị mù quáng. Đặt mình vào lòng 
quần thần mà xét (thể lòng quần thần) thì các sĩ phu hết lòng báo đáp. 
Thương dân như con thì khuyến khích được dân chúng (trăm họ). Vỗ về 
công nhân thì của cải đầy đủ. Hoà nhã với người xa thì bốn phương theo 
về. Bảo bọc các nước chư hầu thì thiên hạ tâm phục. 

Giữ chay thanh khiết, ăn mặc chỉnh tề, không phải lễ không hành động, 
cốt để sửa đổi chính mình. Từ bỏ lời gièm pha, nịnh hót, xa lánh nữ sắc, 
không màng của cải, quí chuộng đức hạnh; cốt để khuyến khích bậc 
hiền. 

Cho địa vị cao bổng lộc hậu, chia sẻ nỗi niềm yêu ghét (với họ hàng), cốt 
để khuyến khích việc thân yêu người thân. 

Cho đầy đủ quan chức để tùy nghi sử dụng, cốt để khuyến khích đại 
thần. 

Hết lòng, tỏ niềm tin, cho bổng lộc hậu, cốt để khuyến khích sĩ phu. 

Sử dụng phải thời, nhẹ trong thuế khóa; cốt để khuyến khích dân chúng. 
Hằng ngày xem xét, hằng tháng thử nghiệm cho tương xứng với công 
việc, cốt để khuyến khích các công nhân. 

Tiễn người đi, đón kẻ đến, khen người lành, thương xót người kém sức, 
cốt để hoà nhã với người phương xa. 

Tiếp nối dòng dõi bị đứt, nâng đố nước suy sụp, giúp cho khỏi loạn, giữ 
cho khỏi nghiêng đổ, định thời hạn cho việc dâng lễ vật, của tiễn nhiều 
mà của dâng ít, cốt để bảo bọc các nước chư hầu. 

Đại khái việc cai trị thiên hạ quốc gia có chín đạo thường, để thi hành 
được những đường lối ấy, chỉ có một điều thôi. 


BÌNH GIẢI: 


Lỗ AI Công là vua của nước Lỗ, thuộc dòng dõi Chu Công, một chư hầu của 
nhà Chu vào thời Xuân Thu, Chiến quốc. Khi Lỗ Ai Công hỏi về việc chính 
trị,ở hai đoạn trên, Khổng tử đã trình bày những nét chính yếu của một nền 
chính trị lý tưởng dưới thời Văn Vương, Võ Vương. Tuy ngài không nói tới 
Hồng phạm cửu trù, nhưng đã là một người làm chính trị, đã đọc Kinh Thư 
nói về việc cai trị của Nghiêu, Thuấn, Vũ, Thang, Văn, Võ như Ai Công thì ắt 
phải biết Hồng phạm cửu trù. Đọc phần trên, chúng ta đã biết Khổng tử qui 
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kết việc chính trị vào chính con người: người cai trị quan trọng hơn thể chế 
chính trị. Có người cai trị tốt thì có kết quả tốt; việc chính trị thành tựu, đó 
là thiên hạ được thái bình. 

Trong đoạn này, Khổng tử đề cập tới Cửu Kinh, và phân tích kỹ về Cửu 
Kinh cho Lỗ Ai Công nghe. Như thế, thâm ý Khổng tử, một thần dân của vua 
Lỗ, là muốn vua Lỗ nếu có thể sẽ tiếp nối sự nghiệp của tổ tiên xưa là Chu 
Công để vực lại một nhà Chu đang suy tàn, hấp hối. Ý tứ đó thể hiện rõ nhất 
trong đường lối thứ 9 của Cửu Kinh: “hoài chư hầư” (bảo bọc chư hầu). Đường 
lối “hoài chư hầu” là đành cho thiên tử. Thế mà, bấy giờ nhà Chu đang là 
thiên tử, Lỗ Ai Công là vua chư hầu. Dạy Lỗ Ai Công “hoài chư hầư” tức là có 
ý dạy cho Lỗ Ai Công cố gắng trở nên thiên tử hay ít ra cũng làm bá chủ, hộ 
vực thiên tử. 

Trước hết, Khổng tử đã nêu ra 9 đạo thường (Cửu Kinh) để cai trị thiên hạ 
quốc gia: 

1. Sửa đổi chính mình. 

. Tôn trọng bậc hiền. 

. Thân yêu người thân. 
. Kính trọng đại thần. 
. Thể lòng quần thần. 

. Thương dân như con. 
. Vỗ về công nhân. 

. Hoà nhã người xa. 

. Bảo bọc chư hầu. 


{© œ ¬I G  C©L R C2 t9 


Chúng ta có thể căn cứ vào sự phân tích của Khổng tử mà giải bày như sau 

về Cửu Kinh: 

1. Trong đạo trị nước, việc sửa mình của vua (nói theo ngôn ngữ ngày nay 
là: của tổng thống, chủ tịch..) phải được đặt lên hàng đầu. Sửa mình 
theo các nguyên tắc đạo đức, thì tất cả mọi người trong nước từ các đại 
thần cho tới thường dân cũng theo gương vua. Do đó, nền đạo đức tầm 
cỡ quốc gia mới được tạo lập. Ai cũng hướng về đạo đức thì việc cai trị 
không còn gì khó nữa. 

2. Thứ đến, vua phải gần gũi, tôn trọng những người có đức hạnh, tài năng, 
khôn ngoan (các bậc hiền), nhờ sự góp ý của các bậc hiền mà vua tránh 
được những điều ngh hoặc, thông tỏ được mọi vấn đề về quốc kế dân 
sinh. 


1514 


TRUNG DŨNG 





3. Để duy trì đoàn kết nội bộ, vua phải thân yêu những người trong dòng 
tộc của mình, vỗ yên họ để tránh mầm mống chống đối, phá đám, ngay 
sát bên mình. 


4. Vua phải kính trọng các quan đại thần, những người trực tiếp hợp tác 
với mình trong bộ máy cai trị trung ương. Đó là những người tài đức, già 
dặn kinh nghiệm trong trường đời; nên họ có thể làm cố vấn cho vua, 
giúp vua ứng xử những việc quốc gia trọng đại; không bị mù quáng u 
mê, không bị lừa gạt. 

5. Vua phải đặt mình vào địa vị của các quan lớn, quan nhỏ (quần thần), 
lấy lòng mình làm lòng họ, để có thể biết được khó khăn của họ, công sức 
của họ, biết được nhu cầu của họ mà ân thưởng xứng đáng và chiếu cố 
họ trong những tình cảnh bất trắc. Hiểu và chăm sóc chu đáo cho họ thì 
họ mới hết lòng báo đáo ơn vua. 

6. Vua phải thương dân như con, thấy dân đói rét cũng như thấy con mình 
đói rét... lo trước cái lo của dân, vui sau cái vui của dân. Vì thế, phải tìm 
mọi biện pháp để dân chúng được an cư lạc nghiệp, được ấm no, được 
học hành. Có như vậy, mới khuyến khích được dân chúng tham gia việc 
nước, và đóng góp công sức cho đất nước. 

7. Vua phải an ủi, vỗ về các công nhân thợ thuyền, những người chế tác vật 
dụng, làm ra của cải, sản vật. Họ được vỗ về, đền bù khó nhọc, thì sẽ cố 
gắng hết mình làm ra các dụng cụ, chế tác các hóa phẩm có chất lượng 
cao, làm giàu cho đất nước. 

8. Vua phải có đường lối hoà nhã với các sứ giả, các khách thương từ phương 
xa tới, để cho mọi người bốn phương nghe tiếng sẽ hết lòng ngưỡng mộ, 
mong ước được hưởng sự cai trị của vua. 

9. Đối với các nước nhỏ trong hàng chư hầu, vua phải có chính sách bảo 
bọc, hỗ trợ, đừng ỷ mạnh hiếp yếu... thì thiên hạ khắp nơi sẽ tâm phục 
và kính sợ uy danh. 


Sau khi phân tích những điều lợi, Khổng tử lại nói đến cách thi hành Cửu 
nh: 


1. Giữ chay thanh khiết, ăn mặc chỉnh tề, không phải lễ không hành động. 


Lời dạy của Khổng tử về cách sửa mình dành cho một ông vua, nhất 
là một ông vua muốn trở nên thiên tử, đúng là lời dạy dành cho một đạo 
sĩ, nếu không muốn nói là một giáo sĩ, một bậc nhân cao cấp. Câu “phi 
lễ bất động” dành cho vua ở đây có ý nghĩa giống hệt như câu dành cho 
đệ tử cao cấp nhất trong Khổng môn là Nhan Hồi: “Phi lễ vật thị, phi lễ 
vật thính, phi lễ vật ngôn, phi lễ vật động -3È33 ##L. 3E343š 3#... 3È38 2) 
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 › 3ÈZ#Z#) . ” (Không phải lễ chớ nhìn, không phải lễ chớ nghe, không 
phải lễ chớ nói, không phải lễ chớ hành động.) (Luận Ngữ: Nhan Uyên, 
D). 


Vua có trở nên một đạo sĩ hay giáo sĩ thì mới xứng đáng là con Trời 
(Thiên tử), thay Trời hành đạo. Bởi vì đạo do vua cầm giềng mối chính 
là đạo Trung dung. 


Ngay trong một điểm này thôi, chúng ta cũng rõ được tại sao Khổng 
tử chu du liệt quốc trong 13 năm mà không có ông vua nào dùng Khổng 
tử, hoặc chấp nhận đường lối chính trị của Khổng tử! Lý do rất đơn giản 
là vào thời Xuân Thu, Chiến quốc, từ thiên tử nhà Chu tới các vua chư 
hầu, có ông vua nào muốn làm đạo sĩ đâu! 


Cũng tương tự như vậy, vào cuối thời Chiến quốc, khi Vệ Ưởng nói về 
một nền chính trị lý tưởng (Đế đạo, Vương đạo) thì vua Tần đã ngủ gật. 
Chỉ khi Vệ Ưồổng nói về Bá đạo với những mưu thuật, những hình pháp 
nặng nề thì vua Tần mới hưởng ứng khối trá! Điều đó chứng tỏ rằng 
trong suốt lịch sử Trung Quốc từ thời Xuân Thu đến nay không có ông 
vua nào xứng đáng là Thiên tử theo nghĩa trong Cửu Kinh cả. 


Thế thì, vào đầu thế kỷ 20, trước tình trạng Trung quốc bị Tây phương 
xâm lược, nhiều trí thức nước này đã đổ tội cho Khổng tử làm chậm lụt, 
làm suy nhược Trung quốc là oan cho Khổng tử. Bởi vì đâu có ông vua 
nào chịu áp dụng đúng đắn đường lối chính trị của Khổng tử! 


. Vua phải từ bỏ những lời nói gièềm pha của bọn tiểu nhân đối với người 


tài giỏi do lòng đố ky ghen tuông, từ bỏ những lời tâng bốc nịnh hót của 
cấp dưới muốn được trọng dụng. Vua phải lánh xa nữ sắc là thứ làm bại 
hoại tỉnh thần, thể chất, suy đổi phong hóa. Vua phải biết coi rẻ của cải 
(tiện hóa) để dạy người ta bỏ thói gian tham, quí chuộng đức hạnh để 
khích lệ người nhân đức. Làm được những điều ấy tức là vua ở trong 
phần tử đồng thanh đồng khí với bậc hiền. Do đó, theo qui luật “đồng 
thanhtương ứng, đồng khí tương cầu” (Dịch), các bậc hiền sẽ đua nhau 
về giúp, trong nước sẽ không còn kẻ sĩ ẩn dật nữa. Như thế, quốc gia ắt 
hưng vượng. 


. Muốn tỏ lòng thân yêu người thân, tức là bà con họ hàng, chú bác, anh 


em, Khổng tử cho rằng vua phải trao cho họ địa vị cao, cấp bổng lộc hậu, 
chia sẻ nỗi niềm yêu ghét với họ. 

Trong ba điểm ở mục này, ngày nay chúng ta không còn chấp nhận 
được điểm 1 và 2 (cho địa vị cao, bổng lộc hậu) nữa. Những điều này chỉ 
thích hợp cho cái thời mà người ta quan niệm: “một người làm quan cả 
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họ được nhờ” như tục ngữ xưa đã nói. Trong chính thể dân chủ, cộng hoà 
ngày nay, chỉ người có tài đức mẫn cán mới được đảm đương địa vị cao 
và hưởng bổng lộc hậu. Lãnh tụ nào chia sẻ địa vị cho thân nhân (nhất 
là những người thiếu tài đức) sẽ bị dân chúng chê bai là “gia đình trỷ. 
Chỉ còn điểm thứ 3 (đồng kỳ hiếu ố: chia sẻ nỗi niềm yêu ghét) là còn có 
thể chấp nhận được trên phương diện tình cảm với họ hàng. 

. Để khuyến khích các đại thần chăm lo việc nước, nhà vua phải trao cho 
họ đầy đủ quan có khả năng để họ tùy nghỉ sử dụng trong các phủ, bộ. 
Muốn vậy, vua phải chỉ thị cho triều đình mở nhà quốc học, tổ chức các 
khoa thi để kén chọn nhân tài. 


. Để khuyến khích các sĩ phu, các quan chức cấp dưới, nhà vua phải tỏ 
ra hết lòng chiếu cố, tin tưởng nơi họ, biết đến công sức của họ để ban 
thưởng bổng lộc hậu. 

. Đối với dân chúng, nhà vua cần sai khiến dân phải thời mỗi khi cần họ 
góp sức (ví dụ: chỉ gọi dân đi phu vào thời gian họ rảnh công việc đồng 
áng), thu nhẹ thuế khóa để dân có thể sống no đủ. Đó là cách khuyến 
khích dân chúng. 


. Để khuyến khích công nhân thợ thuyền, hằng ngày phải cử người xem 
xét công việc họ làm trong các công xưởng; hằng tháng phải có cuộc kiểm 
tra để đánh giá công việc, sản phẩm và trả lương tương xứng với công 
sức của họ. 


. Nhà vua phải có chính sách đưa đón những sứ giả, khách du lịch, khách 
thương từ các nước chư hầu tới. Người nào tốt lành thì khen ngợi, người 
nào kém cỏi thì vỗ về, thương xót, nâng đỡ. Đó là cách cư xử hoà nhã với 
người phương xa. 


. Đối với các nước chư hầu, vua nước nào bị gian thần hãm hại, thì cho 
tìm kiếm con cháu để tiếp nối dòng dõi cho vua ấy. Nước nào suy sụp thì 
nâng đỡ, nước nào loạn lạc thì giúp ổn định, nước nào nghiêng đổ thì giữ 
vững. Nhận lễ vật dâng hiến của chư hầu thì phải theo hạn kỳ, không 
được sách nhiễu. Lễ vật của chư hầu đem đến chỉ cần ít để bày tỏ lòng 
thành, còn lễ vật ban tặng thì phải nhiều hơn để làm cho họ vui lòng. Đó 
là đường lối bảo bọc chư hầu. 


Đến đây, chúng ta nhận thấy rằng Cứu kinh chính là đường lối mở rộng 


của cương lĩnh sách Đại học (tu thân, tề gia, trị quốc, bình thiên hạ), cũng 
khởi đi từ việc sửa mình, đến việc sắp xếp yên ổn gia đình, rồi mới đến việc trị 
nước, và cuối cùng tiến đến việc làm cho thiên hạ được thái bình. Thứ tự của 
cương lĩnh Đại học và thứ tự của Cửu kinh như nhau, cũng tiến từ gần ra xa. 
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Nếu lại so sánh Hồng phạm cửu trù và Cửu kinh, chúng ta nhận thấy 
Hồng phạm nghiêng về thiên đạo, hẳn là cao hơn Cửu kinh một mức. Hồng 
phạm đời hỏi vua phải đủ tư cách thánh nhân để ở ngôi Hoàng Cực là ngôi 
Trời, phải hiểu biết về Ngũ hành là địa lý thiên nhiên, hiểu biết về Ngũ kỷ là 
thiên văn, hiểu biết về Thứ trưng là khả năng cảm ứng với thiên địa. Hồng 
phạm đòi hỏi lo nhiều cho dân (Bát chính) hơn là lo bắt dân làm sai dịch, lo 
thu thuế, để dân đạt được Ngũ phúc, tránh Lục cực. 

Còn Cửu kinh nghiêng về nhân thuật (thuật lấy lòng người: hiền nhân, 
thân nhân, đại thần, quần thần, thứ dân, bách công, viên nhân, chư hầu). 

Do đó, xưa nay, những kẻ sĩ vẫn có truyền thống cho đường lối cai trị theo 
Hồng phạm cửu trù là Đế đạo (đạo của các đời Ngũ đế) và đường lối cai trị 
theo Cửu kinh là Vương đạo (đạo của các bậc vương đời sau). Thực ra, các bậc 
vương đời sau cũng chưa theo hết được vương đạo. 

Dĩ nhiên, Đế đạo thì cao hơn Vương đạo. Tuy vậy cả Đế đạo và Vương đạo 
đều là những đường lối chính trị nằm trong đạo Trung Dung, tùy thời thi 
hành. 

Vào cuối thời Xuân Thu và trọn thời Chiến quốc, các vua chẳng những 
không lo cho dân ấm no, cũng chẳng cần lấy lòng dân, trước sau chỉ cốt làm 
cho dân sợ hãi mà phải một mực tuân hành lệnh vua. 

Vào đầu thời Chiến quốc, Tử Tư triển khai đạo Trung dung để cố níu lại 
tình trạng suy sụp của nhân đạo, chỉ nhắc lại lời Khổng tử nói phớt qua 
đường lối chính trị của Văn, Võ là có ý nói xa tới Đế đạo (Hồng phạm Cửu 
trù), còn nói kỹ tới Vương đạo (Cửu kinh), cũng không ra ngoài ý tùy thời. Bởi 
vì vào thời Xuân Thu, Chiến quốc, cai trị theo Vương đạo Cửu kinh cũng đã 
là khó lắm đối với các nhà chính trị thời ấy rồi; còn nói chi tới Đế đạo thánh 
thiện nữa! 

Đoạn 4: 
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Phàm sự dự, tắc lập, bất dự, tắc phế. Ngôn tiền định, tắc bất cấp. Sự 
tiền định, tắc bất khốn. Hành tiền định, tắc bất cửu. Đạo tiền định, tắc 
bất cùng. 


Tại hạ vị bất hoạch hồ thượng, dân bất khả đắc nhi trị hỹ. Hoạch hồ 
thượng hữu đạo; bất tín hồ bằng hữu, bất hoạch hồ thượng hỹ. Tín hồ 
bằng hữu hữu đạo; bất thuận hồ thân, bất tín hồ bằng hữu hỹ. Thuận hồ 
thân hữu đạo; phản chư thân bất thành, bất thuận hồ thân hỹ. Thành 
thân hữu đạo; bất minh hồ thiện bất thành hồ thân hỹ. 





Dịch nghĩa: 


Hễ công việc được liệu sớm thì nên; không lo liệu sớm thì hỏng. Lời nói 
được sắp đặt trước thì không vấp váp. Công việc được sắp đặt trước thì 
không bị rắc rối. Hành động được sắp đặt trước thì không bị sai lầm 
đáng tiếc. Đường lối được sắp đặt trước thì không bị bế tắc. 


Ỏ cấp dưới mà không được sự tín nhiệm của cấp trên không thể cai trị 
dân được. Để được sự tín nhiệm của cấp trên thì có đường lối: không tạo 
được niềm tin ở bè bạn thì không được người trên tín nhiệm. Để được 
bè bạn tin tưởng thì có đường lối: không thuận thảo với người thân thì 
không được bè bạn tin tưởng. Để được thuận thảo với người thân thì 
có đường lối: quay trở lại chính mình mà không chân thành thì không 
thuận thảo với người thân được. Để chân thành với chính mình thì có 
đường lối: không làm sáng tỏ điều tốt lành thì không chân thành với 
mình được. 


BÌNH GIẢI: 


Ở phần trên, Khổng tử đã nói đến nền tảng của việc chính trị, nói đến ba 
năng lực để hoàn thành nhân đạo ngũ luân là trí, nhân, dũng, lại nói đến đại 
cương về đường lối cai trị Cửu kinh. Ö đoạn này, Khổng tử nói về kỹ thuật để 
đưa đến thành công. Kỹ thuật thành công nằm trong những chữ “dự” (liệu 
sớm) và “tiền định” (sắp đặt trước). 

Chẳng những làm chính trị mà ngay cả làm những công việc nhỏ mọn 
hằng ngày cũng cần phải biết liệu sớm và sắp đặt trước. Khổng tử đã nêu ra 
một số trường hợp tiêu biểu: công việc, lời nói, hành động, đường lối, nếu biết 
liệu sớm và sắp đặt trước thì tránh được những sự hư hỏng, vấp váp, rắc rối, 
sai lầm, bế tắc. 
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Khổng tử lại cẩn thận nhắc tới một điều kiện quan trọng trong việc cai trị 
là “được lòng”, tức là “được sự tín nhiệm” (hoạch). 

Trong một hệ thống chính quyền cai trị ắt phải phân ra các cấp: cấp dưới 
và cấp trên. Người dưới không được người trên tín nhiệm thì việc cai trị 
không thành. Để nói lên sự cần thiết phải có sự hoà hợp giữa cấp dưới và cấp 
trên, Khổng tử dùng cách hành văn phủ định sóng đôi, dùng hai chữ “không” 
(bất) trong một câu văn: 

- Không được cấp trên tín nhiệm, không cai trị dân được. 

- Không được bạn bè tin tưởng, không được cấp trên tín nhiệm. 

- Không thuận thảo với người thân, không được bạn bè tin tưởng. 

- Không chân thành quay trở lại mình, không thuận thảo với người thân 

được. 

- Không làm sáng tỏ điều tốt lành, không chân thành với mình được. 

Dùng cách hành văn này, Khổng tử có ý muốn nói đó là những điều kiện 
tối thiểu, điều kiện cần và đủ, không có không được. 

Một người có thể kém tài, nhưng những điều tối thiểu cần phải có để được 
tín nhiệm là: 

- Bày tỏ điều tốt lành để chứng tỏ mình chân thành. 

- Thể hiện sự chân thành để thuận thảo với người thân. 

- Thuận thảo với người thân để làm cho bạn bè tin tưởng. 

- Làm cho bạn bè tin tưởng để người trên tín nhiệm. 

- Làm cho người trên tín nhiệm để có thể trị được dân. 

Tóm lại điều kiện tối thiểu và tiên quyết nằm ở chữ thành (3). Thành 
chính là một điều mà Khổng tử muốn người học hay người đọc sách phải hiểu 
ngầm trong hai câu văn ở phần trên: 

- “Trí, nhân, dũng tam giả, thiên hạ chỉ đạt đức dã. Sở dĩ hành chỉ giả nhất 
dã.” (Trí, nhân, dũng là ba năng lực thành tựu của mọi người. Để thi 
hành được những năng lực ấy, chỉ có một điều thôi). 

- “Phàm vi thiên hạ quốc gia hữu cửu kinh, sở dĩ hành chỉ giả nhất dã.” 
(Đại khái việc cai trị thiên hạ quốc gia có chín đạo thường, để thi hành 
được những đường lối ấy, chỉ có một điều thôi). 

Giấu đi một chữ £hành là cách hành văn “ý tại ngôn ngoạT” (ý ö ngoài lời) 
của cổ nhân cốt để kích thích người đọc động não suy tư. Người nào có thiện 
chí thì sẽ suy nghĩ ra, nếu chẳng có thiện chí mà bỏ qua, cũng chẳng đáng 
nói làm chi nữal 
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Thành giả, thiên chi đạo dã; thành chi giả, nhân chi đạo dã. Thành giả, 


bất miễn nhi trúng; bất tư nhi đắc; thung dung trung đạo; thánh nhân 
dã; thành chi giả, trạch thiện nhi cố chấp chỉ giả dã. 
Bác học chỉ, thẩm vấn chi, thận tư chi, minh biện chi, đốc hành chi. Hữu 
phất học, học chi phất năng, phất thố dã. Hữu phất vấn, vấn chỉ phất 
tri, phất thố dã. Hữu phất tư, tư chi phất đắc, phất thố dã. Hữu phất 
biện, biện chi phất minh, phất thố dã. Hữu phất hành, hành chi phất 
đốc, phất thố dã. 
Nhân nhất năng chỉ, kỷ bách chi, nhân thập năng chi, kỷ thiên chỉ. Quả 
năng thử đạo hỹ, tuy ngu tất minh, tuy nhu tất cường. 
Hữu đệ nhị thập chương 

Dịch nghĩa: 
Chân thành là đạo của Trời, trở nên chân thành là đạo của người. Có 
chân thành, không cố gắng mà vẫn trúng, không suy nghĩ mà vẫn được, 
thong thả thư thái trong đạo Trung; đó là thánh nhân vậy. Để trở nên 
chân thành, thì phải chọn điều tốt lành mà nắm chắc lấy. 
Học cho rộng, xét hỏi cho kỹ, nghĩ cho cẩn thận, phân tích cho sáng tỏ, 
làm cho hết lòng. Có điều chưa học, học chưa nỗ lực, không chịu bỏ. Có 
điều chưa hỏi, hỏi mà chưa biết, không chịu bỏ. Có điều chưa nghĩ, nghĩ 
mà chưa ra, không chịu bỏ. Có điều chưa phân tích, phân tích mà chưa 


1521 


TỨ THƯ BÌNH GIẢI 








sáng tỏ, không chịu bỏ. Có điều chưa làm, làm mà chưa hết lòng, không 
chịu bổ. 


Người nỗ lực một, mình nỗ lực một trăm; người nỗ lực mười, mình nỗ lực 
một nghìn. Quả như nỗ lực theo đường lối ấy, tuy dốt nát ắt phải sáng 
tỏ, tuy yếu đuối ắt phải mạnh mẽ. 


Trên đây là chương thứ hai mươi. 


` 2 
BINH GIAI: 

Trong đoạn trên Khổng tử đã qui kết tất cả năng lực của người thi hành 
đạo Trung dung trong nhân luân và trong việc chính trị vào một chữ £hành. 
Ö đoạn kết này, Khổng tử nói rõ về chữ thành ấy, đồng thời nêu ra những 
phương thế để người ta có thể đạt tới chữ thành như đạo Trời. 

Thành là chân thành hay thành thực. Đó là đạo của Trời, Trời hành động 
hoàn toàn chân thành, trước sau không hề dối trá, sai chạy. 

Hãy nhìn các hiện tượng thiên nhiên ở qui mô lớn cũng như qui mô nhỏ. 
Khoa học thực nghiệm cho biết: 

Mặt trời cách trái đất một khoảng cách nhất định: chừng 150 triệu cây số. 
Trái đất quay xung quanh mặt trời theo quỹ đạo bầu dục. Thời gian quay đủ 
một vòng khoảng 365 ngày 6 giờ... Độ nghiêng của trục trái đất là 23o27'. Do 
khoảng cách, độ quay và độ nghiêng đó, mà có hiện tượng đổi mùa trong một 
năm: xuân, hạ, thu, đông, có những ngày xuân phân, hạ chí, thu phân, đông 
chí để san sẻ ánh sáng mặt trời trên trái đất... Từ đó nảy sinh các hiện tượng 
xuân sinh, hạ trưởng, thu liễm, đông tàng: mùa xuân trăm hoa đua nở, mùa 
hạ cây cối phát triển, mùa thu lá rụng trái kết, mùa đông tàng trữ sinh lực 
để chuẩn bị cho một chu kỳ vận hành mới.. 

Khoa học cũng cho biết: nước sôi ở 100°C, đông cứng ở 0°. Các kim loại 
như: sắt, đồng, chì, kẽm, vàng, bạc... mỗi thứ đều có một độ nóng chảy chính 
xác không sal chạy. 

Ngoài ra, các hạt thảo mộc hễ gặp nước ẩm thì nẩy mầm; đến khi trưởng 
thành thì cho hoa, cho trái tùy theo từng loài vào một mùa nhất định (nếu 
không có sự can thiệp bất thường của con người). 

Lại còn cá hồi thì dù đi bao xa cũng lội về nguồn mà đẻ trứng. Cá voi thì 
cho con bú sữa, sữa mẹ phun mạnh xuyên qua nước biển vào miệng con. Gà 
con mới nở đã biết mổ... 

Nhìn lại con người, chúng ta thấy: con người được cưu mang trong lòng mẹ 
khoảng 9 tháng 10 ngày thì chào đời, sau đó mọc răng, vỡ tiếng, mọc râu... 
đều theo một trình tự nhất định. 
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Tất cả những điều đó đều do Trời hành động, hàng bao nhiêu trăm triệu 
năm rồi, không thay đối. 

Ngay đến những hiện tượng thiên nhiên bất thường như giông bão đều có 
điểm báo trước: “Gió heo may, chuồn chuồn bay thì bão.” 

Đó là Trời đã thành thật trong đường lối của mình (thiên đạo). Nếu Trời 
không chân thành thì đã không có những định luật chi phối vũ trụ vạn vật; 
và các nhà khoa học cũng chẳng tìm đâu ra định luật để chinh phục thiên 
nhiên. 

Trái lại, con người thì dối trá, lỗi hẹn, sai chạy rất nhiều, nói một đường 
làm một nẻo, nay thế này mai thế khác. Hiếm có người chân thành. 

Tuy nhiên, trong muôn triệu người, đôi khi cũng có một người vốn sinh 
ra đã bẩm thụ đức thành của Trời. Cho nên con người ấy không cần cố gắng 
mà vẫn làm đúng theo đạo, chẳng cần phải bận tâm suy nghĩ mà vẫn hiểu 
thấu đáo, thảnh thơi trong đường ngay nẻo chính (thung dung Trung đạo). 
Người ấy hẳn là bậc thánh nhân. Con người như thế ấy, chính Khổng tử cũng 
tự nhận mình chưa đạt được. Ngài đã từng nói với các đệ tử: “Nhược thánh 
dữ nhân, tắc ngô khởi cảm: Như làm bậc thánh, bậc nhân, thì ta đâu dám!” 
(Luận Ngữ: Thuật nhi, 33). Ngài chỉ dám xác nhận với các đệ tử rằng: “Ngã 
phi sinh nhi tri chỉ giả, hiếu cổ, mẫn dĩ cầu chỉ giả dã: Ta đâu phải sinh ra 
đã biết, chỉ ham thích cổ học, mau mắn tìm hiểu mà thôi.” (Luận ngữ: Thuật 
nhị, 19). 

Trong lịch sử Phật giáo Trung quốc, duy có một người có thể được coi như 
một bậc thánh nhân, không cần học mà hiểu rõ lẽ đạo, làm đúng lẽ đạo như 
câu sách Trung dung trên đây đã nói: “Thành giả, bất miễn nhi trúng, bất tư 
nhi đắc, thung dung Trung đạo; thánh nhân dã.” (Có chân thành, không cố 
gắng mà vẫn đúng, không suy nghĩ mà vẫn được, thong thả thư thái trong 
đường ngay nẻo chính: thánh nhân vậy.) Người đó tương truyền là Lục tổ Huệ 
Năng (638 - 718). 

Huệ Năng là người Tân Châu, xứ Lãnh Nam, vốn làm nghề bán củi. Một 
ngày kia, Huệ Năng đến cầu pháp với thiền sư Hoằng Nhẫn, ngỏ ý muốn làm 
Phật. Hoằng Nhẫn hỏi đùa: 

- Ngươi là người Lĩnh Nam, thuộc giống man di, sao có thể làm Phật được? 

Huệ Năng nhanh nhẩu đáp: 

- Người có nam bắc, Phật tánh vốn không nam bắc. Thân mường mán này 
với thân Hoà thượng tuy có khác, nhưng Phật tánh có ch1 khác biệt? 
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Câu trả lời làm cho Ngũ tổ Hoằng Nhẫn giật mình, biết rằng trong con 
người quê mùa này tính Phật đã triển khai rực rỡ. Nói theo ngôn ngữ triết 
nho của sách Trung dung thì Huệ Năng có sẵn đức thành của Trời rồi. 

Thế là Huệ Năng được giao việc giã gạo cho nhà chùa. Hơn tám tháng trời 
làm công việc tầm thường ấy, Huệ Năng không được học giáo pháp gì, cũng 
chẳng được xuống tóc làm tăng sĩ. Nhân khi Ngũ tổ Hoằng Nhẫn cho môn 
nhân trong chùa biết ý định muốn truyền ngôi vị Lục tổ cho người nào có thể 
tỏ ra đạt lý đạo, Huệ Năng tuy không biết chữ đã nhờ một tăng sinh đọc cho 
nghe bài kệ của thượng tọa Thần Tú và sau đó nhờ tăng sinh ấy viết giùm 
một bài kệ trên vách chùa (bên cạnh bài của Thần Tú) như sau: 


“Bồ đề bản vô thụ, 
Mình kính diệc phi đài. 
Bản lai vô nhất vật. 
Hà xứ nhạ trần ai.” 


Nghĩa là: 


Bồ- đề vốn chẳng phải cây, 
Gương sáng cũng chẳng phải đài. 
Xưa nay vốn không một vật, 

Chỗ nào bám được bụi nhơ” 


Huệ Năng làm bài kệ này để bác bỏ quan điểm của thượng tọa Thần Tú cho 
rằng cần phải siêng năng “phủi quét” tâm thức của mình hằng ngày, đừng để 
nhuốm bụi trần mới mong giác ngộ. 
Bài kệ của Huệ Năng có ý nói rằng: Giác ngộ vốn không cây, tâm thanh 
tịnh (gương sáng) vốn không có trú sở. Nếu cho thân mình là cây giác ngộ, 
lòng mình là gương sáng theo quan điểm của Thần Tú là chấp trước (vướng 
mắc). Có sự phân biệt ra vật nọ, vật kia, có bụi hay không bụi, nhơ nhớp hay 
sạch sẽ... Đó là hệ quả của tâm phân biệt. Phải vượt lên tâm phân biệt mới có 
giác ngộ chân thật. 
Do bài kệ này mà một cư sĩ chưa chính thức học Phật pháp như Huệ Năng 
đã được Ngũ tổ Hoằng Nhẫn chọn làm Lục tổ của thiền Trung quốc, kế thừa 
giáo pháp của Bồ-đề Đạt-ma. 
Qua đây, chúng ta thấy rõ ràng Huệ Năng là trường hợp đặc biệt của một 
bậc thánh nhân có sẵn đức thành của Trời (hay có Phật tính). Ông không 
1 Nguyên văn bài kệ này trong Kinh Pháp Bảo Đàn như sau: 3# ‡;##†, 12@ÿ7R£3È:*# . k#& 
#3. 11k 3. 

2 Bản Việt dịch Kinh Pháp Bảo Đàn của Đoàn Trung Còn và Nguyễn Minh Tiến, NXB Tôn giáo, 
2002, trang 23. 
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học, không nghĩ mà vẫn trúng đạo, vẫn hiểu đạo thấu đáo, không vất vả khổ 
hạnh mà vẫn đạt chánh giác; trước sau thảnh thơi sống một cuộc đời giản dị, 
chất phác. 

Còn đối với Khổng tử, vì vốn sinh ra không phải là thánh nhân, ngài chăm 
chỉ học hỏi, tu thân. Do trực giác tâm linh và chiêm nghiệm một đời, Khổng 
tử đã khẳng định: chân thành là đạo của Trời; và lý tưởng của đạo Trung 
dung là đưa ra những phương thế giúp cho con người trở nên chân thành như 
Trời. 

Muốn trở nên chân thành, người ta phải chọn lấy điều tốt lành và nắm giữ 
cho chắc; loại bỏ đi những gì là xấu, là sai trái như người chọn trái cây vậy. 

Vào đời Tống bên Trung Hoa, Trình ŸY Xuyên là một ví dụ tiêu biểu cho 
công phu chọn điều thiện, bỏ điều xấu. Tương truyền ông có hai cái lọ để ở bên 
cạnh chỗ ngồi. Mỗi khi nghĩ một điều thiện, thì ông bỏ một hạt đậu trắng vào 
trong lọ. Mỗi khi nghĩ đến một điều xấu, thì ông lại bỏ một hạt đậu đen vào 
cái lọ kia. Sau một thời gian, kiểm tra số đậu trong hai lọ, ông thấy đậu đen 
nhiều, đậu trắng ít. Điều đó chứng tỏ tâm tư ông vẫn còn nghiêng về điều xấu 
nhiều hơn. Cứ như thế theo đõi, lâu dần, đậu trắng nhiều hơn đậu đen. Cuối 
cùng, chỉ còn toàn là đậu trắng. Như thế, tâm tư ông đã hoàn toàn trở nên 
thiện hảo. Do đó, Trình Y Xuyên đã trở nên một hiển triết nổi tiếng ở Trung 
Hoa vào thế kỷ 11. Người ta đã gọi tên “Cửa Khổng sân Trình" để chỉ cái lò 
đào tạo nên những bậc quân tử trong đạo Nho là lý do như vậy. 

Khổng tử cho biết muốn phân biệt đâu là điều tốt, đâu là điều xấu, thì 
phải vận dụng năm phương thế: bác học, thẩm vấn, thận tư, minh biện và 
đốc hành. 

- Bác học (học rộng) để biết nhiều, mở mang kiến thức về mọi mặt. 

- Thẩm vấn (xét hỏi kỹ) để tìm hiểu chỉ tiết, ngọn ngành. 

- Thận tư (nghĩ cẩn thận) để cân nhắc cho thấu đáo. 


- Minh biện (phân tích sáng tỏ) để làm cho rõ sự lý, nguyên nhân và hậu 

quả. 

- Đốc hành (làm hết lòng) để thể nhập những điều tốt vào trong mình. 

Có điều gì mình chưa được học, bây giờ thấy cần phải học, thì chăm chỉ 
học, tìm ra phương pháp mới để học đến nơi, nếu chưa thành tựu, chưa thôi. 
Có điều gì chưa hỏi, nay hỏi mà chưa biết rõ, thì phải tìm người hỏi đến cùng, 
không bỏ qua. Có điều gì chưa nghĩ ngợi, nay nghĩ đến mà chưa ra, thì tiếp 
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tục suy đi nghĩ lại, không chịu bỏ. Có điều gì chưa phân tích, nay đã phân 
tích mà chưa sáng tỏ, thì phân tích kỹ lưỡng hơn cho rõ trắng đen, cho rõ ưu, 
khuyết, không bỏ nửa chừng. Có điều gì chưa làm, nay làm mà chưa hết lòng, 
chưa thu được kết quả rõ rệt, thì chưa ngừng nghỉ. 

Người ta phấn đấu một phần, mình phấn đấu một trăm phần; người ta 
phấn đấu mười phần, mình phấn đấu một nghìn phần. Nếu ai đó học tập mà 
theo đường lối trên đây, dù dốt nát mấy cũng nên thông sáng; dù yếu đuối 
mấy cũng trở nên hùng mạnh; dù là kẻ tiểu nhân ti tiện cũng trở nên bậc hiển 
thánh, thành tựu đạo Trung dung, có đức thành để kết hợp với Trời. 
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Tự thành mình, vị chỉ tính. Tự minh thành, vị chi giáo. Thành, tắc minh 
hỹ. Minh, tắc thành hỹ. 


Hữu đệ nhị thập nhất chương. Tử Tư thừa thượng chương Phu tử thiên 
đạo, nhân đạo chi ý, nhi lập ngôn dã. Tự thử dĩ hạ thập nhị chương, giai 
Tử Tư chỉ ngôn, dĩ phản phúc suy minh thử chương chỉ ý. 


Dịch nghĩa: 


Do chân thành mà thông sáng gọi là tính. Do thông sáng mà chân thành 
gọi là giáo. Chân thành thì thông sáng vậy. Thông sáng thì chân thành 
vậy. 

Trên đây là chương thứ hai mươi mốt. Tử Tư tiếp lấy ý của Đức Khổng 
về thiên đạo và nhân đạo ở chương trên để lập ngôn. Từ đây xuống dưới, 
mười hai chương, đều là lời của Tử Tư nhắc đi nhắc lại để làm sáng tỏ ý 
tứ của chương này. 

BINH GIAI: 

Theo truyền thống Nho giáo từ Khổng tử đến Tử Tư, Chu Liêm Khê, Trình 
tử.. thành (z3) là chữ được dành cho Trời và những gì thuộc về Trời. Trong 
loài người, chỉ có bậc Thánh nhân mới được thông dự vào chữ £hành. Như vậy, 
chữ thành được dành cho Thượng đế, cho thiên đạo, thiên lý, thiên tính và 
cho tâm tư của Thánh nhân. 


Thành là chân thực, không sai lầm, duy nhất, không hai (chân thực, vô 
vọng, thuần nhất, bất nh)). 

Đối với bậc Thánh nhân, ¿hành bao gồm ba đức trí, nhân, dũng. 

Chu Liêm Khê nói “thành vô v7: thành thì thuần nhiên, thanh tĩnh. 

Có thể nói theo ngôn ngữ con người thì ¿hành là đặc tính của Trời. 

Trong chương này, Tử Tư nói: “Tự thành minh vị chị tính”: Do thành mà có 
thông sáng gọi là tính. Như thế, ở thành có minh tức là trong thành vốn sẵn 
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thông sáng, hay nói khác đi, thông sáng là thuộc tính của thành. Đạo lý này 
dành cho bậc Thánh nhân. Chỉ duy có Thánh nhân sinh ra đã sẵn đức thành 
thể hiện trong tâm tư, cho nên Thánh nhân được thông sáng. Điều đó gọi là 
tính, tính này là tính thiện. 

Tính trong câu “Tự thành minh vị chi tính” cũng chính là tính trong câu 
“Thiên mệnh chỉ vị tính” ö đầu chương một, sách Trung dung. Như vậy có 
thể nói thành minh là một tên gọi khác của Thiên mệnh. Hay nói cách khác, 
ở Thiên mệnh có thành minh. 

Thực ra, ai cũng có Thiên mệnh cả, không phân biệt phàm nhân hay Thánh 
nhân. Nhưng Thiên mệnh của Thánh nhân thì thể hiện rõ rệt không bị chôn 
vùi do khí chất hay do dục vọng. Còn Thiên mệnh của phàm nhân thì bị khí 
chất và dục vọng trùm lấp đi. Khí chất là những tính chất do cha mẹ, dòng 
tộc trao cho. 

Dục vọng là những ham muốn hậu thiên của con người do ảnh hưởng bởi 
giáo dục, tập quán, hoàn cảnh. 

Có dòng tộc tốt do tổ tiên nhiều đời duy trì đức hạnh thì trao cho con cháu 
khí chất tương đối thanh khiết tốt lành, khiến cho con cháu dễ hướng thiện. 

Có dòng tộc xấu do tổ tiên nhiều đời đi trong nẻo ác, đường tà thì trao cho 
con cháu khí chất ô trọc, khiến cho con cháu dễ hướng về điều xấu. 

Dục vọng là do con người tiếp thu giáo dục, tập quán. Hoàn cảnh gia đình, 
xã hội và quốc gia có thể trao cho con người những lời nói, những tấm gương 
tốt hoặc xấu. Một xã hội nặng về văn minh vật chất, văn hóa đồi trụy sẽ làm 
cho con người sống trong đó nảy sinh nhiều dục vọng thấp hèn. 

Một khi Thiên mệnh bị trùm lấp, thành mĩnh không triển khai, thì đó là 
tình trạng của phàm nhân. Muốn cho phàm nhân trở nên Thánh nhân, Tử 
Tư đưa ra đường lối: “Tự minh thành vị chi giáo.” (Do thông sáng mà chân 
thành gọi là giáo.) 

Trong chương hai mươi ở trên, Khổng tử đã nêu ra đường lối giáo dục con 
người bằng năm phương thế: bác học, thẩm vấn, thận tư, minh biện và đốc 
hành. 

Do việc áp dụng năm phương thế này, phàm nhân biết chọn điều tốt (¿rạch 
thiện) bỏ điều xấu, rồi lại ra sức làm sáng tỏ điều tốt (mĩnh thiện). Làm sáng 
tỏ điều tốt thì đạt được thông sáng (minh); đạt được thông sáng, con người tức 
khắc thể hiện chân thành (£hành). 

Từ thành đến minh gọi là tính. Đó là đường lối của Thánh nhân, đồng thời 
cũng là đường lối vốn có của Trời, cho nên được gọi là thiên đạo. 
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Từ minh đến thành gọi là giáo. Đó là đường lối của phàm nhân tiến lên 
Thánh nhân, cho nên được gọi là nhân đạo. 


Hai đường lối “thiên đạở” và “nhân đạơ” tuy ngược chiều nhau nhưng cùng 
lấy thành làm gốc. 


Có chân thành thì có thông sáng (thành tắc m¡nh). 
Có thông sáng thì có chân thành (minh tắc thành). 


Thánh nhân được thông dự đức thành của Trời nên được thông sáng tự 
nhiên, không cần nỗ lực. Phàm nhân do nỗ lực tu tập học hành mà nên thông 
sáng thì cũng được thông dự vào đức thành của Trời để trở nên thánh nhân; 
chỉ có nhanh hoặc chậm tùy theo nỗ lực và căn cơ của mỗi người. 


Đó là tỉnh yếu của đạo Trung dung. 
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Duy thiên hạ chí thành vi năng tận kỳ tính. Năng tận kỳ tính, tắc năng 
tận nhân chỉ tính. Năng tận nhân chỉ tính, tắc năng tận vật chỉ tính. 


Năng tận vật chi tính, tắc khả dĩ tán thiên địa chỉ hóa dục. Khả dĩ tán 
thiên địa chi hóa dục, tắc khả dĩ dữ thiên địa tham hỹ. 


Hữu đệ nhị thập nhị chương. 
Dịch nghĩa: 


Chỉ có bậc chân thành hết mức trong thiên hạ mới có thể hiểu biết trọn 
vẹn bản tính của mình. Có thể hiểu biết trọn vẹn bản tính của mình thì 
có thể hiểu biết trọn vẹn bản tính của người. Có thể hiểu biết trọn vẹn 
bản tính của người thì có thể hiểu biết trọn vẹn bản tính của vật. Có thể 
hiểu biết trọn vẹn bản tính của vật thì có thể giúp vào công việc nuôi 
nấng và chuyển hóa của trời đất. Có thể giúp vào công việc nuôi nấng và 
chuyển hóa của trời đất thì có thể cùng tham dự với trời đất vậy. 


Trên đây là chương thứ hai mươi hai. 


BÌNH GIẢI: 


Bậc chân thành hết mức (chí thành) mà Tử Tư nói ở đây chính là bậc 
Thánh nhân. Chỉ có bậc Thánh nhân được thông dự vào đức thành của Trời 
mới có thể hiểu biết trọn vẹn bản tính của mình. Bản tính ở đây tức là chữ 
tính trong câu “Thiên mệnh chỉ vị tính” ở chương một và trong câu “Tự thành 


9, 


minh vị chi tính” ö chương 21. 

Cái phần thiên mệnh phú bẩm cho con người thì như nhau; nhưng vì mỗi 
con người đều khác nhau, cho nên đối với phàm nhân, muốn tìm ra Thiên 
mệnh để có thành minh thì phải hiểu biết và thể hiện trọn vẹn bản tính của 
mình. Có như vậy mới đạt tới thiên mệnh (Tận kỳ tính dĩ chí ư mệnh). 

Các tiên nho, tiêu biểu là Vương Dương Minh, cho rằng cái biết (£rj) và cái 
làm (hành) không bao giờ tách khỏi nhau (tri hành hợp nhất): trong tri có 
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hành, trong hành có tri, nhờ tri, hành mới trọn vẹn; nhờ hành, trï mới thấu 
đáo. Do đó chữ “tận” trong “tận kỳ tính” phải được hiểu rốt ráo là “hiểu biết 
và thể hiện trọn vẹn”. Trong đạo học Đông phương không hề có chuyện “hiểu 
biết suông mà không thể hiện”, cũng như các bậc thầy không bao giờ công 
nhận các đệ tử chỉ có “thể hiện (hành động) suông mà không hiểu biết”. 

Không thể hiện rốt ráo bản tính của mình, làm sao có thể biết “tính” ấy sâu 
rộng tới đâu, phong phú, tốt đẹp tới đâu. Cũng như một người tuy biết trong 
ruộng của mình có kho tàng quí báu, nhưng nếu không đào bới cho kỹ để đem 
hết kho tàng ấy ra ánh sáng, làm sao biết được kho tàng ấy có bao nhiêu vàng 
ngọc châu báu, đáng giá tới mức nào! Việc thể hiện bản tính của mình tương 
tự như việc khai quật kho tàng vậy. 

Chính mình thể hiện bản tính của mình, cũng như người chủ kho tàng cầm 
xẻng đào lấy, không ai có thể đào giúp được. 

Chữ “kỹ” (@#) trong “tận kỳ tính” rất quan trọng. Kỹ là của mình, chứ 
không phải của ai khác. Với chữ ky này, Tử Tư muốn nói, con người có bổn 
phận trở nên hoàn thiện, nhưng là hoàn thiện với những nét đặc trưng của 
mình. Mỗi con người trong cõi nhân sinh là một thực thể đặc thù, có những 
nét riêng biệt khác nhau. Con người phải trở nên tốt đẹp trong cái dáng vẻ 
riêng biệt của mình như muôn hoa phô bày muôn sắc, muôn vẻ trong một 
vườn hoa. Nếu mọi người trở nên hoàn toàn giống nhau, thì cuộc đời mất 
ý nghĩa, thế gian mất vẻ đẹp và cõi nhân sinh trở nên vô vị, chẳng khác gì 
trong một vườn hoa chỉ duy nhất có một loài hoa! Người thợ gốm nào cả đời 
chỉ tạo ra được mỗi một loại độc bình nào đó, thì ấy là người thợ gốm dở. Dĩ 
nhiên, Đấng Tạo hóa (Trời) không bao giờ muốn bị mang tiếng là dở, cho nên 
luôn luôn mong muốn mọi người thi triển sự hoàn thiện theo dáng vẻ riêng 
của mỗi người. Do đó, Đức Giêsu trong Tân Ước đã nói rằng: “Nhà Cha ta có 
nhiều chỗ ở.” (Gioan: 14,9). Có nghĩa là Nước Trời cũng như một vườn hoa, 
mỗi Thánh nhân hoàn thiện theo kiểu của mình sẽ có một chỗ riêng trong đó, 
tương tự như mỗi loài hoa (hồng, cúc, thược dược...) có một vị trí riêng trong 
vườn hoa vậy. 

Ngày nay, cả thế giới đều nhận ra rằng: một nhân loại đa chủng tộc, đa 
văn hóa là một thực tế đáng trân trọng, đáng đề cao. Mỗi quốc gia cần có một 
chính thể phóng khoáng chấp nhận đa chủng tộc, đa văn hóa, mọi người được 
bình đẳng, tự do phát triển những nét riêng tư lành mạnh để có nhiều ưu 
điểm được phô diễn. Âm thanh của cây vĩ cầm hay của cây dương cầm tuyệt 
diệu thật đấy, nhưng nếu cả một dàn nhạc giao hưởng chỉ có một loại nhạc 
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khí thì không thể hay được. Ngoài ra, người ta lại muốn nghe thêm nào là 
tiếng hồ, tiếng nhị, tiếng đàn bầu... của người Kinh, tiếng đàn tính, đàn tơ 
rưng... của người thiểu số Việt Nam, nào là tiếng tì bà của người Trung Hoa... 
để cảm nghiệm được những nét tỉnh túy của một nền âm nhạc Đông phương... 

Cũng như xu hướng của nhân loại ngày nay là muốn có một thế giới đa 
cực; không ai muốn có một thế giới đơn cực qui tụ quyền bính điều hành vào 
một quốc gia nào đó. Điều đó chứng tỏ mọi người đã nhận ra một chân lý có 
từ ngàn xưa rằng: chân lý duy nhất nhưng đa diện,! và có nhiều con đường 
dẫn đến chân lý. 

Tóm lại, trở về phạm trù triết Nho, thiên thì có một, thiên mệnh ban cho 
con người thì như nhau, nhưng bản tính con người thì có nhiều, do đó, mỗi 
người có một chức phận (mệnh) khác nhau và phải thành toàn tùy theo bản 
tính của mình trong cõi nhân sinh. 

Sau khi đã bàn về chữ tận và chữ kỳ, bây giờ chúng ta bàn tới chữ tính. Tại 
sao tính của mỗi người lại khác nhau? Hay là, tại sao mỗi người lại có một “kỳ 
tính” (tính của mình) riêng rẽ? 

Sở dĩ như vậy là vì mỗi người được cấu tạo, tổ hợp với những độ số khác 
nhau. Sách lễ Ký đã định nghĩa con người như sau: #'X3»> £Š 

“Nhân giả, kỳ thiên địa chi đức, âm dương chỉ giao, quỉ thần chỉ hội, ngũ 
hành chỉ tú khí dã -^3#, 3*3X3b>j&WItm>%, #4h>^, +11% 5 “2k...” 
(Con người là năng lực của trời đất, sự giao hoà của âm dương, sự tụ hội của 
những linh lực siêu nhiên, cái khí tính túy của ngũ hành.” (Lễ vận, 9). 

Bên phía trời Tây, con người được định nghĩa đơn giản hơn nhiều. Aristote 
cho rằng con người là một con vật biết suy lý. Pascal lại bảo: Con người là một 
cây sậy biết tư duy. 

Cả hai định nghĩa của Tây phương về con người đều quá giản lược, nên 
không nói lên được cơ cấu phức tạp và chiều kích thâm sâu của tinh thần con 
người. Cho nên chúng ta hãy dùng định nghĩa của sách Lễ Ký trong Nho giáo 
để từ đó tìm cách phác họa vài nét về thực thể con người. 


1. Con người là năng lực của thiên địa (trời đất). 

Theo Chu Liêm Khê (1017 - 1078), cái gốc nguyên thủy của vũ trụ thì vô 
thanh, vô khứu, vô phương sở, vô hình trạng, ö ngoài tất cả những cái mà con 
người có thể ý hội, thế mà vẫn làm khu nữu (thân gốc) cho vạn vật. Nhưng 
1 Tại Ấn Độ, từ trước Công nguyên người ta đã tạc những pho tượng “một đầu có bốn mặt” để biểu 


hiện chân lý đa diện. 
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vì không biết dùng chữ gì mà gọi cho đúng, cho nên mới gọi là vô cực.' Vô cực 
không phải là không hẳn, nhưng chính là cái tự tại, vô thủy, vô chung, bất 
sinh, bất diệt. Cái tự tại ấy không phát ra là vô cực, mà phát ra là thái cực. 
Vậy vô cực và thái cực là một thể. Xét về mặt sinh hóa thì thái cực là cái khởi 
điểm nguyên thủy của vạn hữu. Có cái khởi điểm ấy rồi mới có sự sinh sinh 
hóa hóa vô cùng. Chu Liêm Khê lĩnh hội được ý nghĩa uyên thâm ấy, cho nên 
ông nói ở phần đầu Thái cực đồ thuyết rằng: “Vô cực nhĩ thái cực.” (Vô cực 
mà thái cực.)? 

Theo Dịch lý, thái cực triển khai hai nguồn năng lực khác nhau nhưng bổ 
sung cho nhau gọi là lưỡng nghĩ. Lưỡng nghĩ tức là hai năng lực tiên thiên 
càn khôn. 

Trong câu sách Lễ Ký “con người là năng lực của thiên địa”, thiên địa (trời 
đất) chỉ cho càn khôn vậy. Thiên địa là ha1 năng lực tiên thiên cấu thành vũ 
trụ vạn vật cho nên rất cường kiện, rất nhu thuận, khó lòng hình dung, khó 
lòng diễn tả nổi. Tuy nhiên, nói một cách đơn sơ thì, năng lực £hiên (trời) là 
ánh sáng và dưỡng khí; năng lực địa (đất) bao gồm nước và các chất dinh 
dưỡng nuôi sống các loài thực vật; thực vật lại nuôi dưỡng các loài động vật 
trong đó có con người. 

Tóm lại, trong phần thứ nhất của câu định nghĩa ở trên (Lễ Ký) thì con 
người là một hợp thể tỉnh túy của năng lực trời đất (Thiên Địa). 


3. Con người là sự giao hoà của âm dương: 

Âm dương là hai yếu tố căn bản của vạn vật. So với càn khôn, âm dương 
cũng là một cặp lưỡng nghi nhưng ở qui mô nhỏ hơn. Trong vũ trụ, đâu đâu 
cũng có sự giao hoà giữa hai yếu tố thì mới thành hình. Nhưng ở con người, 
sự giao hoà âm dương có một độ số hoàn mỹ nhất. Với một cặp âm dương đặc 
biệt, sự giao hoà giữa cha và mẹ đã tạo nên một con người có khả năng vô hạn 
để làm chủ vạn vật và tiến lên bậc hiển thánh. 

Bên Tây phương, triết gia Pascal đã nói tới hai cá1 vô cùng trong vũ trụ: “vô 
cùng to lớn” và “vô càng bé nhở”. Vô cùng to lớn là thế giới các thiên hà với vô 
số tinh cầu vĩ đại. Vô cùng bé nhỏ là cơ cấu nguyên tử với những thành tố hết 
sức tế vi. Gần đây, Linh mục Teilhard de Chardin, một khoa học gia ngành 
Cổ sinh vật học đã nhận thấy có một cái “vô cùng thứ ba”, bên cạnh hai cái vô 
cùng của Pascal, là “vô cùng phức hợp”. Trong thế giới động vật, con người đã 


1 Vô cực: Thực tại tối hậu, siêu việt, siêu hình. Cựu Ước gọi là Yavê, Tân Ước gọi là Thiên Chúa, Lão 
tử gọi là Đạo, Ấn giáo gọi là Brahman. Kinh thi gọi là Thượng đế. Ngôn ngữ phổ thông gọi là Trời 
(Thiên). 

2 Xin xem Nho giáo (quyển Hạ) của Trần Trọng Kim, các trang 117-118. 
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đạt tới mức độ phức hợp cao hơn hết: bộ óc con người là tiêu biểu. Đó là một 
hệ thống rất phức tạp và tỉnh vi, gồm trên 14 ngàn triệu tế bào. 

Sự phức hợp này không những là một hiện tượng về lượng mà còn về phẩm. 
Như thế, với một bộ óc phức hợp và tinh vi tối đa, có thể nói rằng sự giao hoà 
giữa hai yếu tố âm dương trong con người đã đạt mức cao nhất, hoàn hảo 
nhất, vượt xa các loài khác trong vũ trụ. Do đó con người đứng tận chóp đỉnh 
trên đường tiến hóa của vũ trụ. 

3. Con người là sự tụ hội của những linh lực siêu nhiên (quỉ thần chi hội): 

Ở chương thứ 16, trong khi giải thích câu nói của Khổng tử: “Qui thần 
chi vi đức, kỳ thịnh hỹ hổ, qui thần đã được dẫn giải là những linh lực siêu 
nhiên. Theo phạm trù triết nho, con người và vạn vật đều thoát thai từ thái 
cực, cho nên đều có năng lực của thiên địa, đều có sự giao hoà của âm dương 
nhưng có khác nhau về độ số. Tuy nhiên, điều làm cho con người hơn vạn vật 
và có địa vị trên vạn vật là ở con người có sự tiếp nhận Thiên mệnh và có sự 
giao hội của những linh lực siêu nhiên ở tầm mức rất cao. 

Nhờ có Thiên mệnh tiềm tàng ở trong, nhờ có cơ cấu tế bào não phong 
phú, phức hợp và nhờ có một hệ thần kinh tinh vi nhạy bén, con người là một 
phẩm vật có khả năng tiếp thu các linh lực từ Trời, từ vũ trụ,! vạn vật; nhất là 
có khả năng gìn giữ được những linh lực do tổ tiên nhiều ngàn đời truyền lại. 
Khoa tâm lý học các miền sâu (Psychologre des Profondeurs) ngày nay đã cho 
rằng con người có một tiềm thức cộng thông có thể bắt mối liên hệ với các thế 
hệ quá khứ và tương lai của loài người, lại còn có cửa ngõ ăn thông sang siêu 
nhiên giới để có thể trong một trường hợp đặc biệt nào đó nhận được thông 
điệp từ siêu nhiên giới. Do đó, các tiên nho đã cho rằng con người thiêng liêng 
hơn muôn vật (nhân lĩnh ư vạn vật). 

Ở đây, chúng ta chỉ đề cập đến những linh lực do giống nòi tổ tiên truyền 
lại. 

Là một cá nhân trong cộng đồng nhân loại, mỗi người được tiếp nhận linh 
lực của tổ tiên giống người từ hàng trăm ngàn năm trước, khi mới có những 
con người đầu tiên. Đó là thủy tổ loài người mà huyền thoại Cựu Ước gọi là 
ông Adam và bà Eva. Cá nhân đó lại thuộc về một dân tộc; cho nên con người 
ấy lại được tiếp nhận linh lực riêng do tổ tiên giống nòi của dân tộc ấy truyền 
lại. Cá nhân đó cũng thuộc về một dòng họ, vì thế con người ấy khó lòng ra 
ngoài ảnh hưởng của linh lực do ông bà cha mẹ để lại cho. 


1 Khoa học cho biết trong thiên nhiên có rất nhiều vũ trụ tuyến từ các thiên hà xa xôi truyền tới, tác 
động vào con người. 
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Ví dụ: một người Việt Nam ngoài linh lực của tổ phụ, tổ mẫu loài người, còn 
tiếp thu linh lực của một dòng giống hùng tráng và cao thượng của tổ tiên Lạc 
Hồng, của con Rồng cháu Tiên, của các vị vua Hùng thời lập quốc. Người Việt 
Nam ấy lại mang họ hoặc Lý, Lê, Trần, Nguyễn, Vũ, Mạc... dĩ nhiên cũng có 
trong huyết thống và trong tinh thần những nét đặc trưng của linh lực thuộc 
dòng họ của mình. 

Tất cả những sự khôn ngoan, sự nhẫn nại cần cù ở trong một nền văn hóa 
riêng biệt đặc sắc đã kết tụ thành linh lực hay hoạt lực trong mỗi con người 
Việt Nam. Lĩnh lực ấy như một mối dây thiêng liêng nối kết những người Việt 
lại với nhau và sẵn sàng bùng lên, tỏa sáng trong ánh mắt, trong giọng nói, 
tiếng cười mỗi khi có địp. 

Bởi vì có thiên mệnh, cho nên con người vừa có khả năng liên kết với Trời 
nhờ linh lực siêu nhiên do thiên mệnh, vừa có khả năng giao lưu hội thông với 
muôn thế hệ. Nhờ linh lực siêu nhiên do giống nòi qua trung gian của linh lực 
ông bà tổ tiên, con người còn có thể giao lưu với khí thiêng sông núi, chung 
đúc anh linh của các anh hùng hào kiệt, liệt sĩ.. làm cho con người ấy khi 
phải sống xa quê cha đất tổ thì cảm thấy thương nhớ, thao thức không nguôi! 

Tất cả những linh lực đó tuy vô hình, siêu hình nhưng thấp thoáng ẩn hiện 
trong tâm thức con người, đôi khi lại còn phóng ngoại tạo nên hình tượng 
trên những danh lam thắng cảnh, đền đài miếu mạo, để đánh động con người 
trong những lúc vận nước suy vì, trong những lúc tinh thần hoang mang suy 
sụp hay thăng hoa phấn chấn. 

Đó là những cái làm cho con người hơn loài vật và có một tiềm năng, một 
khả thể to lớn. Nếu biết đúc kết, tổng hợp, vận dụng những linh lực ấy, con 
người có thể trở nên thánh, nên thần. 

4. Con người là khí tĩnh túy của ngũ hành: 

Ngũ hành là năm hành chất căn bản tạo nên dáng mạo của vũ trụ vạn vật. 
Sở dĩ gọi là hành chất bởi vì đó là vật chất nhưng có khả năng chuyển hóa 
biến dịch (hành: đi). 

Ngũ hành gồm: thủy, hỏa, mộc, kim, thổ. 

- Thủy chỉ chung nước, chất lỏng. 

- Hỏa chỉ chung lửa, sức nóng. 

- Mộc chỉ chung cây cối, khả năng uốn dẻo. 

- Kim chỉ chung các thứ kim loại, khả năng đàn hồi. 

- Thổchỉ chung đất, khả năng cung cấp chất dinh dưỡng nuôi thảo mộc, cốc 

loại (gồm chứa 4 hành: thủy, hỏa, mộc, kim). 
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Khí là vật chất ở dạng năng lượng, cho nên không có hình. Bao giờ khí tụ, 
cô đọng lại, mới tạo nên hình. Trong thiên nhiên, bất cứ sinh vật nào dù là 
thực vật hay động vật đều hàm chứa năng lượng ngũ hành, tuy có khác nhau 
về độ số, nhiều hay ít. 

Trước hết là loài thực vật. Thực vật hút màu đất (thổ), chất khoáng trong 
đó có các kim loại như sắt, đồng, kẽm (kim) dưới dạng muối khoáng hoà tan 
trong nước (thủy), và tiếp thu nhiệt năng (hỏa) từ ánh sáng mặt trời để tăng 
trưởng thành cây cối với thân, lá, hoa, quả (mộc). 

Các loài động vật trong đó có con người ăn rau quả cây lá và chuyển hóa 
ngũ hành trong thực vật trở nên chất dinh dưỡng nuôi thân thể. Như vậy, 
ngũ hành vào con người qua ngả thực vật hay động vật (thịt cá...) dưới dạng 
năng lượng ngũ hành gián tiếp gọi là khí ngũ hành. 

Con người là giống loài khôn ngoan nhất trong các loài động vật cho nên đã 
biết tuyển lựa gạo, bắp, rau, quả, cá, thịt... kén những phẩm vật tươi tốt nhất 
để làm thức ăn, lại biết tẩy rửa, nấu nướng để có được những thực phẩm bổ 
dưỡng, tỉnh sạch. Do đó năng lượng ngũ hành được đem vào con người là khí 
tỉnh túy (tú kh, hơn hẳn năng lượng ngũ hành do các loài vật khác tiếp thu. 
Nhờ vào khí tỉnh túy của ngũ hành, con người vừa có một thân thể mỹ miều, 
vừa có một tinh thần minh mẫn khôn ngoan. 

Tóm lại, con người là một cơ cấu tổng hợp của những yếu tố: trời đất (thiên 
địa), âm dương, linh lực siêu nhiên (qui thần), khí tinh túy của ngũ hành với 
những độ số khác nhau, ít hoặc nhiều. Những độ số khác nhau này tùy thuộc 
vào không điểm (nơi chốn sinh trưởng và cư trú) và thời điểm (thời gian ra đời 
và thời gian sinh hoạt), cho nên không có ai giống hệt ai.! Nghĩa là, từ khi có 
loài người trên trái đất, cứ có một con người là có một bản tính riêng, không 
bao giờ hoàn toàn giống nhau. 

Vì vậy, chỉ có bậc Thánh nhân thành tựu đạo Trung dung mới có thể hiểu 
biết thấu đáo và thể hiện trọn vẹn bản tính của mình (Duy thiên hạ chí thành 
vi năng tận kỳ tính.) 

Một khi đã hiểu biết và thể hiện trọn vẹn bản tính của mình, Thánh nhân 
có thể hiểu biết người khác và giúp đỡ người khác tiến bước trong đạo Trung 
dung để trong tương lai người ấy cũng có thể hiểu biết và thể hiện trọn vẹn 
bản tính của họ, trở thành một thánh nhân khác nữa (Năng tận kỳ tính, tắc 
năng tận nhân chi tính.) 

Ngoài ra, bởi vì con người và vạn vật cùng được triển khai từ thái cực nên 
cả người lẫn vật đều có chung tiềm năng của thái cực. 

1 Xét không điểm, thời điểm và di truyền tính của dòng tộc là nền tẳng của khoa Tử vi đẩu số Đông 


phương. 
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Do đó, các Tiên nho chủ trương “Thiên địa vạn vật đồng nhất thể' (Trời đất 
muôn vật cùng một thể); từ đó rút ra hệ luận: “Nhân nhân vật vật các hữu 
thái cực.” (Người người vật vật tất cả đều có tiềm năng £hái cực.) Chúng ta 
cần phải hiểu: khi nói “nhất thể” hay “các hữu thái cực, cổ nhân muốn nói 
rằng mọi người mọi vật cùng có chung cội nguồn, cũng có tiềm năng thái cực 
là linh lực siêu nhiên ở trong, tuy khác nhau về độ số kết hợp, khác nhau về 
trình độ tiến hóa, cho nên tất cả được coi như anh em một nhà, trong đó loài 
người được xem như huynh trưởng của tạo vật. Loài người có sứ mệnh giúp 
nhau và đưa các tạo vật cùng thăng tiến đến mức tốt đẹp. 


Đã cùng một thể, thánh nhân chẳng những hiểu biết bản tính của con 
người mà còn hiểu biết luôn bản tính của vật nữa. Do đó, Tử Tư nói: “Năng 
tận nhân chỉ tính, tắc năng tận vật chỉ tính.” (Có thể hiểu biết trọn vẹn bản 
tính người, thì có thể hiểu biết trọn vẹn bản tính vật.) Điều đó là một hệ luận 
tự nhiên. Chẳng vậy mà Mạnh Tử đã từng nói: 


“Vạn vật giai bị ư ngã hỹ. Phản thân nhi thành lạc mạc đại yên. 

- ð) 12 lý f2©4X 4v 6 # mời, #43 K45 ¿ ” (Muôn vật đều đây đủ ở 

mình. Quay trỏ về mình mà đạt đức thành (thành tựu đạo trung dung), 
còn niềm vui nào lón cho bằng.) 

(Mạnh tử: Tận tâm thượng, 4). 

Tử Tư lại nói thêm: “Năng tận vật chỉ tính, tắc khả dĩ tán thiên địa chi hóa 
dục.”: Có thể hiểu biết trọn vẹn bản tính của vật thì có thể giúp vào công việc 
nuôi nấng và chuyển hóa của trời đất. 

Hiểu biết bản tính của vật có nghĩa là hiểu rõ độ số của năng lực càn khôn, 
độ số của năng lượng âm dương, độ số của khí ngũ hành trong vật. Do đó mà 
biết sức sinh trưởng, sức phát triển và sức tiến hóa của vật trong không gian 
và thời gian.! 

Ví dụ: nuôi nấng một giống loài nào, nếu hiểu thấu bản tính của nó, sẽ biết 
cách làm cho giống loài đó được sinh sôi nảy nở, khỏe mạnh, tốt đẹp. Trồng 
một loại cây cối, rau quả, thóc lúa nào, sẽ biết gieo hạt vào thời thích hợp 
trong năm, trồng cấy ở vùng thổ nhưỡng nào thì có lợi, tưới bón săn sóc ra sao 
thì đạt kết quả tối ưu... 

Vào thời Xuân Thu, Chiến quốc, có hai nhân vật tuy chưa đạt tới mức chí 
thành, chưa phải là thánh nhân; nhưng do công tu học, chiêm nghiệm, họ đã 
1 Khác với đường lối trực giác hướng nội của các thánh hiển Đông phương, ngày nay các khoa học 

gia Tây phương đã sử dụng đường lối hướng ngoại để phân tích, tìm hiểu nhằm lai tạo, thúc đẩy phát 


triển các giống thực vật, động vật, làm tăng năng suất và khả năng chống bệnh. 
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thành công lớn cả trong việc chính trị lẫn trong nông nghiệp. Đó là: đại phu 
Bách Lý Hề ở nước Tần và quân sư Phạm Lãi ở nước Việt. 

Đại phu Bách Lý Hề khi phải lưu lạc tha phương ở nước Sở làm nghề chăn 
trâu. Tương truyền, ông nuôi con trâu nào cũng béo khỏe. Tiếng đồn đến tai 
vua Sở. Sở Vương triệu ông vào hỏi về bí quyết nuôi trâu. Bách Lý hề thưa: 
*Tâu Đại Vương, kẻ hèn này chỉ có hai bí quyết: cho trâu ăn có chừng mực và 
suốt ngày chỉ nghĩ đến trâu.” 

Hai bí quyết này tuy đơn giản nhưng đã chứng tỏ Bách Lý Hề hiểu thấu 
tính vật (loài trâu). “Ăn có chừng mục” có thể hiểu là ăn với số lượng thực 
phẩm vừa đủ, không thiếu, không thừa. “Chừng mựụ' còn chỉ đến phẩm chất 
của thực phẩm: chọn những loại cỏ nào (yếu tố âm dương, ngũ hành) cần 
thiết cho trâu tùy theo tuổi, tùy theo lúc nghỉ ngơi hay lúc cày bừa. “Suối 
ngày chỉ nghĩ đến trâư” để nhận ra những tập tính, những bệnh tật của trâu, 
để điều chỉnh săn sóc, sao cho trâu luôn được thoải mái. 

Tài năng của Bách Lý Hề thể hiện trong việc nuôi trâu sau này đã được áp 
dụng trong việc chính trị ở nước Tần (từ trâu chuyển sang người và làm cho 
nước Tần trở nên cường thịnh). 

Còn quân sư Phạm Lãi, sau khi giúp Việt Vương Câu Tiễn đại thắng Ngô 
Phù Sai, phục hưng nước Việt, ông đã bỏ sang Tề, Sở làm nghề trồng tỉa và 
chăn nuôi gia súc, lấy hiệu là Chi di tử bì và Đào Chu Công. Ông đã vận dụng 
sự hiểu biết của ông về tính người chuyển sang sự hiểu biết về tính vật, đã 
thành công lớn trong nông nghiệp về cả hai ngành chăn nuôi gia súc và trồng 
cây ăn trái. 

Hai trường hợp tiêu biểu này đã minh chứng quan niệm của cổ nhân Nho 
giáo cho rằng: chỉ cần “cùng lý tận tính" (suy tư cho hết sự lý và hiểu thấu 
đáo bản tính) thì có thể vận dụng cái biết của mình vào muôn việc và việc nào 
cũng thành công. 

Hiểu biết và thực hiện trọn vẹn bản tính của vật, làm cho vật được phồn 
thịnh, ấy là Thánh nhân đã giúp vào công việc nuôi nấng và chuyển hóa của 
trời đất (hai năng lực càn khôn) vậy. (Tán thiên địa chi hóa dục.) 

Từ khả năng “tận kỳ tính” là nhân, Tử Tư rút ra những hệ luận liên tiếp để 
đi đến quả. Quả này là ngôi vị to tát, đáng quí, đáng trọng của Thánh nhân 
trong quá trình tiến hóa của vũ trụ vạn vật. “Khả dĩ tán thiên địa chỉ hóa 
dục tắc khả dĩ dữ thiên địa tham hÿ: Có thể giúp vào công việc nuôi nấng và 
chuyển hóa của trời đất thì có thể cùng tham dự với trời đất vậy. 
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Thánh nhân là con người tiến hóa đến mức cao nhất trong phương hướng 
đạo Trung dung. Tử Tư cho rằng đến mức tột cùng ấy, Thánh nhân đã giúp 
trời đất trong việc hóa dục nhân sinh, tức là thánh nhân tham dự với trời đất, 
hay nói cách khác, thánh nhân là tham tán cho trời đất. 

Chữ tham (#) ở đây, ngoài nghĩa là tham dự, cộng tác còn có nghĩa: hợp 
thành bộ ba. Bởi vì tham là ba (tam) theo nghĩa liên kết.!' 

Nói khác đi, thánh nhân cùng với trời đất hợp thành bộ ba Tam tài: thiên, 
địa, nhân (Ba tài năng trời, đất, người), trong đó tài nhân giữ sứ vụ liên kết 
tài thiên với tài địa. 

Đối với học giả Tây phương, đã có một sự ngộ nhận cho rằng £hiên trong 
chữ thiên địa là Đấng Tối Cao (Chúa Trời). Vì thế, Legge bảo rằng xếp người 
ngang với Đấng Tối Cao là một sự vô lý. (What is 1t but extravaganece thus to 
file man with the Supreme Power? - Legge, The Doctrine of the Mean, Page 
416, notes). (Trích theo Nguyễn Văn Thọ trong Trung dung giảng luận, bản 
đánh máy, trang 162). 

Nhận xét như vậy, có lẽ vì Legge cho rằng Tử Tư xếp như thế là một sự 
phạm thượng! Nhưng Legge đã nhầm to, vì chữ £hiên đi kèm với địa (thiên 
địa) đâu có phải chỉ Đấng Tối Cao! Nếu thiên ở đây chỉ Đấng Tối Cao thì “địa” 
là gì? Chẳng lẽ Nho gia lại xếp Đấng Tối Cao ngang hàng với đất ư? 

Ở phần trên, chúng ta đã biết, trong phạm trù triết Nho, danh từ Vô Cực 
(chữ của Chu Liêm Khê trong Thái Cực đồ thuyết) mới chỉ Đấng Tối Cao (vô 
thanh, vô khứu, vô phương sỏ, vô hình trạng, vô thủy, vô chung, bất sinh, bất 
diệt). 

Cũng nhiều khi trong sách Nho, chữ thiên được dùng chỉ Đấng Tối Cao, 
nhưng là chữ Thiên đi một mình như trong câu: “Thiên sinh chưng dân, hữu 
vật hữu tắc.” (Trời sinh ra dân chúng, có vật là có phép.) của Kinh Thi. Hay 
câu: “Thiên bất dung gian.” (Trời không dung tha kẻ gian.). 

Ỏ đây, chữ thiên địa đi với nhau chỉ đến hai năng lực càn (thiên) và khôn 
(địa) thoát thai từ Thái cực. Càn Khôn được hiểu là Cha Mẹ sinh ra vạn vật 
theo nghĩa là khí cụ của Vô cực. Kinh Dịch nói: “Cần tri thái thủy, khôn tác 
thành vật: Càn làm chủ lúc ban đầu, Khôn làm nên hình thể. (Hệ từ thượng: 
I, ð). Cả hai năng lực cần và khôn đều tham dự vào công trình sản sinh ra 
giống vật. Nhưng năng lực càn (dương) tác động lúc ban đầu, đó là chức 
năng gây mầm; năng lực khôn (âm) bảo trì dưỡng dục cái mầm ấy cho trưởng 


1 Tham là ba, tam cũng là ba; nhưng tham thể hiện ý liên kết, tam thể hiện ý tách rời. 
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thành, làm nên hình thể giống vật, đó là chức năng nâng đỡ. (Dịch học tân 
thư: Tập hạ, trang 274). Càn Khôn là khí cụ trung gian để Vô cực sáng tạo 
ra vũ trụ vạn vật.! 

Vậy khi con người tiến hóa tới bậc Thánh nhân thì có thể sánh ngang với 
hai năng lực càn khôn (thiên địa) để kết thành bộ ba Tam Tài: Thiên Địa 
Nhân.? Đó là một ngôi vị to tát, đáng tự hào cho Thánh nhân. Tuy nhiên có 
danh dự thì phải có bổn phận kèm theo. Bổn phận của Thánh nhân là liên 
kết với Thiên địa xúc tiến cuộc tiến hóa của vũ trụ vạn vật, nhất là dìu dắt 
loài người đến mức thánh thiện, hoàn mỹ để làm tròn sứ mệnh được nhận từ 
Vô cực. 


1 Trong huyền học Tân Ước, con người thánh thiện theo gương mẫu Đức Giêsu có thể kết hợp cùng 
Thiên Chúa nên một, thì đấy dâu phải là vô lý hay phạm thượng! Thực ra, đó là siêu lý! Huyền học 
công giáo và Minh triết Nho giáo quả đã làm cho những triết gia duy lý Tây phương phải nhức đầu! 

2 Xin xem thêm: Diễn giải bài Vịnh Tam Tài của Trần Cao Vân. 
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*.⁄£{w, WjEfHä: ä\RJ7Z, 1l, 3rR| 1, 
Rjn|#), #)m|#, #“m]4L:;: 9X F #z\ Á ñb1L. 
7z“ — 

5 «s 
Kỳ thứ trí khúc. Khúc năng hữu thành. Thành tắc hình; hình tắc trú; 
trú tắc minh, minh tắc động; động tắc biến; biến tắc hóa. Duy thiên hạ 
chí thành v1 năng hóa. 
Hữu đệ nhị thập tam chương. 

Dịch nghĩa: 
Hạng sau là đến loại người tà vạy. Tà vạy vẫn có khả năng trỏ nên chân 
thành. Chân thành sẽ hiện ra hình sắc, hiện ra hình sắc sẽ tỏ lộ rõ rệt; 
tỏ lộ rõ rệt sẽ sáng tỏ; sáng tỏ sẽ trở thành động tác; trỏ thành động tác 
sẽ thay đổi; thay đổi sẽ hóa nên trọn hảo. Chỉ có bậc chân thành hết mức 
trong thiên hạ mới hóa nên trọn hảo. 


Trên đây là chương thứ hai mươi ba. 


BÌNH GIẢI: 


Trong chương 21, Tử Tư vạch ra hai con đường: 

- Con đường của Thánh nhân bẩm sinh, tức thiên đạo là: “Tự thành minh, 

vị chị tính.” 

- Con đường của phàm nhân tu tập để nên Thánh nhân tức nhân đạo là: 

“Tự minh thành vị chi giáo.” 

Hai con đường tuy ngược chiều nhau nhưng cùng lấy đức thành làm cốt lõi. 

Trong chương 22, Tử Tư nói đến con đường của Thánh nhân tán trợ thiên 
địa, cùng đứng với thiên địa trong Tam Tài. Đó là thánh đạo. 

Ở chương 23 này, Tử Tư nói đến con đường của hạng người tà vạy, so với 
Thánh nhân bẩm sinh, đây là hạng đứng sau (kỳ £hứ). Đường lối này nhờ 
giáo dục (giáo) mà dần dần trở nên mỉnh, để rồi cuối cùng cũng trở nên thánh 
nhân. Đây là thánh nhân hậu thiên. Đường lối này cũng chính là con đường 
“tự minh thành” ỏ trên, nhưng Tử Tư muốn nêu ra kết quả của từng bước tu 
tập: thành, hình, trứ, minh, đọng, biến, hóa. 
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Thành của thánh nhân bẩm sinh là thành tự bản tính. Thành của phàm 
nhân thì thành tựu dần dần từng bước một. Đường lối này cần sự nỗ lực rất 
nhiều của con người tầm thường nên gọi là nhân đạo. 

Nhiều học giả nghiên cứu chương này cảm thấy khó khăn khi dịch giải hai 
chữ “trí khúc”. 

Thực ra, chữ trí (#) có khi được dùng như chữ chí (#) nghĩa là đến. 

Chữ khúc (#) có nhiều nghĩa tương tự nhau: cong queo, tà vạy, nhỏ mọn, 
vụn vặt, lẻ loi, khiếm khuyết, thiếu sót, lệch lạc... 

Như vậy, chữ khúc chỉ hạng phàm nhân hay tiểu nhân có nhiều khuyết 
điểm như: tà vạy, nhỏ mọn, thiếu sót, sai trái... 

Do đó, “kỳ thứ trí khúc” hay “kỳ thứ chí khúc” có nghĩa là: sau bậc Thánh 
nhân (chữ kythay cho thánh nhân) là đến hạng phàm nhân với đủ mọi khuyết 
điểm, nhược điểm. Chữ khúc dùng cho tất cả những con người tầm thường ở 
thế gian không phải thánh nhân. 

Tuy là những người tầm thường đầy sai sót tội lỗi nhưng nếu chịu khó học 
hành, tu tập bằng những phương thế đã nói ở chương 20 (bác học, thẩm vấn, 
thận tư, minh biện, đốc hành), thì vẫn có khả năng trở nên chân thành (khúc 
năng hữu thành). 

Một khi trong lòng có sự chân thành hướng thiện, thì ắt sẽ hiện ra hình sắc 
bên ngoài. Người có tướng ác sẽ dần dần hóa ra tướng hiền; cách thức đi đứng 
sẽ có nét nghiêm trang khoan thai, từ tốn; giọng nói sẽ hoà nhã, nét mặt trỏ 
nên tươi tỉnh an nhiên. 

Khả năng từ “khúc' chuyển sang “thành” của đạo Trung dung cũng phù 
hợp với nhận định của Lão tử trong Đạo đức kinh. Ông nói: 


“Khúc tắc toàn, 
Uống tắc trực, 
Oa tắc doanh, 
Tệ tắc tân.” 
Khiếm khuyết thì được đầy đủ, 
Cong vạy thì được ngay thẳng, 
Sâu thì được đây, 
Cũ thì được mới. 
(Lão tử: Đạo đức Kinh, chương 22). 
Theo Lão tử, Đạo không hề chối bỏ một ai. Kẻ nào quay về với Đạo, cho dù 
có đang khiếm khuyết cũng được đầy đủ, dù đang cong vạy cũng trở nên ngay 
thẳng, thiếu thốn thì được no đầy, cũ kỹ cũng trở nên mới mẻ. 
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Điều kiện cần thiết cho một người lầm lỗi (khúc) có thể trở nên chân thành 
là biết sám hối, nhận lỗi thực tình. Do đó, ở Do Thái vào đầu Công nguyên, 
khi Gioan Tẩy giả kêu gọi mọi người trở nên công chính, thánh thiện đã dùng 
lời tiên tri Ysaya: 


“Mọi ghềnh thác phải lấp đây, 
Mọi núi đồi phải dẹp xuống, 
Nơi cong queo phải vén thẳng, 
Chỗ gồ ghề phải thành đường nhẫn.” 
(Tin Mừng Lànca: 3, ð) 

Như thế, các nền tư tưởng lớn, các tôn giáo lớn đều chủ trương con người có 
thể chuyển từ “khúc” sang “thành”, chỉ có nhanh hay chậm thôi. 

Thành ỏ trong tâm hồn sẽ hiện ra hình sắc. Đã hiện ra hình sắc thì sự tỏ 
lộ đã rõ rệt rồi (hình tắc trú), ai ai cũng có thể trông thấy. Đã tỏ lộ rõ rệt thì 
bao nhiêu nết tốt, điều hay ngày càng sáng tỏ (trứ tắc minh). 

Về điểm này, Kinh Dịch viết: 


“Quân tử hoàng trung thông lý, chính vị cư thể, mỹ tại kỳ trung, nhỉ 
sướng ư tứ chi, phát ư sự nghiệp, mỹ chỉ chí dã: - 8-j 3 8#, 13 
#ầ, X#`?, mì22k09 4$, 2+ #Š› ÉŠ2Z #t,. 7 (Bậc quân 
tử có đức trung ở trong, thông suốt đạo lý, thực thể được ở đúng ngôi, 
đẹp đẽ ở bên trong mà thỏa thích hiện ra bên ngoài (tay chân), mở mang 
ở sự nghiệp, ấy là tốt đẹp hết mức vậy.) 

(Kinh Dịch: Bát thuần khôn, Văn ngôn). 

Tăng tử viết trong sách Đại học như sau: “Phú nhuận ốc, đức nhuận thân, 
tâm quảng, thể bàn. - 33. †Š‡ ÝŸ, «y/8š, Ti.” (Giàu có làm cho 
nhà cửa đẹp đẽ; đức hạnh làm cho thân thể nhuần nhã. Tâm hồn rộng mở, 
thân thể thư thái.” (Đại học, chương 6). 

Còn Mạnh tử thì nói rõ hơn: “Quân tử sở tính, nhân, nghĩa, lễ, trí; căn 
ư tâm. Kỳ sinh sắc dã, túy nhiên hiện ư diện, áng ư bối, thi ư tứ thể. Tứ 
thể, bất ngôn nhi dụ. - 8ƒ ð†'}*+., {1-34 Í#1k24*v. 3+ 6ù,, E2 R, 
23x+fn, 2ï . 262409]. 0Jặý m5) s” (Bản tính người quân tử là 
nhân, nghĩa, lễ, trí; có gốc rễ ở tâm. Phát sinh ra ngoài thì nhuần nhã hiện ở 
mặt, nở nang ở lưng, phô bày ra tay chân. Tay chân tuy không nói nhưng tỏ 
rõ.) (Mạnh tử: Tận tâm thượng, 21). 

Mạnh tử cũng xác định: “Quân tử chỉ chí ư đạo dã, bất thành chương, 
bất đạt. - 8-Ÿ >3 &2+^il tù, 0Ä #* R‡‡ . ” (Người quân tử để chí ở đạo, nếu 
không nên dáng vẻ đẹp đẽ thì không thấu đạt.) (Mạnh Tử: Tận tâm thượng, 24). 
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Những câu trích dẫn trên đã minh chứng rằng có sự tương quan tất yếu 
giữa “hình, sắc, trứ, minh”, giữa nội tâm và ngoại diện của con người. Tân 
Ước cũng nói đến định luật ấy như sau: “Cây lành ắt sinh quả lành.. Lòng 
có những gì, thì miệng phải nói ra. Người lành tự kho lành mà kéo ra được 
những điều lành.” (Matthêo: 12, 33 - 35). 

Trong diễn trình suy tư và chứng nghiệm,Tử Tư nêu ra một chuỗi hệ luận 
tiếp theo: “Minh tắc động, động tắc biến; biến tắc hóa”: Sáng tỏ sẽ trỏ thành 
động tác, trở thành động tác sẽ thay đối; thay đổi sẽ hóa nên trọn hảo. 

Khi đức thành đã nảy nở trong lòng người, nó phát triển rất nhanh, mở 
rộng thêm, nên nhiều đức khác như: nhân, nghĩa, lễ, trí, tín, khiêm nhường, 
nhãn nhục, chăm chỉ, khoan dung, độ lượng, quảng đại.. Những đức ấy sáng 
tỏ, phát huy thành động tác trên con người, khiến người ấy thi hành những 
điều ích lợi, tốt đẹp cho tha nhân (động). 

Do những hành vi tốt, chính con người tu đạo được dân dần biến đổi (biến) 
và cũng làm biến đổi bầu không khí xung quanh mình, gây ảnh hưởng tốt 
trên gia đình, xã hội. 

Một khi được biến đổi toàn diện, phàm nhân không còn là khúc nhân (con 
người ti tiểu, vụn vặt, khiếm khuyết, sai lỗi..) nữa. Bấy giờ phàm nhân đã 
hóa thành con người trọn hảo, trở nên thánh nhân (hóa). 

Ö đây, Tử Tư nói: “Duy thiên hạ chí thành vi năng hóa”: Chỉ có bậc chân 
thành hết mức trong thiên hạ mới hóa nên trọn hảo. Vị thánh nhân thành 
tựu ở cuối con đường “giáơ” này tuy có muộn màng nhưng không khác gì vị 
thánh nhân bẩm sinh ở con đường “tính”. 

Hóa nên trọn hảo thì thánh nhân đứng vào hàng Tam Tài cùng trời đất hóa 
dục muôn người, muôn vật. 

Như vậy, từ thành đến hóa là tiến trình giúp cho một phàm nhân thoát 
xác trở nên thánh nhân. Đó là một tiến trình nghiêng về phẩm hơn về lượng, 
nghiêng về tỉnh thần hơn về vật chất, tương tự như tiến trình của một ấu 
trùng trong đất trở thành con ve trên cây. Tiến trình của con ve là một tiến 
trình theo qui luật tự nhiên trong trời đất không cần đến nỗ lực của con ve, 
cho nên tiến trình ấy cứ trở lại theo chu kỳ tuần hoàn. Nhưng tiến trình từ 
phàm nhân trỏ nên thánh nhân có sự tham dự tích cực của con người, cho 
nên không có sự quay trở lại mức cũ theo chu kỳ tuần hoàn của thiên nhiên. 
Thánh nhân không trở lại làm phàm nhân như con ve trở lại làm ấu trùng. 
Trái lại, thánh nhân đứng cùng với thiên địa trong Tam Tài, thì hành sứ 
mệnh đối với nhân loại rồi bước vào Siêu nhiên giới, về với Vô cực. Như trong 
quẻ Phong Sơn Tiệm có nói: 
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“Hồng tiệm vu quì, kỳ vũ khả dụng vi nghĩ, cát - šŠšðƒ T‡Š., 3t 3] vƑ 

f M4š › ở › ” (Chim hồng tiến lên đường mây, lông của nó có thể dùng 
làm đồ nghĩ lễ, tốt.) 

(Kinh Dịch: Quẻ Tiệm, hào Thượng Cửu). 

Đó là người đã vượt lên hiện tượng giới để bước vào siêu nhiên giới với 
phẩm cách thanh cao. Hành vi ngôn ngữ, dáng mạo của người này còn sót lại 
vẫn có thể làm mẫu mực đạo đức cho thế gian, giống như lông chim hồng có 
thể dùng làm cờ, quạt trong nghỉ lễ vậy.! 

Từ thành đến hóa, nói thì đơn giản, nhưng là cả một quá trình dài, đầy 
gian khổ, đầy kiên nhẫn để cho phàm nhân có thể lột xác. Tử Tư đã phác họa 
diễn trình ấy thành 7 bước: thành, hình, trứ, minh, động, biến, hóa. 

Người xưa từ Đông sang Tây vẫn có thói quen dùng số 7 với ý nghĩa huyền 
diệu (7 = 3 + 4; 3 là số trời (dương), 4 là số đất (âm), để nói lên một quá trình 
dài nhưng rất cần thiết mà con người phải cố gắng sinh hoạt theo đạo Trời 
(âm dương tương hợp) mới có thể thành tựu một công trình nào đó. 

Thánh kinh Công giáo đã nói tới việc Thiên Chúa sáng tạo vũ trụ vạn vật 
trong 7 ngày (Sáng thế ký), 7 ngôi sao và 7 cây đèn vàng (Khải Huyền), và 7 
ơn Thánh Linh... 

Khi bàn về cái tâm con người, Lục Tượng Sơn nói: “Thất trùng thiết thành, 
tư tâm dẩ”: Bảy tầng thành sắt, ấy là lòng riêng vậy. Tượng Sơn cũng dùng 
số 7 (bảy tầng thành sắt) để biểu thị cái lòng riêng (£ư tâm hay vọng tâm) 
của phàm nhân dường như có bảy lớp dục vọng dày đặc vây kín và đạo tâm bị 
nhốt trong đó. Phải phá võ bảy tầng thành sắt đó bằng bảy bước tiến hóa như 
Tử Tư nói, phàm nhân mới có thể “hóa” thành Thánh nhân. Chúng ta thấy 
tượng hình và hội ý của chữ hóa (4) là: bộ nhân ({ ) và bộ trủy (È.) có dáng 
dấp chữ thất (+): số 7. 

Kết cấu của chữ hóa (4È) như vậy có hàm ý rằng: muốn hóa, người ta phải 
trải qua bảy giai đoạn tiến từ dưới lên cao, từ ngoại giới và vào tâm giới, rồi 
lại từ tâm giới ra ngoại giới, từ nhiên giới sang siêu nhiên giói, hay là từ Hình 
nhĩ hạ lên Hình nhì thượng, từ phàm lên thánh. 


1 Xem Dịch học tân thư, cùng tác giả, trang 149. 
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Chí thành chi đạo khả dĩ tiền tri. Quôc gia tương hưng, tất hữu trinh 
tường; quốc gia tương vong, tất hữu yêu nghiệt. Hiện hồ thi qui, động hồ 


tú thể. Họa phúc tương chí, thiện tất tiên tri chi, bất thiện tất tiên tri 
chi. Cố chí thành như thần. 


Hữu đệ nhị thập tứ chương. 
Dịch nghĩa: 


Đạo của bậc chí thành có thể biết trước. Nước nhà sắp hưng thịnh, ắt 
có điềm tốt lành; nước nhà sắp mất, ắt có điểm quái gở: hiện ra ở cỏ thị, 
mai rùa, rung động ở tay chân. Họa phúc sắp đến, lành cũng biết trước, 
dữ cũng biết trước. Cho nên bậc chí thành như thần linh. 


Trên đây là chương thứ hai mươi bốn. 


BÌNH GIẢI: 


Các kinh sách của nhân loại từ ngàn xưa thường nói đến những bậc hiền 
nhân, thánh nhân có khả năng biết trước các sự việc xảy ra trong tương lai 
xa hoặc gần. 

Ỏ Do Thái có các vị tiên tri. Ở Ấn Độ có các bậc thấu thị (Rishi). Cựu Ước 
Kinh (Sáng thế ký) có nói đến trường hợp ông Giuse, người Do Thái lưu lạc ở 
Ai Cập, nghe vua Pharaon kể về giấc chiêm bao của mình mà tiên đoán đúng 
về 7 năm được mùa và 7 năm mất mùa kế tiếp nhau sắp xảy ra. Ngoài ra vào 
thế kỷ 8 trước Công Nguyên, tiên tri ŸYsaya đã tiên báo về sự sụp đổ của hai 
vương quốc Israel và Yuda, về thành Yêrusalem bị tàn phá, dân chúng bị đi 
đày. Lời tiên báo được loan trước nửa thế kỷ. Ngoài ra, ở Do Thái còn có các 
vị tiên tri thời danh khác như: Yêrêmya, Êjêkiel, Đannel, Hôsê, Yôel, Amos, 
Mica, Zacarya, Malaki.. Trong đó, có vị tiên đoán tới cả thời cánh chung của 
lịch sử nhân loại.! 

1 Xin xem thêm: Công giáo và Đức Kitô (Kinh Thánh qua cái nhìn từ Đông phương) tập Thượng, cùng 
tác giả. 
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Ỏ Trung quốc, tương truyền vào mùa xuân năm Canh Thân (480 trước 
Công nguyên), có người nước Lỗ săn được con kỳ lân. Khổng tử khóc và nói: 
“Ngô đạo cùng hỹ.” - Đạo ta bế tắc rồi vậy. (Đạo không truyền bá ra được). 
Những bậc quân sư như Khương Tử Nha, Gia Cát Lượng, Lưu Bá Ôn.. cũng 
có lời tiên đoán về các việc đời sau. Đặc biệt, quân sư Gia Cát Lượng (Khổng 
Minh) có để lại 14 bài Mã tiền khóa tiên đoán vận mệnh nước Trung Hoa từ 
thời Hậu Tam quốc cho tới thế kỷ 20! 

Ngoài ra, các nhà đạo sĩ và lý số như Hi Di Trần Đoàn, Thiệu Khang Tiết 
đời Tống đều biết trước cuộc trị loạn của đất nước. 

Tương truyền Trần Đoàn tiên sinh ẩn tu ở trong núi. Chợt nghe tin dân 
chúng bồng bế nhau, lũ lượt chạy loạn, ông đã ra cửa núi nhìn xem. Thấy một 
người đàn bà đeo giỏ trên lưng, bên trong có hai đứa trẻ, ông liền hỏi: “Sao bà 
lại cõng hai ông vua trên lưng như vậy?” Rồi ông ngửa mặt lên trời, cười vui 
vẻ vì biết rằng đất nước sắp được thái bình và hai đứa trẻ kia chính là anh 
em họ Triệu sau này mở nghiệp nhà Tống, thay nhau làm vua. 

Còn Thiệu Khang Tiết, tương truyền một lần kia dạo chơi Thiên tân kiều. 
Nghe tiếng chim đỗ quyên kêu từ nam lên bắc, biểu hiện tình trạng âm 
dương nghịch đảo. Ông đoán biết đó là điểm báo trước thiên hạ sắp đại loạn. 

Ỏ Việt Nam, Trạng Trình Nguyễn Bỉnh Khiêm đã từng tiên đoán vận 
mệnh cho ba dòng họ: Trịnh, Nguyễn và Mạc vào đời Hậu Lê, mọi sự việc diễn 
tiến sau này đều đúng cả. 

Vì thế, trong chương này, khi nói đến thành tựu của đạo Trung dung ở mức 
độ cao nhất, Tử Tư đã nói như xác định một qui luật: “Đạo của bậc chí thành 
có thể biết trước.” 

Bậc chí thành là bậc thánh nhân đứng trong hàng Tam Tài: Thiên Địa 
Nhân, cho nên tâm tư của các ngài hoàn toàn trong sáng, không còn bị lệ 
thuộc vào không gian, thời gian, không lệ thuộc vào hiện tượng giới thiên 
nhiên. Các ngài có thể ít nhiều được thông dự vào cõi siêu hình; do đó biết 
trước được thiên cơ huyền diệu. 

Nền tảng để giải thích khả năng hiểu biết trước những điều xảy ra trong 
tương lai không ra ngoài lý nhân quả: gieo nhân nào sẽ gặt quả ấy, không thể 
sai chạy. Chỉ có điều “nhân” kết tạo bao lâu thì có thể chuyển thành “quở”; 
đó là vấn đề thời gian. Kinh Dịch, quẻ Khôn đã nói: “Giẫm lên trên sương, 
biết rằng băng dày sẽ đến.” (Lý sương, kiên băng chí.) Trong phần Văn ngôn, 
Khổng tử giải thích rõ hơn: “Tích thiện chỉ gia, tất hữu dư khương; tích bất 


1347 


TỨ THƯ BÌNH GIẢI 








thiện chỉ gia, tất hữu dư ương. Thần thí kỳ quân, tử thí kỳ phụ, phi nhất 
triêu nhất tịch chỉ cố, kỳ sở do lai giả tiệm hỹ, do biện chỉ bất tảo biện dã. - #ï 
-ýÝ>#.; 4342: fiŠ* 3. 1 Tñ1ẠØ0t. BS 8, TiA# `4, 3E—j— ở 3 
t. ‡Ø†t)kÄ®&› dišt2 Ẩf#ðtt,.. ” (Gia đình chứa trữ điều tốt lành, ắt 
là có thừa phúc lành; gia đình chứa trữ những điều chẳng tốt lành, ắt là có 
thừa tai vạ. Bầy tôi giết vua, con giết cha, không phải là nguyên cớ một sớm 
một chiều, cái chỗ nguyên do dẫn đến thì từ từ, vì người phân biệt không biết 
phân biệt sớm ấy thôi.) (Kinh Dịch: Bát thuần Khôn, Văn ngôn). 

Thời gian để cho “nhân” trở thành “quả” có thể kéo dài trong vài giờ, vài 
ngày, vài tháng, vài năm, vài chục năm hay vài trăm năm. Khi “nhân” được 
kết sẽ tạo nên một thực thể. Thực thể này ắt toát ra những luồng sóng đi 
trước. Bậc thánh nhân có tâm tư trong sáng, bén nhạy, có thể bắt được hoặc 
trực giác được những luồng sóng đi trước đó và biết được cái “quả” sẽ xảy ra 
trong tương lai. 

Dĩ nhiên, nhân tốt sẽ cho quả tốt; nhân xấu sẽ cho quả xấu. Lấy một dân 
tộc làm ví dụ. Nếu các bậc lãnh đạo cai trị dân sống trong đạo lý và dân chúng 
cũng sinh hoạt trong đạo lý (nhân tốt); sớm muộn gì dân tộc ấy cũng sẽ hưng 
thịnh (quả tốt), dù rằng dân tộc ấy đang lầm than, đất nước ấy đang khó 
nghèo hay bị tr]. 

Tương truyền rằng Linh mục Gaspardonne trong một khóa giảng về lịch 
sử triều Hậu Lê bên Đại học Pháp quốc, khi phân tích bài Bình Ngô đại cáo 
của Nguyễn Trãi đã cho rằng cái hùng khí trong Bình Ngô đại cáo là hùng khí 
của dân tộc Việt Nam, được Nguyễn Trãi tiếp thu và phác họa trên bản văn. 
Với một hùng khí như vậy, nhất là căn cứ vào những câu văn đầy tính đạo đức 
nhân nghĩa như “lấy trí nhân thay cho cường bạơ”.., linh mục Gaspardonne 
đã tiên đoán vận mệnh nước Việt Nam tuy đang hồi đen tối (Việt Nam đang 
bị chia đôi đất nước sau hiệp định Geneve, 1954), nhưng chắc chắn sau này 
sẽ tới hồi thịnh vượng, thái bình và còn nổi tiếng trên hoàn cầu nữa. Do đó, 
Linh mục đã an ủi một số nhà trí thức Việt Nam lưu vong hải ngoại có mặt 
nghe khóa giảng đang buồn rầu về vận nước, hãy vui lên và hãy bình tĩnh đợi 
chờ ngày vinh quang sẽ tới cho đất Việt. 

Căn cứ vào lý nhân quả trên kia, Tử Tư xác định thêm: 

“Quế gia tương hưng, tất hữu trinh tường; quốc gia tương vong, tất hữu 
yêu nghiệt. Hiện hồ thi qui, động hồ tứ thể”: Nước nhà sắp hưng thịnh, ắt 
có điềm tốt lành; nước nhà sắp mất, ắt có điềm quái gở. Hiện ra ở cỏ thi, mai 
rùa, rung động ở tay chân. 
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Cổ nhân vẫn có niềm tin rằng những biến động của thiên nhiên như bão 
lụt, hạn hán...,' những biến cố lớn liên hệ tới vận mệnh đất nước, những điều 
tốt xấu liên hệ vận mệnh cá nhân đều có điềm báo trước. Ở đây, Tử Tư nói 
đến “quốc gia” cho nên chúng ta chỉ bàn về những điềm báo trước liên hệ tới 
vận nước. 

Theo truyền thuyết, trong dân gian ngày xưa, người ta thường cho rằng 
mỗi khi có phượng hoàng, kỳ lân xuất hiện thì vận nước sắp hưng thịnh (như 
phụng hoàng, kỳ lân chi loại xuất yên); hoặc có mây lành (tường vân), rồng 
vàng xuất hiện cũng vậy. 

Những loài thú quí hiếm như phượng hoàng, kỳ lân ngày nay không còn 
nữa, chúng ta không lấy gì làm bằng cứ. Tuy nhiên, đứng trên đất Việt Nam 
mà nói, thì lâu nay có một bằng chứng mà nhiều người thấy tận mắt, đó là 
sự xuất hiện của những đàn cò qui tụ tới mấy nghìn con thường đậu đây đó 
trong lãnh thổ Việt Nam. Hiện tượng này có thể coi là một điềm lành báo hiệu 
sự hưng thịnh bình an của đất nước, và có thể giải thích được trên cơ sở khoa 
học. Bởi vì sau khi chiến tranh chấm dứt nhiều năm, bom đạn không còn rơi 
nữa, dân chúng trở về làng cũ làm ăn, những rừng cây xanh tốt được phục 
hồi, thì ắt chim chóc, cò vạc phải trở về trú ngụ, làm tổ. 

Chuyện rồng vàng hiện ra có thật trong thiên nhiên hay không, thì không 
rõ; nhưng có thể rồng vàng đã hiện trong tâm thức một ông vua hiển như vua 
Lý Thái Tổ khi dời đô từ Hoa Lư ra thành Đại La, để rồi Đại La trở thành 
Thăng Long. Kinh Dịch dùng hình ảnh rồng bay trên trời (Phi long tại thiên: 
Bát thuần Kiền, hào Cửu Ngũ) để biểu thị một bậc tài đức gặp thời cơ trở 
thành quân vương, lúc nào cũng lo tạo tác những công trình ích quốc lợi dân. 
Hình ảnh ấy có lẽ đã được Lý Công Uẩn ôm ấp từ lâu rồi, chỉ mong ngóng 
có ngày trở thành hiện thực. Vậy đối với một ông vua có đạo đức, điều khiển 
triều đình, bách quan theo vương đạo, thương dân như con, không ngừng 
thao thức muốn cho dân giàu nước mạnh, thì chuyện rồng vàng hiện ra trước 
mắt cũng là một chuyện hợp tình. Đó là một điềm báo tốt đẹp. 

Còn hiện tượng mây lành (tường vân) báo hiệu đất nước hưng thịnh thì 
cũng phù hợp khoa học nữa. Mây lành là đám mây hiện ra hình ngũ sắc (màu 
cầu vông).? Mây ngũ sắc chỉ xuất hiện trong làn mưa nhẹ do ánh sáng mặt 
trời chiếu vào. Khoa học gọi đó là hiện tượng tán sắc ánh sáng hóa thành 7 
màu: đỏ, cam, vàng, lục, lam, chàm, tím. Rất hiếm khi trong thiên nhiên xuất 
hiện tường vân lơ lửng một bên trời, không thành hình cầu vồng chi cả, vì 
1 Ở Trung quốc có loài heo có thể biết trước động đất cả tuần lễ, vì nó cảm nghiệm được độ chấn 

động rất tế vi do vỏ trái đất nứt, mà máy đo địa chấn chưa phát hiện. 


2 Đúng ra là bảy sắc, nhưng mắt thường của dân gian cho là năm sắc. 
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không có làn mưa nhẹ sa xuống mặt đất. Nếu trời đại hạn, không mưa, trong 
không khí ít hơi nước thì không có mây lành (tường vân). Nếu trời mưa lớn, 
mây đen nghịt gây lũ lụt, cũng không có mây lành. Vậy mây lành thể hiện 
một điều kiện thiên nhiên có hơi nước vừa phải, có vừa đủ lượng mưa cho nhà 
nông gieo gặt. Như thế, nói rằng mây lành là điểm báo đất nước hưng thịnh 
thì cũng hợp lý 

Ngoài ra, trong cõi nhân sinh còn có những hiện tượng báo trước vận nước 
sắp hưng thịnh như: nhiều bậc hiền tài xuất hiện, kẻ sĩ không còn ẩn dật nữa 
và bắt đầu lên tiếng nói trong dân chúng. 

Hơn nữa, trong thôn xóm có điệu hát câu hò, phố phường có những tiếng 
cười đùa trong sáng thể hiện không khí gia đình đầm ấm, no cơm ấm áo, 
có tiếng trẻ con vui vẻ học bài... Tất cả những hiện tượng nhân sinh tốt đẹp 
(trinh tường) này đều là điềm báo vận nước tới hồi phong quang. 

Trái lại, một khi trong thiên nhiên thường xảy ra những hiện tượng như 
sông cạn, núi lở (như sơn băng, xuyên kiệt chi loại hiện yên) chứng tỏ môi 
trường sinh thái bị phá hủy. Trong nước không có tiếng nói của các bậc hiền 
nhân, kẻ sĩ đi ẩn dật hết (thiên địa bế, hiển nhân ẩn). Trong phố phường chỉ 
có tiếng cười đùa dâm loạn, người người đi lại âm thầm, lén lút, giới trẻ say 
sưa chè rượu, đánh bạc... những trò mê tín dị đoan lừa phỉnh dân chúng nở 
rộ. Trong thôn xóm, văng vắng những tiếng khóc than... tiếng chó tru, cú rúc... 
Đó rõ ràng là những điềm gở (yêu nghiệt) báo trước vận nước tới hồi suy vong. 

Đối với việc mượn cỏ thi, mai rùa (£hï qui) để bói, xét theo một khía cạnh 
nào đó thì không hẳn là phản khoa học. 

Trước hết, theo văn mạch của chương sách này, Tử Tư muốn nói tới người 
sử dụng cỏ thi, mai rùa để bói phải là bậc chí thành, tức thánh nhân. Chỉ có 
thánh nhân mới có khả năng dùng cỏ thi, mai rùa để xem điềm tốt, điểm xấu 
xuất hiện. 

Cỏ thi, mai rùa có thể được coi như là vật thụ cảm trong khoa cảm xạ học 
để tiếp nhận những luồng sóng báo trước của các hiện tượng lành hay dữ sẽ 
xảy ra trong tương lai. Có vật thụ cảm tốt (lĩnh vật) nhưng lại phải có người 
thụ cảm tốt (tâm trong sáng, vô tư của thánh nhân) thì vật thụ cảm (cỏ thị, 
mai rùa) mới báo một cách chính xác. Nếu cỏ thi, mai rùa đặt vào tay phàm 
nhân (tâm tư thiên lệch, ủng tắc vì dục vọng), thì những điều xuất hiện ở 
phép bói “có thi, mai rùa” (£h¡ qui) chỉ là trò may rủi, bâng quơ mà thôi. Tin 
vào đó là mê tín, có hại. 
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Ngày nay, chúng ta có thể coi “cỏ thi, mai rùa” như là con lắc và chứng vật 
của nhà cảm xạ học. Không phải ai cũng trở thành nhà cảm xạ học được. Phải 
có một tâm tư trong sáng, ổn định, vô tư; phải tập luyện khả năng bén nhạy 
mới có thể cầm con lắc cảm xạ và chứng vật để tìm hiểu về những điều, những 
vật ở xa tầm mắt con người. 

Vào thời xa xưa, hầu như bất cứ đâu cũng có phép bói để hỏi thần linh. 
Trong thời Cựu Ước ở Do Thái, sách Samuel có chép rằng vua 8aul và David 
đã từng dùng một dụng cụ gọi là Ephod để thỉnh ý Yavê Thiên Chúa. Trên 
đường xuất Ai Cập, dụng cụ này đã được mang theo. Ephod là dụng cụ đựng 
hai quẻ gọi là Urim và Tummin, có một giá trị nào đó theo ước lệ. Quẻ nào 
kéo ra được coi như là sấm trả lời (Kinh Thánh của Nguyễn Thế Thuấn, phần 
chú thích trang 602). 

Ö đây, chúng ta không bàn về việc bói của cổ nhân Đông Tây chính xác tới 
đâu; chỉ biết đó là thói tục rất xưa của nhân loại; đặc biệt là trong Kinh Thư 
(Tây bá, Kham lê, Bàn canh, Kim đằng, Thiệu cáo v.v..) và Kinh Thi (Đại 
nhã, Văn vương, Mân thiên v.v...) đều có nói đến. 

Tuy nhiên, đôi khi việc bói của cổ nhân cũng chỉ có tính cách kiểm tra lại ý 
kiến của mình hoặc là để giải quyết một tình trạng phân vân không sao quyết 
định được sau khi đã hỏi ý kiến khanh sĩ và ý kiến dân chúng. 

Cổ nhân còn cho rằng chẳng những điều lành, điều gở hiện ra ở cỏ thi, mai 
rùa, mà còn tác động trên tay chân của người bói (người tìm hiểu tương lai) 
hoặc tay chân của vua (người cai trị đất nước). Phân tích những sự rung động 
ấy (tạo nên khó chịu hay dễ chịu) mà đoán được điềm lành hay điềm gỏ. 

Như vậy, bằng phương pháp trực giác, hay nói theo FritJof Capra (nhà vật 
lý Hoa Kỳ) là trï kiến tâm lĩnh, hoặc bằng phương pháp tiếp cận sự việc tương 
lai qua cỏ thi, mai rùa là những vật thụ cảm, bậc chí thành có thể biết trước 
được những biến cố sẽ xảy ra, lành cũng như dữ. Do đó, Tử Tư đã khẳng định: 
“Cố chí thành như thần”: Cho nên bậc chí thành như thần linh. 

Kinh Dịch cho rằng thần là một thực tại không lệ thuộc vào nơi chốn (thần 
vô phương), không bị cản trở bởi yếu tố không gian và thời gian. Bậc chí 
thành tức thánh nhân có thể biết việc tương lai; cái biết của các ngài không 
bị hạn cuộc bởi không thời gian như người phàm; vì thế có thể nói bậc chí 
thành có tâm tư như thần. Được như vậy vì các ngài đứng trong hàng Tam 
Tài: Thiên Địa nhân, tiếp cận với năng lực Thái cực và được thông dự vào cái 
biết, cái khả năng uyên nguyên của Vô cực. 
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Cụ Phan Bội Châu là nhà Nho học uyên thâm và là nhà cách mạng kỳ cựu. 
Ông không tin việc bói toán, cho nên trong Khổng học đăng, ông bỏ qua việc 
bói có thi, mai rùa... ngay cả những điềm lành, điềm gở, ông cũng giải thích 
theo hướng nhân bản. Ông viết: “Vua phải đạo vua, tôi phải đạo tôi là trinh 
tường (điềm lành) ở trong nước. Cha phải đạo cha, con phải đạo con... là trinh 
tường ở trong nhà. Vua trái đạo vua, tôi trái đạo tôi là yêu nghiệt (điểm gở) 
ở trong nước. Cha không nên cha, con không nên con là yêu nghiệt ở trong 
nhà... (Khổng học đăng: Quyển ÏI: trang 377). 

Ở đây, chúng tôi đưa ra giả thuyết giải thích theo hướng vừa tôn trọng cổ 
nhân (bói toán) vừa dựa theo niềm tin dân gian về các điềm và cố lý giải theo 
hướng khoa học, sự lý phổ thông. 
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3#: HUÈ: mì, Hiết,. 3W. 3 412: 
#3. &Ù. XU †i* ®#. 
3\ ƒ › 3È H đ\ Ciữn EU; ĐỊVA 234. C: 
4; JNJ), ®rb,; đxiầut,, 7} N3 iắ*#*, tệ 
382 2... 
Si? — + ho 
Thành giả, tự thành dã; nhi đạo, tự đạo dã. Thành giả, vật chỉ chung 
thủy. Bất thành vô vật. Thị cố quân tử thành chi vi quí. 
Thành giả, phi tự thành ký nhi dĩ dã, sở dĩ thành vật dã. Thành kỷ, 
nhân dã, thành vật, trí dã; tính chi đức dã; hiệp ngoại nội chỉ đạo dã. Cố 
thời thố chi nghi dã. 
Hữu đệ nhị thập ngũ chương. 

Dịch nghĩa: 
Chân thành là tự mình thành tựu; còn đạo lý là tự mình đi trong đạo 
lý vậy. Chân thành là khởi đầu và cùng đích của mọi vật. Không chân 
thành không có vật nào hết. Vậy nên bậc quân tử quí trọng chân thành. 
Chân thành, không phải tự mình thành tựu lấy mình mà thôi, lại cốt 
là phải tác thành cho mọi vật nữa. Thành tựu cho mình là đức nhân, 
tác thành cho mọi vật là đức trí; đó là công năng của bản tính; đó là kết 
hợp đạo lý cả trong lẫn ngoài. Cho nên cần phải tính liệu cho hợp thời 
để thích nghĩ. 


Trên đây là chương thứ hai mươi lăm. 


BÌNH GIẢI: 


Chân thành hay toàn thiện là đức của Trời và cũng là đức của thánh nhân. 
Chân thành là một thực tại vốn có nơi Trời và nơi thánh nhân bẩm sinh. Nói 
khác đi, chân thành với Trời là một, không phải hai. Trong chân thành có 
Trời, trong Trời có chân thành. Thánh nhân có chân thành tức là thánh nhân 
có Trời ở trong lòng. 

Phàm nhân muốn có chân thành thì phải tự thành tựu nơi mình, tự thành 
tựu lấy mình. Muốn thế, phàm nhân phải đi trong đạo lý của con đường dẫn 
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đến chân thành để trở nên thánh nhân hay trở về với Trời. Như vậy, tự trong 
bản thể, Trời là chân thành, là đạo lý, là đường lối dẫn phàm nhân nên thánh 
nhân. 

Tuy nhiên, để có thể trở nên thánh nhân, phàm nhân phải tự mình thành 
tựu sự chân thành, tự mình đi trong đạo lý. Không ai có thể thay mình làm 
công việc đó được. Cha mẹ hay bậc thầy dù thương con, thương trò tới mấy 
cũng chỉ có thể hướng dẫn đường lối, nêu gương nhưng không thể thay con 
hoặc trò thành tựu hay đi trong đạo lý thay cho được. 

Trong Tân Ước, Đức Giêsu có nói: “Tôi là con đường, là sự thật và là sự 
sống” (Gioan: 14, 6). Nhưng ai muốn trở nên sự thật (chân thành) và sống 
vĩnh hằng thì đích thân mình phải đi trên con đường của Đức Giêsu, chứ Đức 
Giêsu không thể đi thay cho! 


Sau khi luận về thành và đạo, Tử Tư khẳng định: “Thành giả, vật chỉ 
chung thủy. Bất thành vô vật: Chân thành là khởi đầu và cùng đích của mọi 
vật. Không chân thành không có vật nào hết.” 


Đây là một chân lý đúng cả cho hai qui mô: qui mô lớn là vũ trụ vạn vật, 
qui mô nhỏ là những sự vật do con người tác tạo. 


Ö chiều kích vũ trụ (qui mô lớn); phải có chân thành mới có thực thể. Có 
thực thể mới có năng lực để sáng tạo, tức là tạo nên khởi đầu cho mọi vật. Mọi 
vật do chân thành mà có, thì mọi vật cũng đạt tới cùng đích là chân thành, 
chứ không phải là hư vô. Ở giữa hai điểm chân thành, chân thành khởi đầu 
và chân thành cùng đích, mọi vật biến dối chuyển hóa, thăng tiến theo qui 
luật biến dịch, chứ không có đứng yên, tĩnh chỉ. Nếu không có chân thành, 
thì không có sáng tạo; do đó chẳng có vật nào hết. Đây là một chân lý thuộc 
Hình nhĩ thượng (Siêu hình) của Nho giáo. 

Ö chiều kích con người (qui mô nhỏ) thì cũng phải có chân thành mới có 
một công trình tạo tác nào đó. Trong việc xây nhà, người muốn xây phải có 
chân thành mới có quyết tâm tìm kiếm vật liệu và kết hợp các vật liệu để tạo 
nên căn nhà. Trong việc trồng cây, người muốn trồng phải có chân thành mới 
đi kiếm hạt giống rồi gieo trồng, chăm sóc để trở nên một cây lớn. Nếu chỉ có 
dối trá, người ta không thể xây được nhà, trồng được cây. Như vậy, ngay trong 
phạm vi bé nhỏ là công việc của con người, nếu không có chân thành không 
có gì được thành tựu, và không có vật nào hết. 

Đức chân thành quan trọng như thế, cho nên bậc quân tử luôn luôn quí 
trọng chân thành, cho chân thành là mục tiêu trong việc tu thân. 

Tuy nhiên, xét cho rốt ráo, muốn trở nên chân thành, con người phải làm 
những gì? Tử Tư đã trả lời cho câu hỏi này như sau: 
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“Thành giả, phi tự thành kỷ nhi dĩ dã, sở dĩ thành vật dã.”: Chân thành, 
không phải tự mình thành tựu lấy mình mà thôi, lại cốt là phải tác thành cho 
mọi vật nữa. 

Tử Tư cho rằng tự thành tựu lấy mình chỉ đạt một phần của chân thành; 
hay là chân thành chưa trọn vẹn. Người ta có thể nghĩ, nói, và làm những 
điều thiện, hoặc ra công bố thí cho mọi người; nhưng nếu người ta chưa giúp 
cho người khác trở nên chân thành, chưa làm cho mọi vật ở quanh mình nên 
hoàn hảo, thì vẫn chưa được gọi là chân thành hoàn toàn. 

Ỏ trong Tân Ước, Đức Giêsu truyền cho các môn đệ: “Hãy đi khắp cả thiên 
hạ rao giảng Tìn Mừng cho mọi loài thụ tạo.” (Mareô: 16, 15). Để cho mọi 
người, mọi vật được nên tốt, chứ không phải chỉ có làm cho riêng mình nên 
tốt (độc thiện kỳ thân). Trong chiều hướng này, có thần học gia đã cho rằng 
người ta không thể vào nước Trời một mình. Trong quan điểm đó, đạo Nho và 
Công giáo đã gặp gõ nhau. 

Để thêm sáng tỏ, Tử Tư phân tích rõ hơn: “Thành kỷ, nhân dã; thành vật 
trí dã; tính chi đức dã; hiệp ngoại nội chi đạo dã. Cố thời thố chỉ nghĩ dã.” 
Chúng ta sẽ chia đoạn văn này ra thành từng phần để tìm hiểu cho thấu đáo. 

- “Thành kỷ nhân dấ”: Thành tựu cho mình là đức nhân. 


Đức nhân ở trong văn mạch này cần được hiểu theo nghĩa cao nhất trong 
triết Nho. Trong Khổng môn, Khổng tử tùy theo trình độ của đệ tử mà cho 
một định nghĩa, một bài học tương xứng. Cũng một chữ nhân (4=), đối với 
Phàn Trì, Trọng Cung, Tử Trương, Khổng tử dạy nỗi người một khác, tùy 
theo tâm tính, chí hướng của họ. Riêng đối với Nhan Hồi, cao đệ số một trong 
Khổng môn, Khổng tử dạy: “Khắc kỷ phục lễ vi nhân”: Chinh phục lấy mình, 
theo thiên lý là nhân. 

Như vậy, kết hợp cả câu của Tử Tư “Thành kỷ vi nhân” ỏ trên với câu của 
Khổng tử ở đây, chúng ta được: thành kỷ = khắc kỷ phục lễ; nghĩa là: Thành 
tựu cho mình là chinh phục lấy mình và theo thiên lý. 

- “Thành vật trí đẩ”: Tác thành (thành tựu) cho mọi vật là đức trí. 

Chữ trí có thể được tách ra để tìm nghĩa lý cho rõ rệt. Trí (4?) gồm bộ thỉ ( 
%): mũi tên; và chữ khẩu (#œ): miệng nói. Cả hai chữ kết hợp lại có nghĩa là: 
dùng miệng nói như một mũi tên đi tới đích. Như thế, trí có nghĩa là thông 
suốt, thấu hiểu sự lý. 

Ỏ đây, trí là dùng miệng nói để thành tựu cho vật. Trong Hán tự, chữ vật 
(3) chỉ chung các loài trong trời đất. Giống loài gần mình (kÿ) nhất là loài 
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người hay tha nhân (người khác). Vậy nghĩa gần nhất của hai chữ “thành 
vật trong văn mạch ở đây là làm cho người khác được thành tựu; sau đó nói 
đến tác thành cho các giống loài khác như: khoáng vật, thực vật, động vật. 
Nhưng dù sao thì việc tác thành khoáng vật, thực vật, động vật xét cho cùng 
cũng là để phục vụ loài người. 

- “Tính chi đức dấ”: Công năng của tính. 

Tử Tư cho biết đức nhân và đức frí là công năng của bản tính con người 
(tính chi đức dã). Bản tính con người tức là thiên mệnh (Thiên mệnh chỉ vị 
tính). Trong Thiên mệnh có năng lực nhân và năng lực trí. 

Năng lực nhân là năng lực qui tâm, là khuynh hướng hướng nội, đi vào con 
đường bên trong, cũng gọi là con đường nội tâm (nội chỉ đạo) để thành tựu 
cho mình (thành kỷ). 

Năng lực trí là năng lực hướng ngoại, là khuynh hướng ởi ra con đường 
bên ngoài (ngoại chi đạo) để thành tựu cho người khác và tác thành cho thiên 
nhiên (thành vật). 

- Hiệp ngoại nội chi đạo: Kết hợp đạo lý cả trong lẫn ngoài. 

Muốn trở nên bậc chí thành (thánh nhân) người tu thân theo đạo Nho cần 
phải biết kết hợp đạo lý cả trong lẫn ngoài. 

Nói cho rõ hơn, đạo thống Nho giáo, mà đại biểu là Tử Tư, chủ trương: 
ngoài việc quay trở lại lòng mình để thành tựu đức nhân, con người tu thân 
theo đạo Nho phải trở ra bên ngoài thành tựu đức trí để giúp đỡ tha nhân trở 
nên chân thành. Con đường bên ngoài này, ngoài việc dạy dỗ đạo lý, còn phải 
lo ổn định xã hội bằng một nền chính trị kinh tế để tha nhân được ấm no (có 
thực mới vực được đạo). Con đường kết hợp nội ngoại này chính là đạo “nội 
thánh ngoại vương” của Nho giáo. Đó cũng chính là đạo Trung dung. Nói theo 
Dịch lý thì hướng nội và hướng ngoại là qu1 luật “nhất hạp nhất tịch” (một 
đóng một mở). Có đóng mà không mở hay có mở mà không đóng, đều chết. Có 
hướng nội mà không hướng ngoại, hay có hướng ngoại mà không hướng nội, 
thì đạo lý không thông, con đường đến chân thành sẽ thất bại. 

Các nước Đông phương nằm trong ảnh hưởng của Nho giáo (Hoa, Việt, 
Nhật, Hàn), vào thế kỷ 18, 19, sở dĩ bị thua sút Tây phương, dân chúng nghèo 
đói, nguyên nhân chính cũng là vì đã không hoàn thành được yêu cầu của đạo 
Nho chính thống. Yêu cầu của đạo Nho chính thống, như chúng ta đã biết ở 
đây, là sự kết hợp đạo lý cả trong lẫn ngoài (hiệp ngoại nội chi đạo). Trong khi 
đạo Nho hương nguyện chú trọng về lễ nghi hình thức, câu nệ những chi tiết 
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vụn vặt, làm ngưng trệ đà tiến hóa' thì đạo Nho chính thống chủ trương lo 
cho dân giàu nước mạnh (thứ, phú, giáo) bằng con đường hướng ngoại, song 
song với con đường hướng nội, phát triển đạo tâm. 

Trong thực tế lịch sử, có người chỉ lo về nội tâm bỏ quên ngoại giới; có người 
chỉ lo hướng ngoại, lo kiếm cơm áo, tiện nghi, phú quí, bỏ quên nội tâm. 

Tuy nhiên, xét chung thì Đông phương cổ đại hướng nhiều về nội tâm mà 
bỏ quên ngoại giới, cho nên triết lý thì cao siêu mà đời sống vật chất thì thiếu 
thốn. 

Ngược lại, các nước Tây phương lại quá chú trọng về ngoại giới, dành năng 
lực để chinh phục vật chất quá nhiều. hậu quả là, sự thừa thải vật chất đã 
đưa con người tới một nền văn minh trục vật (đuổi theo vật chất), đào sâu 
thêm dục vọng không đáy của con người. 

Trước sự xâm lăng của nền văn minh vật chất Âu châu vào Á-đông, nhiều 
người đã đổ tội cho đạo Nho, đổ tội cho Khổng tử là nguyên nhân của sự chậm 
tiến, sự kém cỏi, sự nghèo đói và suy nhược. Có biết đâu rằng, trên 2.000 năm 
nay, người Viễn Đông đâu có đích thực học được bài học của Nho giáo chính 
thống, đâu có biết kết hợp “ngoại nội chi đạơ”. 

- “Thời thố chỉ nghỉ: Tính liệu cho hợp thời để thích nghi. 

Thực tế lịch sử và con người trong thiên nhiên luôn luôn bị yếu tố thời gian 
chi phối. Chữ £hời trong câu “Thời thố chi nghỉ ö đây cũng giống như chữ thời 
trong câu “Quân tử nhỉ thời trung” ö chương 3. Chữ thời chỉ thời gian chuyển 
dịch của năm tháng tạo nên bốn mùa, tạo nên tuổi tác của con người và tạo 
nên thời thế trị hoặc loạn. Để có thể thành tựu cho mình, thành tựu cho người 
và tác thành cho vật, người quân tử phải biết linh động vận dụng cả hai đức 
nhân và trí (Nhân trước trí sau, hoặc trí trước nhân sau; nhân nhiều trí ít 
hoặc trí nhiều nhân ít), đồng thời linh động cả trong việc kết hợp đạo lý trong 
ngoài (khi thì ngoài trước trong sau, khi thì trong trước ngoài sau, khi thì 
trong ngoài diễn tiến đồng thời..). Nhân và trí đi với nhau có ý nghĩa tương 
tự như lời khuyên trong Tân Ước: “Hãy hiền lành như con bồ câu và khôn 
ngoan như con rắn.” Bồ câu tượng trưng cho đức nhân, con rắn tượng trưng 
cho đức trí vậy. 

Lĩnh động vận dụng nhân và trí là tính liệu cho hợp thời (thời thối. Có hợp 
thời mới có thể thích nghi với mọi tình huống bất thường của lịch sử, của 
cuộc đời. 

1 Ví dụ: căn cứ vào câu “thân thể phát phu, thụ ư phụ mẫu bất khả hủy thương” (Thân thể tóc da, 
nhận ở cha mẹ, không thể bị hư hại), các nhà Nho hương nguyện đã cố duy trì cái búi tóc, giữ móng 
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Nói cách khác, người quân tử theo đạo Trung dung trên đường đạt tới chân 
thành cần phải biết tùy nghi áp dụng hai lẽ “kinh quyền”. 

Nguyễn Du có nói trong truyện Kiều: 

Có khi biến, có khi thường, 
Có quyền nào phải một đường chấp kinh. 

Kinh là đạo lý dùng trong lúc bình thường. Quyền là đạo lý dùng trong lúc 
biến động. Đó là ý tứ của bốn chữ “Thời thố chỉ nghỉ”. 

“Thời thố chỉ nghỉ? không phải là lối sống tùy tiện xu thời, nhưng là sống 
theo thiên lý lưu hành mà không cố chấp. Khi bàn đến các đức tính của người 
xưa: Bá DI, Thúc Tề, Liễu Hạ Huệ... Khổng tử nói: “Ngã tắc dị ư thị, vô khả 
vô bất khả. - #4 8Ì #2+#,, 1T #&ZS*Ƒ. ”:Ta thì khác như thế, không có gì là 
nên, không có gì là chẳng nên.” (Luận ngữ: Vi tử, 8). 

Cũng trong chiều hướng này, Kinh Dịch viết: 


“Dịch chỉ vi thư dã bất khả viễn. Vĩ đạo dã lũ thiên, biến động bất cư, 
chu lưu lục hư. Thưóng há vô thường, cương nhu tương dịch, bất khả vi 
điển yếu, duy biến sở thích. - 3> %9 +.. T*J‡: Xuiắut,, 1š : 
##l£/&. BlikxIR. ĐT &#, BIE1S, E1 SE, "RE 
3Ã . ” (Sách Dịch không thể rời xa được, đạo dịch biến thiên luôn luôn, 
dời đổi không ngừng, xoay tròn sáu cõi, lên xuống không chừng, cứng 
mềm trao đổi; không thể là mẫu mực chắc chắn, chỉ có biến hóa để thích 
ứng.” 
(Hệ-từ hạ: 8, 1). 
Tuy nhiên, để có thể thích ứng được với sự biến hóa của đạo Dịch, tức vận 
dụng cho đạt bốn chữ “thời thố chỉ nghĩ, thì cần có “đạo tâm” là một thể bất 
biến để thích ứng với muôn biến vạn hóa của thế gian. (Dĩ bất biến ứng vạn 
biến.) 
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Cố chí thành vô tức. Bất tức tắc cửu; cửu tắc trưng; trưng tắc du viễn; 
du viễn tắc bác hậu; bác hậu tắc cao minh. 


Bí 


Bác hậu, sở dĩ tải vật dã; cao minh, sở đĩ phúc vật dã, du cửu, sở dĩ thành 
vật dã. Bác hậu phối địa; cao minh phối thiên; du cửu vô cương. Như thử 
giả, bất hiện nhi chương; bất động nhi biến; vô vi nhi thành. 


Thiên địa chi đạo, khả nhất ngôn nhỉ tận dã: kỳ vi vật bất nhị, tắc kỳ 
sinh vật bất trắc. Thiên địa chỉ đạo bác dã, hậu dã, cao dã, minh dã, du 
dã, cứu dã. 

2k⁄X. 3132 ý, 4#&#u. HHE#K%* 
Ä›: 4g o 

2 Xk*⁄., —-ij+> 7; 41.878. Ä#jtmm ^#, 
a a 

+. Ä BUY. 

2X&#®%:› —9+# , Z4 3# ¡ml : ñẾ› ÑG› ME › đế 
&› l8: M7äj§. 


Km phù thiên, tư chiêu chiêu chi đa, cập kỳ vô cùng dã; nhật nguyệt 
tinh thần hệ yên; vạn vật phúc yên. 
Kim phù địa, nhất toát thổ chi đa, cập kỳ quảng hậu. Tải Hoa nhạc nhỉ 


bất trọng, chấn hà hải nhi bất tiết; vạn vật tải yên. 
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Kim phù sơn, nhất quyền thạch chỉ đa, cập kỳ quảng đại, thảo mộc sinh 
chi; cầm thú cư chị, bảo tạng hưng yên. 


Kim phù thủy, nhất thược chi đa, cập kỳ bất trắc, nguyên, đà, giao, long, 
ngư, biết sinh yên; hóa tài thực yên. 

i2: “#?#X2> 4, 220,1” 
#SHXK>3+/£⁄X»”! “32⁄-#®#5? X+z‡z 
4b, 1 7 

SHx%#>z/17%%*#, ! #7, ‹ 

mm. .5s 

Thị vân: “Duy thiên chỉ mệnh, ô mục bất dĩ!” 

Cái viết: Thiên chỉ sở dĩ vi thiên dã: “Ô hô! Bất hiển! Văn Vương ch1 đức 
chi thuần.” 

Cái viết: Văn Vương chỉ sở dĩ vĩ Văn dã, thuần diệc bất dĩ. 


Hữu đệ nhị thập lục chương. 


Dịch nghĩa: 
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Vậy nên bậc chí thành không ngừng nghỉ (trong việc thành tựu chính 
mình và tác thành mọi vật). Không ngừng nghỉ thì lâu bền; lâu bền thì 
có hiệu nghiệm ở ngoài; hiệu nghiệm ở ngoài thì phổ cập ra xa; phổ cập 
ra xa thì rộng dày; rộng dầy thì cao cả sáng láng. 

Rộng dày cốt để chở mọi vật; cao cả sáng láng cốt để che cho mọi vật; phổ 
cập bền lâu cốt để tác thành mọi vật. Rộng dày thì sánh với đất; cao cả 
sáng láng thì sánh với trời; phổ cập bền lâu thì không giới hạn. Như thế 
ấy, không hiện ra mà vẫn tỏ rõ; không tác động mà vẫn tạo nên sự biến 
đổi; không làm mà cũng thành tựu. 


Đạo của trời đất, có thể dùng một lời mà tóm trọn hết: làm nên vật thì 
không hai (chỉ một đức thành), do đó sinh ra mọi vật không thể lường 
được (vô số). Đạo của trời đất thật là rộng rãi, dày dặn, cao cả, sáng láng, 
xa tắp, bền lâu. 

Kìa như bầu trời, [từ] một đám sáng sáng ấy, cho đến chỗ vô cùng của 
nó, mặt trời, mặt trăng và các vì sao đều treo vào đó; vạn vật được bao 
trùm trong đó. 
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Kìa như cõi đất, [từ] một dúm đất, cho đến chỗ rộng dày của nó thì chỏ 
cả ngọn Hoa sơn' mà không nặng; thu nhận sông biển mà không rò rỉ; 
vạn vật được chỏ trong đó. 


Rìa như núi, [từ] một nắm đá, cho đến chỗ rộng lón của nó, thì cây cối 
đều mọc ở đó, cầm thú sống ở đó, kho báu dấy lên ở đó. 


Kìa như nước, [từ] một gáo nhỏ, đến chỗ không đo lường được của nó, 
thì loài giải, loài sấu, loài thuồng luồng, loài rồng, loài cá, loài ba ba đều 
sinh ra ở đó; của cải được sinh lợi ở đó. 

Rinh Thi rằng: “Chỉ riêng có linh lực của Trời, ôi, hoà mục chẳng thôi!” 
Bèn nói: “Cái mà Trời sở đĩ gọi là Trời: Ô hô! Không hiện ra! Cái năng 
lực của Văn Vương mới là thuần thục.” 

Bèn nói: “Cái mà Văn Vương sở dĩ gọi là Văn, cũng thuần thục chẳng 
thôi.” 

Trên đây là chương thứ hai mươi sáu. 


BÌNH GIẢI: 


Trong chương 24, Tử Tư nói: “Chí thành như thần”: Bậc chí thành như 
thần linh. Có nghĩa là: con người khi tu thân đến độ chân thành hết mức thì 
có sự hiểu biết và có năng lực như thần linh, không còn bị lệ thuộc vào không 
gian và thời gian như người thường nữa. 

Trong chương 25, Tử Tư lại cho rằng đức thành có hai phương diện là: 
“thành kỷ' (tự thành tựu cho mình) và “thành vật” (tác thành cho mọi vật). 

Bây giờ, sang chương 26, ông nói: “Chí thành vô tức” bậc chí thành không 
ngừng nghỉ. Có nghĩa là: bậc chí thành không ngừng tự thành tựu cho mình 
và không ngừng tác thành vạn vật. Bởi vì không ngừng nghỉ, cho nên đức 
thành của thánh nhân có hiệu nghiệm và tạo nên kết quả sâu xa trong cõi 
nhân sinh. 

Trong chương này, Tử Tư bàn về hiệu nghiệm của đức thành nơi thánh 
nhân, và so sánh công nghiệp của thánh nhân với công năng của trời đất. 

Chúng ta nên nhớ rằng phàm nhân hành động với thân thể, với tay chân, 
cho nên cần ngơi nghỉ. Còn đối với bậc thánh nhân (chí thành), các ngài hành 
động không hẳn là phải dùng tay chân, cho nên các ngài có thể hành động 
liên tục không ngừng nghỉ. Thánh nhân hành động bằng năng lực tỉnh thần 
1 Hoa sơn, hay Hoa nhạc, tên một ngọn núi ở Thiểm Tây, phía nam huyện Hoa Âm (Trung quốc). 

Hoa sơn là một trong năm ngọn núi danh tiếng ở Trung quốc (Ngũ nhạc). Đó là: Trung nhạc Tung 


sơn, Đông nhạc Thái sơn, Tây nhạc Hoa sơn, Bắc nhạc Hằng sơn và Nam nhạc Hành sơn. 
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bởi vì các ngài có khả năng như thần linh (chí thành như thần); do đó, với 
thần trí siêu phàm, thánh nhân có thể phát tỏa những linh lực siêu nhiên để 
cảm hóa vạn vật. 

Kinh Dịch, trong quẻ Hàm nói: “Thiên địa cảm, nhỉ vạn vật hóa sinh; 
thánh nhân cảm nhân tâm, nhi thiên hạ hoà bình. - X3b#Än #342, # 
# wn X T4ø»Ƒ !” (Trời đất cảm ứng mà muôn vật sinh thành biến hóa; bậc 
thánh nhân cảm ứng với lòng người mà thiên hạ được hoà bình.) 

Trời đất tức là hai nguồn năng lực siêu việt càn khôn, triển khai thành hai 
luồng khí năng âm dương, cảm ứng với nhau, tuy vô hình nhưng nhờ đó mà 
vạn vật sinh sôi nảy nở. 

Ví dụ: vào mùa xuân, dương khí từ trời hạ giáng, âm khí từ đất thượng 
thăng, cảm ứng giao hoà với nhau, thổi sức sống vào vạn vật, nhờ đó cây cối 
đâm chồi nảy lộc, trăm hoa đua nở, mọi người, mọi vật được thư thái. 

Cũng tương tự như vậy, vì có tình thắm thiết với con người, vì có khả năng 
“thành vật nằm trong đức thành, bậc thánh nhân có thể cảm ứng với lòng 
người; các ngài có thể tác động đến xã hội làm cho xã hội dần dần ổn định. 

Trong thực tế thì hiếm có thánh nhân, nhưng cứ có hiền nhân quân tử sống 
trong một địa phương nào đó thì tương đối nơi đó cũng có một bầu khí tốt đẹp 
khác thường. Đông chu liệt quốc đã từng nói đến nơi ở của hiền nhân Kiển 
Thúc; Tam quốc chí đã từng nói đến nơi ở của hiền nhân Gia Cát Lượng, khi 
các ông chưa ra khỏi lều tranh. Phong cách và đạo đức của các ông đã ảnh 
hưởng tới những nông dân chất phác trong vùng, khiến cho khách lạ qua lại 
phải kinh ngạc. 

Đó là mới nói tới bậc hiền nhân, quân tử. Một khi trở nên thánh nhân, 
người ta có thể làm được những việc kinh thiên động địa. Thánh nhân là thần 
linh tại thế (chí thành như thần), vì thế các ngài có thể vận dụng động năng 
của Thái Cực để dời núi lấp biển. 

Trong Tân Ước, sau khi lên tiếng làm cho cây vả đang tươi tốt hóa ra chết 
khô, Đức Giêsu nói với các môn đệ: “Tôi bảo thật anh em, nếu anh em tin và 
không chút nghỉ nan, thì chẳng những anh em làm được điều tôi vừa làm cho 
cây vả, mà hơn nữa, anh em có bảo núi này: “Dời chỗ đi, nhào xuống biển! £hì 
sự việc sẽ xảy ra như thế” (Matthêô: 21, 21). 

Như thế, lòng tin mãnh liệt đã tạo nên sức mạnh phi thường. Dĩ nhiên, chỉ 
có bậc thánh nhân (chí thành) mới có lòng tin đó. 

Kinh Dịch cũng đã vạch ra đường lối để cho người quân tử trở nên thánh 
nhân: “Thiên hành kiện, quân tử dĩ tự cường, bất tức - X111š,8-†vA l i*,Z8,.. ” 
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(Trời hành động rất mạnh mẽ, người quân tử cũng làm cho mình mạnh lên 
không ngừng nghỉ.) (Quẻ Thuần Kiền: Đại tượng truyện). 

Dĩ nhiên, mạnh ở đây không phải là động năng của tay chân, là sức lực 
võ biển, mà là động năng tinh thần, khuếch trương những đầu mối của điều 
thiện không ngừng nghỉ để tác thành mọi người, mọi vật. 

Bằng suy tư minh triết và bằng tri giác tâm linh, Tử Tư đã phác họa ra 
những bước diễn tiến kế tiếp do hành động không ngừng nghỉ của bậc chí 
thành như sau: 

- Lâu bền (cửu): 

Hành động không ngừng nghỉ sẽ tạo nên một kết quả choán cả không gian 
và thời gian. Lâu bền (cửu) chỉ đến một thực tại trường tôn trong không gian 
và thời gian. 

- Hiệu nghiệm ở ngoài (trưng): 

Một kết quả đã trở thành thực tại trường tồn tức là một hiện tượng tích tụ 
hữu hình để mọi người có thể thấy được. 

- Phổ cập ra xa (du viễn): 

Một thực tại hữu hình có thể thấy được ắt mỗi ngày một phát triển choán 
chỗ trong không gian càng ngày càng xa. 

- Rộng dày (bác hậu): 

Choán chỗ càng ngày càng xa thì sẽ đạt tầm mức rộng dày bao la. 

- Cao cả sáng láng (cao minh): 

Rộng dày ở đây là kết quả của công năng thánh nhân cho nên có tính siêu 
việt như khí, như sắc, phát tỏa quang huy, vì thế cao cả sáng láng. 

Những tính chất như rộng dày (bác hậu), cao cả sáng láng (cao minh), và 
phổ cập bền lâu (du cửu) của công năng thánh nhân không phải là công trình 
của phàm nhân, do đó không giới hạn trong phạm vi gia đình, xứ sở nào. 
Công năng thánh nhân cũng là công năng thần linh (chí thành như thần), 
cho nên có sức che chở mọi vật và tác thành mọi vật. 

Bởi vì thánh nhân đã đứng trong hàng Tam Tài: Thiên Địa Nhân, do đó 
công năng rộng dày của thánh nhân có thể sánh với đất (năng lực khôn chỗ 
vạn vật); công năng cao cả sáng láng của thánh nhân có thể sánh với trời 
(năng lực càn che vạn vật). Sánh với trời đất (năng lực càn khôn), cho nên 
công năng thánh nhân cũng như công năng trời đất, phổ cập bền lâu không 
giới hạn, xuyên suốt không gian và thời gian vô tận. 

Công năng thánh nhân tuy không hiện diện đồ sộ như những công trình 
của phàm nhân (Kim tự tháp, Vạn lý trường thành...), nhưng vẫn tỏ rõ trong 
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những cơ chế của xã hội loài người. Chúng ta có thể kể đến một vài ví dụ nhỏ, 
như Hội Chữ Thập đỏ và Hội Trăng lưỡi liềm đỏ. Đó là những cơ quan lo về 
nhân đạo, bác ái phục vụ khắp nơi trên thế giới không phân biệt chế độ chính 
trị, tôn giáo, được mọi người hưởng ứng, qui tụ được biết bao người hảo tâm, 
đã cứu giúp được vô số người khỏi cảnh khốn cùng, đau thương. Những cơ 
quan từ thiện đó chính là kết quả to lớn của công năng thánh nhân trong quá 
khứ. Nếu không có các thánh nhân đời trước đã dày công thuyết minh, đem 
cả đời mình ra để giải bày đức nhân ái, đức từ bi... làm sao ngày nay nhân loại 
có được những tổ chức phục vụ vô vị lợi như thết 

Những công năng thánh nhân tuy không thể hiện ra hình tượng, nhưng 
là những linh lực bất tận cho nên có sức biến đổi, hoán cải sâu xa, các ngài 
không động tay chân làm mà vẫn thành tựu. (Bất hiện nhi chương, bất động 
nhi biến, vô vi nhi thành). 

Các ngài không làm như phàm nhân nhưng không phải là chẳng làm gì. 
Trong ý nghĩa này, Lão Tử đã từng nói trong Đạo đức kinh: “Vô vi nhĩ vô bất 
vi? (Không làm mà không phải chẳng làm.) Hành động của thánh nhân cũng 
tương tự như hành động của trời. Không ai thấy trời làm gì hết, không nghe 
trời nói gì hết, thế mà “Bốn mùa chuyển vần, trăm vật sinh sô? (Tứ thời hành 
yên, bách vật sinh yên - vqt‡{T75. #1+§.. - Khổng tử: Luận ngữ, Dương 
hóa, 18). Như vậy, cái vô vi của thánh nhân lại là hành động cao siêu vô cùng. 
Vì thế, Liệt tử trong Xung hư chân kinh đã nói: “Chí vi vô v?: Hoạt động hết 
mức ấy là vô vi.! 

Vì thánh nhân có thể sánh với trời đất, cho nên Tử Tư đã chuyển suy tư 
minh triết của mình từ đạo của thánh nhân sang đạo của trời đất. 

Ông nhận thấy rằng đạo của trời đất làm nên vật thì không hai (kỳ vi vật 
bất nh)), tức là chỉ duy một đức thành thôi mà trời đất có thể triển khai nên 
vật; từ một đức thành có linh lực vô biên đó, muôn vật được hóa sinh vô vàn 
vô số (kỳ sinh vật bất trắc). 

Sau đó, Tử Tư dùng lại đúng những chữ mà ông đã dùng khi nói về đạo của 
thánh nhân : rộng rãi (báo, dày dặn (hậu), cao cả (cao), sáng láng (minh), xa 
tắp (du), bền lâu (cửu). Như thế, Tử Tư muốn diễn giải rằng đức thành của 
đạo trời đất và đức ¿hành của thánh nhân (bậc chí thành) là một. Vậy muốn 
kiểm chứng đạo của thánh nhân, Tử Tư mời gọi chúng ta trước hết kiểm 
chứng lại đạo của trời đất. 


1 Khoa Vật lý có thể cho một ví dụ: khi một cánh quạt quay với tốc độ thật cao thì không còn nhìn 
thấy nó nữa. 
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Rìa như bầu trời, nhìn lên chỉ thấy một đám sáng sáng trong tầm mắt mỗi 
người, nhưng nếu chiêm nghiệm lâu thì biết rằng nó vô cùng bao la, mặt trời, 
mặt trăng và muôn sao đều treo lơ lửng trong đó. Nếu chúng ta có đi khắp 
mặt đất với ngàn vạn dặm xa thì vẫn thấy mặt đất nằm trong vùng bao bọc 
của bầu trời. 

Kầa như cõi đất, nhìn xuống dưới chân, chỉ thấy căn bản là một dúm đất 
bụi, nhưng cứ đi xa vẫn thấy đất ấy được nhân lên mãi. Nó rộng dày đến 
nỗi chở cả ngọn Hoa sơn và vô số dãy núi khác mà không thấy nặng. Chẳng 
những thế, bao nhiêu sông, hồ, biển cả đều nằm trong cõi đất mà nước không 
hề bị thoát đi đâu. Cõi đất chính là ngôi nhà cho vạn vật trú ngụ. 

Rìa như núi cao sừng sững, căn bản chỉ là một nắm đá, thế mà nhân rộng 
ra thì thế gian này có biết bao nhiêu dãy núi; trong đó có muôn vàn cây cối, 
thú vật, chim muông, và có cả vô số kho báu gồm các loại: kim cương, vàng, 
bạc, ngọc, sắt, kẽm, đồng, chì... 

Kìa như nước, căn bản chỉ là một gáo chất lỏng, thế mà nhân rộng ra, nước 
bao la tràn ngập sông, biển, hồ, ao.. mênh mông, bát ngát. Trong đó có vô số 
loài thủy tộc lớn nhỏ cư trú như: giải, sấu, thuông luồng, rồng, cá, ba ba... từ 
kho tàng hải sản, các ngư dân đã thu được bao nhiêu là của cải, phẩm vật để 
nuôi người. 

Tử Tư đã dùng bầu trời, cõi đất, núi non, sông biển để diễn tả những khả 
năng rộng rãi, dày dặn, cao cả, sáng láng, xa tắp, bền lâu của đạo trời đất. 
Tất cả những khả năng đó đều xuất phát từ đức thành. Nhưng đức thành ấy 
do đâu? 

Để trả lời cho câu hỏi tiểm tàng trong tâm tư mọi người đó, Tử Tư không 
muốn độc đoán đưa ra ý kiến chủ quan của mình. Ông đã viện dẫn một câu 
trả lời theo truyền thống dân gian, đúc kết tư duy, cảm nghiệm của cổ nhân. 
Câu ấy được trích dẫn từ kinh Thi như sau: “Duy thiên chỉ mệnh, ô mục bất 
dĩ? 

Chữ mệnh ở đây không có nghĩa như chữ mệnh trong câu “cư đị đĩ sĩ mện”” 
(sống đơn sơ để đợi phận sự Trời trao cho). 

Chữ mệnh ở đây không phải là số mệnh (cái phần con người gặt hái do luật 
nhân quả). 

Chữ mệnh ö đây không phải là mệnh lệnh áp đặt. 

Chữ mệnh ở đây thực ra chính là chữ mệnh trong câu “Thiên mệnh chỉ vị 
tính”, nhưng ý nghĩa có một qui mô to lớn, bao la hơn. Trong văn mạch của 
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câu Kinh Thi trên, mệnh là cái phần mà vũ trụ vạn vật (bao gồm bầu trời, cõi 
đất, núi non, sông biển...) nhận được từ trời. 

Chữ thiên trong câu Kinh Thị trên không có nghĩa như chữ thiên ởi với 
địa (trời đi với đất), vẫn được hiểu là năng lực càn hợp tác với năng lực khôn. 

Chữ £hiên ở đây là trời theo nghĩa phổ thông dân gian trong Kinh Thị, chỉ 
Tuyệt đối thể (tiếng của triết học), Đấng Toàn Năng (tiếng của tôn giáo), chỉ 
Vô Cực (chữ của Chu Liêm Khê), là Thực tại vô thanh, vô khứu, vô phương 
sở, vô hình trạng, vô thủy, vô chung, bất sinh, bất diệt. 

Vậy chữ thiên và chữ mệnh ở đây chỉ linh lực, linh năng vô biên huyền 
diệu của Trời (Vô cực), chính linh lực, linh năng này xuất phát thành Thái 
cực để rồi triển khai thành lưỡng nghi (càn khôn). Linh lực, linh năng này 
là một thực lực vô biên, huyền diệu, siêu việt và hoà mục bất tận (ô mục bất 
đĩ!. Linh lực, lĩnh năng này hoà mục vì có sức hoà đồng, chịu đựng vạn vật. 
Về điểm này, Lão tử viết: “Hoà kỳ quang, đồng kỳ trần: hoà cùng ánh sáng, 
đồng cùng bụi bặm” (Đạo đức Kinh: chương 4). 

Cũng tương tự như người cha, người mẹ chịu đựng hoà mục với những 
đứa con của mình thế nào, thì Trời cũng chịu đựng, hoà mục với vạn vật như 
vậy. Linh lực, linh năng ấy hoà mục, hoà mục chẳng thôi! Vì hoà mục không 
ngừng cho nên mệnh của Trời đã che chở, ôm ấp, nuôi nấng vạn vật (tải vật, 
phúc vật, thành vật). Hoà mục là sự nhân từ vô lượng diễn theo ngôn ngữ 
loài người. 

Bởi vì Trời là Tuyệt đối thể, là Thực tại vô đối, do đó không hiện ra hình 
tượng. Hiện ra hình tượng cho mọi người xem thấy tức là đi vào không gian 
và thời gian. Đã vào không gian và thời gian thì Tuyệt đối thể hóa thành 
Tương đối thể rồi còn đâu! Cho nên Kinh Thi nói: “Thiên chỉ sở dĩ vi thiên đã: 
ô hô! Bất hiển!” (Cái mà Trời sở dĩ gọi là Trời: ô hô! Không hiện ra!) 

Đó là lý do tại sao không ai thấy Trời ở đâu cả! Vì không trông thấy Trời ở 
đâu, cho nên từ khi có loài người đến giờ biết bao người đã nói ngang nói dọc 
về Trời, người bảo có, kẻ bảo không. Trước biết bao sự bàn tán ngược xuôi, tôn 
kính có, lộng ngôn có, mà Trời vẫn lặng thinh. Điều đó càng chứng tỏ rằng 
đức hoà mục của Trời sâu xa biết chừng nào! (Ô mục bất độ. 

Thế là, từ đạo của thánh nhân, Tử Tư bàn sang đạo của trời đất; từ đó, ông 
lại nói sang mệnh của Trời và cuối cùng thì nói thẳng về Trời. 

Tuy nhiên, nói đạo của thánh nhân có thể sánh với đạo của trời đất, thì ai 
có thể là đại biểu cho các bậc thánh nhân trong cõi người ta? 
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Vào thời của Tử Tư, cuối Xuân Thu sang Chiến quốc (khoảng thế kỷ 5 
trước Công nguyên), quả thật không có ai xứng đáng mang danh hiệu thánh 
nhân. Trong Nho giáo, người được các đệ tử tôn là thánh nhân duy có một 
mình Khổng tử, nhưng chính Khổng tử lại không nhận. Ngài chỉ tự nhận 
mình là người “tín nhi hiếu cổ”. Vậy Tử Tư phải trưng dẫn một người mà dân 
gian Trung Hoa thời thượng cổ có truyền thống tôn là bậc thánh: đó là Văn 
Vương (thế kỷ 12 trước Công nguyên). 


Kinh Thư đã từng nói về Văn Vương: 


“Thượng thiên chỉ tải, vô thanh vô xú, nghỉ hình Văn Vương, vạn 
bang tác phu - }K> 3⁄4. #&#*2@§. lÁ72% +. 3%‡41?2'#. ” (Sự 
che chở của trời cao, không tiếng không hơi, nên hình Văn Vương, muôn 
nước tin tưởng.) 

(K¡nh Thị: Đại nhã, 3) 


Thế là dân chúng đã xem Văn Vương như hiện thân của Trời. 

Ở đây, Tử Tư trưng dẫn lời Kinh Thi: “Văn Vương chỉ đức chỉ thuần": Đức 
của Văn Vương thuần thục. Thuần thục là ôn hoà, nhẫn nại, tốt lành từ trước 
đến sau. Vì có đức thuần thục, cho nên tương truyền Văn vương tuy bị vua 
Trụ giam cầm ở ngục Dữu Lý 7 năm mà không oán giận, không có ý soán 
nghịch. Việc vua Trụ bị thua về tay Vũ Vương sau này là do nhà Ân đến hồi 
mạt vận, dân chúng đều oán ghét. 

Tử Tư có ý đem đức thuần thục của bậc thánh nhân Văn vương so sánh với 
đức hoà mục của Mệnh Trời như là một mẫu mực cho những người muốn trỏ 
nên thánh nhân được soi chung. Cái mà Văn Vương sở dĩ gọi là Văn, tức là 
đẹp đẽ về mọi mặt, đó là ngài thuần thục chẳng ngừng, không xa Mệnh Trời. 
Trời thì hoà mục, Văn Vương thì thuần thục. Đạo của thánh nhân cũng như 
đạo của Trời vì chân thành hết mức cho nên không ngừng nghỉ. 

Một đám sáng sáng, nếu nhân gấp lên thì trở thành bầu trời bao la. Một 
dúm đất bụi, nếu nhân gấp lên, trở thành cõi đất mênh mông. Một nắm đá, 
nếu nhân gấp lên, trở thành dãy núi. Một gáo nước, nếu nhân gấp lên, trở 
thành sông biển. Cũng tương tự như vậy, với các mối lành nơi mình, nếu mở 
rộng ra, phàm nhân có thể trỏ thành thánh nhân. Do đó, Mạnh Tử mới nói: 


“Phàm hữu tứ đoan ư ngã giả, tri giai khuếch nhi sung chi hỹ, nhược 
hỏa chi thủy nhiên, tuyển chi thủy đạt. Cẩu năng sung chỉ, túc đĩ bảo tứ 
hải; cẩu bất sung chỉ, bất túc dĩ sự phụ mẫu. - JL7 932*34\ 3. #nif 
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lhín L>®&, 3k3 18/4, # > dit. 3j/EXÈ,. RVAIEwWj: 3) 
%3 4X #)#24\®.. ” Đã có bốn đầu mối - thương xót, hổ thẹn, 
khiêm nhượng, phải quấy - ấy nơi ta, biết mở rộng ra cho sung mãn, thì 
giống như lửa bắt đầu cháy lên, suối bắt đầu lưu thông. Ví bằng làm cho 
sung mãn thì đủ để giữ gìn bốn biển; ví bằng chẳng làm cho sung mãn 
thì không đủ phụng sự cha mẹ.) 


(Mạnh tử: Công Tôn Sửu thượng, 6). 


Biết khuếch sung các đầu mối của việc lành đến vô tận, phàm nhân trở nên 
thánh nhân. Trái lại, người ta chỉ là kẻ tiểu nhân tầm thường mà thôi. 


Kết luận về chương 26 này, cụ Phan Bội Châu đã có nhận xét về những suy 
tư minh triết của Tử Tư như sau: “Triết học ở Trung Dung, đến như bài này 
thiệt phát minh những điều mà Đức Rhổng tử chưa hề nói tới.” 


1 
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CHƯƠNG XXVII 


“` ố. JK ñ #1); 9Ã 38T X . lế 
4# k3 ! =1; Su =+ › ###t,. An44Í1T7.. 
"mẽ 
tt z8 ƒ 06H m:š KH, & 8 kứn 8ñ“, tàn HH 
ii J8 › iÑGínm‡rấ{: 3v) #3. 
tt # LT®Sễ, TT S4. BI, jÄš RA: 
5] #& ii , 3# x3. 

#‡H: ” #WWM H3, y\KX*-#.” 

1 sg . °s° 


Đại tai thánh nhân chỉ đạo! Dương dương hồ, phát dục vạn vật; tuấn, 
cực vu thiên. Ưu ưu đại tai! Lễ nghĩ tam bách, uy nghĩ tam thiên. Đãi 
kỳ nhân nhi hậu hành. Cố viết: Cẩu bất chí đức, chí đạo bất ngưng yên. 


Ñ#t ! 


ụ 


Cố quân tử tôn đức tính, nhi đạo vấn học; trí quảng đại, nhi tận tỉnh vi; 
cực cao minh, nhi đạo Trung dung; ôn cố nhi tri tân; đôn hậu dĩ sùng lễ. 


Thị cố cư thượng bất kiêu; vi hạ bất bội. Quốc hữu đạo, kỳ ngôn túc dĩ 
hưng; quốc vô đạo, kỳ mặc túc dĩ dung. 
Thi viết: “Ký minh thả triết; dĩ bảo kỳ thân.” Kỳ thử chỉ vị dư. 
Hữu đệ nhị thập thất chương. 
Dịch nghĩa: 


Đạo của thánh nhân lón lao thay! Mênh mang bát ngát, đạo ấy phát 
sinh và nuôi nấng vạn vật; cao lớn, đạo ấy lên đến tận trời. Tốt đẹp to tát 
thay! Có tới ba trăm thứ lễ nghĩ, ba nghìn vẻ uy nghĩ. Phải đợi có thánh 
nhân rồi đạo mới được thực hành sau. Cho nên có lời nói: Ví bằng chẳng 
có bậc đức hạnh tuyệt vời, thì đạo cao cả không thành tựu được. 

Cho nên người quân tử tôn trọng đức tính mà hướng đến việc học hỏi; 
suy cứu rộng rãi lón lao mà hiểu thấu đáo những điều tỉnh vi; lên đến 
chỗ cao cả sáng láng mà hướng đến mức trung dung; ôn lại điều cũ để 
biết những điều mói; dốc lòng nhân hậu để nâng cao điều lễ. 
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Vì vậy ở địa vị trên thì không kiêu căng; ở cấp dưới thì không phản bội. 
Nước có đạo, thì nói lời đủ để cho nước hưng thịnh; nước không có đạo, 
thì sự thính lặng đủ để dung thân. 


Kinh Thi nói: “Đã sáng suốt lại khôn ngoan, bảo vệ được thân mình.” Đó 
là nói như trên vậy. 


Trên đây là chương thứ hai mươi bảy. 


BÌNH GIẢI: 


Chương 26, Tử Tư đã bàn đến sự phổ cập của đạo thánh nhân và đạo trời 
đất, bởi vì cả hai là một. Sang chương 27 này, Tử Tư bàn về qui mô của đạo 
thánh nhân và nỗ lực của con người hướng tới thánh đạo, trong khi chờ đợi 
thánh đạo được thi hành. 

Mỏ đầu chương, Tử Tư đã mô tả qui mô thánh đạo bằng một lời tán thán: 
“Đại tai thánh nhân chi đạo! Dương dương hồ, phát dục vạn vật; tuấn, cực vu 
thiên: Đạo của thánh nhân lớn lao thay! Mênh mang bát ngát, đạo ấy phát 
sinh và nuôi nấng vạn vật, cao lớn, đạo ấy lên đến tận trời.” 

Lời tán dương này đã thể hiện quan điểm nhất quán của Nho giáo về vũ 
trụ nhân sinh. Trái lại, dưới mắt con người thì thường có sự ly cách. Trong 
lịch sử nhân loại, đã có nhiều người muốn tách rời con người ra khỏi Trời, ra 
khỏi thiên nhiên vạn vật. Họ muốn tạo ra một cái đạo riêng của con người, 
hiên ngang, kiêu hãnh, tự túc, tự tồn. Một cái đạo không có trời che đất chở 
như thế là một hình thức tự cô lập, cho nên không tồn tại được bao lâu; nhưng 
trước khi lụn tắt, nó đã gây nên đổ vỡ, chia rẽ, đau thương cho con người 
không ít. 

Trong truyền thống đã có từ lâu, Nho giáo quan niệm chỉ có một đạo chung 
cho vũ trụ vạn vật. Tùy theo qui mô và trình độ, đạo ấy có tên là thiên đạo, 
thánh đạo hay nhân đạo. 

Đạo của con người trong cõi Hình nhi hạ là nhân đạo (tam cương, ngũ 
thường, quân tử...). Thành tựu nhân đạo tiến lên bậc thánh nhân (chí thành), 
con người đứng trong hàng Tam Tài: Thiên-Địa-Nhân là thánh đạo. Ỏ trong 
hàng Tam Tài, thánh nhân tham gia vào năng lực của thiên địa (cần khôn) là 
thánh đạo trở thành thiên đạo. Thiên đạo thuộc về Thái cực, tiềm tàng trong 
Vô Cực (Tuyệt đối thể). 

Như thế, trong Nho giáo, con người không cô đơn; do đó không bao giờ có 
tình trạng buồn nôn (La nausée) như con người trong viễn tượng triết học 
hiện sinh của jean Paul Sartre. 

Qua đây, chúng ta mới thấy rằng nền minh triết Nho giáo là minh triết 
tương giao, gắn bó con người với nhau, gắn bó con người với thiên nhiên vạn 
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vật, gắn bó con người với Trời (Tuyệt đối thể). Trong Nho giáo không có chỗ 
đứng cho các thứ triết học duy: duy tâm, duy lý, duy nghiệm, duy linh... Triết 
học “duy” là triết học tự cô lập, ích kỷ, cho nên méo mó, khập khiễng, khiến 
con người bơ vơ, chán chường, tàn nhẫn, thác loạn... 

Trong Nho giáo, con người là con của Trời, là anh em với nhau (tứ hải giai 
huynh đệ), là thân hữu của thiên nhiên vạn vật. Con người là chỗ hội thông 
của hai chiều dọc và ngang. Về chiều dọc, với tâm linh, con người giao hội 
với Trời (Tuyệt đối thểhay Vô cực); với thân xác, con người giao lưu với thiên 
nhiên vạn vật... Về chiều ngang, với tinh thần và thân xác, con người liên hệ 
với mọi người trên mặt đất, từ hiện tại có thể hội thông với các thế hệ quá khứ 
và các thế hệ tương lai. 

Trong các chương trên, có lúc Tử Tư nói về thiên đạo, có lúc nói về nhân 
đạo, thánh đạo. Ở chương 27 này, Tử Tư qui kết nên một và gọi chung là đạo 
của thánh nhân (con người lý tưởng). Với câu “Dương dương hồ, phát dục vạn 
vật” thì thánh đạo chính là thiên đạo; với câu “Tuấn, cực vu thiên”, thì nói 
thánh đạo đạt tới thiên đạo! 

Chưa thấy nơi nào khác trong Tứ Thư, Ngũ kinh dùng đến những chữ có 
chiều kích to lớn, tuyệt vời như ở đây: “Ưu ưu đại tai! Lễ nghi tam bách, uy 
ngh1 tam thiên.” 

Bốn chữ “ưu ưu đại tai” đã nói lên qui mô vĩ đại và mức độ toàn thiện của 
thánh đạo. Tám chữ “Lễ nghĩ tam bách, uy nghĩ tam thiên” diễn tả hình thức 
biểu lộ rực rỡ, huy hoàng, long trọng của thánh đạo. 

Chữ “tam” là số 3: số biểu thị sự định hình. Sự vật được định hình trong số 
3. theo hình học Hy Lạp: qua 3 điểm không thẳng hàng, có thể định được một 
mặt phẳng. Cũng vậy, cái cây được định hình qua 3 thứ: rễ, thân, lá. 

Căn nhà được định hình qua ba bộ phận: nền, tường, mái... 

Chữ bách (trăm), chữ thiên (ngàn) chỉ sự phong phú đa dạng của hình thức 
thánh đạo thích ứng với thời gian và không gian. 

Như vậy, câu “Lễ nghĩ tam bách, uy nghi tam thiên” có nghĩa là, một khi 
thánh đạo xuất hiện thì có muôn vàn hình thức tốt đẹp, rực rỡ, huy hoàng 
thích ứng với các nền văn hóa của các dân tộc trải qua các thời gian, để đáp 
ứng nhu cầu vật chất và tinh thần của loài người trong các thế hệ. 

Thánh đạo tuy to tát, huy hoàng thật, nhưng nếu không có bậc thánh nhân 
chủ trì thì thánh đạo không thể triển khai và thi hành được. Do đó, Tử Tư 
nói: “Đãi kỳ nhân nhi hậu hành.” Chữ “kỹ” thay cho thánh đạo. “Kỳ nhân” là 
người của thánh đạo, tức thánh nhân. 
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*Đãi kỳ nhân” nghĩa là đợi thánh nhân xuất hiện, “nhi hậu hàn] nghĩa là 
sau đó đạo được thì hành. 

Câu này do Tử Tư nói, cho nên phải hiểu là thánh nhân xuất hiện sau Tử 
Tư. 

Nhưng tại sao phải có thánh nhân thì thánh đạo mới thi hành được? 

Về hình thể, chữ thánh (#) được kết hợp bởi 3 chữ: nhĩ (): cái tai, khẩu ( 
): cái miệng và vương (#): ông vua. 

Chữ nhĩ () và chữ khẩu (#œ) đặt trên nền chữ vương (#). 

Trong đạo lý Nho giáo, ông vua (vương) đúng nghĩa là con người quán Tam 
Tài (con người lý tưởng). Con người lý tưởng ấy có tâm nhĩ (cái tai tâm linh) 
để có thể nghe được lời thiên thu (thần âm) vọng về từ Trời và có tú khẩu (cái 
miệng chuyên nói điều tốt lành) để truyền đạt lời thiên thu cho nhân loại. Đó 
mới xứng đáng gọi là thánh. 

Vì vậy, phải có bậc thánh chủ trì thì thánh đạo mới thành hình và thi hành 
được. Do đó, Tử Tư đã đồng ý với một sấm ngôn trong dân gian rằng: “Cẩu bất 
chí đức, chí đạo bất ngưng yên.”: Ví bằng chẳng có bậc đức hạnh tuyệt vời, thì 
đạo cả không thành tựu được. 

Kinh Dịch nói: “Tại thiên thành tượng, tại địa thành hình. - EX%#. Œ 
3h79.” (Ö cõi siêu hình mới là dáng vẻ; ở cõi thế gian mới thành hình thể.) 
Thánh đạo vốn có trong cõi siêu hình, nhưng cần phải có thánh nhân xuất 
hiện mới đem đạo từ cõi siêu hình sang cõi hiện thực để cho mọi người theo 
đó thi hành. 

Sau khi bàn về thánh đạo, Tử Tư đã phác họa ra những bước cần thiết kế 
tiếp nhau để cho người quân tử có thể dần dần tiến lên bậc thánh nhân: “Cố 
quân tử tôn đức tính, nhi đạo vấn học; Trí quảng đại, nhi tận tỉnh vi; cực cao 
minh, nhi đạo trung dung; ôn cố, nhi tri tân; đôn hậu dĩ sùng lễ.” 

Chúng ta nên nhớ chỉ có người quân tử là người tương đối có đạo đức mới có 
thể dấn bước trên đường tiến lên bậc thánh nhân. Còn đối với những kẻ tiểu 
nhân, suốt đời chỉ chú tâm đến lợi, đến những điều vật dục, nghĩa là chỉ chú 
trọng tới yếu tố “địa” (giá trị vật chất) mà không bao giờ chú ý đến “thiên” (giá 
trị tinh thần), thì không có vấn đề thánh đạo. Nói theo Lão tử, thánh đạo chỉ 
làm cho họ cười to lên thôi! (đại tiếu chì). 

Xét về ngữ pháp, ở đây Tử Tư dùng rất nhiều động từ (verbe). Các từ: “tôn, 
đạo, trí, tận; cực, đạo, ôn, tri, đôn, sùng” đều là các động từ chỉ khả năng tiến 
hành: 
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tôn: tôn trọng. 
đạo: hướng đến. 
trí: suy đến cùng. 


tận: hiểu thấu. 

cực: lên đến. 

đạo: hướng đến. 

ôn: ôn lại. 

ETI: biết 

đôn: dốc lòng, ra sức. 
sùng: nâng cao. 

Để cho sáng tỏ hơn, chúng ta hãy thử tìm hiểu từng bước một. 

1. Tôn đúc tính: (Tôn trọng đức tính). 

Trước hết, người quân tử phải tôn trọng những đức tính sẵn có nơi mình, 
những đức tính đi kèm với thiên mệnh phát xuất từ thẳm sâu trong lòng 
người. Có tôn trọng mới chịu khó giữ gìn và phát huy thêm. Đó là những đầu 
mối lành làm cho người quân tử khác với tiểu nhân. 

2. Đạo vấn học: (Hướng đến việc học hỏi). 

Tôn đức tính mới là cái nền nhân bản. Người quân tử cần phải hướng 
đến việc học hỏi. Học hỏi đưa đến sự hiểu biết dồi dào sâu sắc. Học hỏi với 
thầy, với bạn. Thầy là những người có tuổi hơn mình, đi trước mình, có kinh 
nghiệm hơn mình. Bạn là những người sống trong hoàn cảnh khác mình; do 
đó có kinh nghiệm và cách ứng xử khác mình. Khổng tử đã từng nói: “Tam 
nhân đồng hành, tất hữu ngã sư yên.”: Ba người cùng đi, ắt có người làm được 
thầy mình. Đôi khi chúng ta còn phải học hỏi với người dưới mình nữa (Bất sỉ 
hạ vấn: Không cảm thấy xấu hổ khi phải hỏi người dưới mình.) 

3. Trí quảng đại: (Suy cứu rộng rãi lớn lao). 

Người quân tử cần phải vận dụng trí khôn để suy cứu đến những vấn đề 
rộng rãi lớn lao. Ví dụ: từ những hiện tượng thiên nhiên trước mắt, chúng ta 
suy tưởng về những thời xa xôi trong lịch sử loài người, mở rộng vũ trụ quan 
và nhân sinh quan, đưa ra những lý giải xác đáng. Đó là những vấn đề thuộc 
phạm vi triết học và khoa học. 

4. Tận tinh vi (Hiểu thấu đáo những điều tỉnh vi). 

Song song với việc suy cứu rộng rãi lớn lao có tính cách hướng ngoại, người 
quân tử lại cần hướng cái nhìn vào nội tâm con người, soi thấy những điều 
tinh tế, kín đáo thuộc phạm vi sinh hoạt tâm lý của chính mình và của người 
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khác. Bởi vì có hiểu thấu những miền sâu thắm của tâm hồn con người, nhận 
ra những điểm tế nhị của nó, chúng ta mới có thể tự cải thiện mình và giúp 
cải thiện người khác bằng cách giảm trừ những điều xấu hay thăng hoa 
những điều tốt. 

5. Cực cao minh: (Lên đến chỗ cao cả sáng láng). 

Trên đường tiến tới thánh đạo, bốn bước trên đều thuộc phạm vi con người 
và cõi nhân sinh (Hình nhị hạ). Bước thứ 5 (cực cao minh) này có thể đưa 
người quân tử - bây giờ đã trở nên bậc hiền nhân - tiếp cận những luồng ánh 
sáng siêu nhiên, để có những cảm nghiệm vượt trên thân phận con người, 
vượt trên những yếu tố vật chất; do đó, có thể tiếp thu được những thông điệp 
từ siêu nhiên giới. 

6. Đạo trung dung: (Hướng đến mức trung dung). 

Chữ đạo ở đây không phải là danh từ (nom), cho nên không có nghĩa là con 
đường, đường lối. Theo ngữ pháp, chữ đạo ở đây là động từ (verbe), vì thế, 
“đạo trung dung” nghĩa là: hướng đến mức trung dung, hay đi theo hướng 
trung dung. 

Hướng đến mức trung dung là không thiên lệch giữa “thiên” và “địa”, giữ 
cân bằng giữa hai yếu tố tỉnh thần và vật chất. Về phương diện tu đức, không 
nghiêng về khổ hạnh mà cũng không lệch về dục lạc. Nếu không gặp tình 
huống khẩn cấp, mức Trung dung cũng có thể là không đi quá nhanh (dễ bị 
vấp váp), không bước quá chậm (dễ bị bê trễ). Trong cách cư xử, mức trung 
dung còn là không quá thiên về lý mà bỏ quên tình, không nặng về tình mà 
bỏ lý, bỏ phép công (ngoài là lý nhưng trong là tình, tình lý tương tham)... 

7. Ôn cố (Ôn lại điều cũ). 

Người quân tử sống trong đời, ít nhiều cũng phải thi hành bổn phận với gia 
đình, xã hội, đất nước. Muốn thành công trong bổn phận, muốn hành động 
chu đáo phải biết ôn lại điều cũ. Phải tìm hiểu lại chuyện xưa bằng cách đọc 
lịch sử: lịch sử thế giới, lịch sử dân tộc mình, lịch sử các danh nhân; từ đó phê 
phán, phân tích ưu khuyết điểm và rút ra những bài học để có thể áp dụng 
cho đời sống hiện tại, để tránh những vết xe đã đổ.. 

8. Tri tân: (Biết những điều mới). 

Có ôn lại việc cũ mới có thể biết về những điều mới trong hiện tại và tương 
lai. Có người chủ trương “tri nan hành đị' (biết khó làm dễ); có người chủ 
trương “tri dị hành nan” (biết dễ làm khó); cũng có người như Vương Dương 
Minh cho rằng “tri hành hợp nhất” (biết và làm kết hợp với nhau). Dù thế nào 
chăng nữa, £r¡ (biết) phải khởi đầu: có biết tốt mới làm tốt được. 
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Trong hành động, nhiều khi sai một ly đi một dặm; nếu không biết để tiên 
liệu, làm sao có thể thành công được. Làm người chồng, người cha trong gia 
đình cần phải biết để tiên liệu thì làm lãnh tụ một đất nước, hướng dẫn cả 
một dân tộc càng cần phải biết để tiên liệu sâu xa hơn, nhiều hơn. Tương lai 
của trăm triệu con người đều nằm trong việc £rï tân của một người; vì thế tri 
tân là một bước hết sức quan trọng của người quân tử khi giữ vai trò lãnh 
đạo. 

9. Đôn hậu: (Dốc lòng nhân hậu). 

Bởi vì đích đến của người quân tử là bậc thánh nhân, nên dù đảm đương 
bất cứ vai trò nào, làm bất cứ công việc gì, người quân tử đều phải qui chiếu 
trên đức nhân. Có nhân thì làm, bất nhân thì bỏ, dứt khoát như thế. Không 
thể lấy bất cứ một lý do nào để bào chữa cho điều bất nhân. 

Trong ba đức căn bản của người quân tử: nhân, trí, dũng, thì nhân là nền 
tảng. Thừa trí, dũng mà thiếu nhân, người quân tử biến thành kẻ gian hùng, 
có thể làm hại dân, hại nước. Do đó, ở đây Tử Tư cho rằng cần phải đốc lòng, 
ra sức vun bồi đức nhân cho dày dặn (đôn hậu). Có như thế, người quân tử 
mới bước lên thánh đạo được. 

10. Sùng lễ: (Nâng cao điều lễ). 

Lễ được hiểu theo nghĩa cao nhất là: trật tự của trời đất (Lễ giả, thiên địa 
êh::‡ử Ủ8..21Lể kế 

Sách Lễ ký lại nói: “Thiên cao địa hạ, vạn vật tán thù nhi lễ chế hành hỹ. 
- KmMb T› 5323: 023)27®+ . ” (Trời cao đất thấp, muôn vật khác nhau, 
nên lễ chế được thi hành vậy.) 

Đối với cõi nhân sinh, lễ là sự tương giao tốt đẹp giữa người với người. 
Thiếu lễ, tình người sinh ra rối loạn. Rối loạn thì không tốt đẹp. Muốn cho 
xã hội ổn định và phát triển tốt đẹp thì cần có lễ. Do đó người quân tử phải 
là người xướng xuất nâng cao điều lễ (sùng lỗ. Tuy nhiên lễ chân chính lại 
bắt rễ từ lòng nhân. Không có tấm lòng nhân hậu không thể nâng cao điều lễ 
được. Thiếu lòng nhân, lễ nghi chỉ là hình thức phù phiếm mà thôi. 

Trên đường tiến tới bậc thánh nhân, người quân tử phải trọng lễ, sinh hoạt 
hợp lễ, để cho vẻ đẹp từ nội tâm chiếu tỏa ra bên ngoài, như một nguồn sáng 
tỏa sáng ra chung quanh để xóa tan sự u tối vây hãm xã hội. 

Để cho các bước tiến dẫn lên bậc thánh nhân không bị gián đoạn, người 
quân tử khi gặp thời cơ thích hợp, được ở địa vị cao thì không kiêu căng; hợm 
hĩnh, khinh người; lại sẵn sàng hạ mình phục vụ những người cùng khổ. Gặp 
lúc phải ở địa vị dưới, người quân tử không phản bội cấp trên, luôn luôn chấp 
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hành lệnh trên, hỗ trợ người trên để guồng máy trị an được tốt đẹp. Nhất 
nhất quân tử không được phản bội lý tưởng trở nên thánh nhân của mình. Dù 
bị mua chuộc, hay bị ép buộc, người quân tử vẫn trung thành với thánh đạo. 

Gặp khi nước có đạo, tức là giới cầm quyền cai trị dân theo đạo lý (thời thái) 
thì người quân tử lên tiếng đóng góp vào việc làm cho đất nước hưng thịnh. 
Vào lúc nước không có đạo, tức là giới cầm quyền không cai trị dân theo đạo 
lý mà cai trị dân bằng cường quyền (£hời b), việc nước bị bế tắc, thì người 
quân tử tìm nơi ẩn cư, giữ thinh lặng, làm ngơ, làm điếc để gìn giữ lấy thân. 

Ỏ Việt Nam, thời Pháp thuộc, Nguyễn Khuyến đã từng áp dụng đường lối 
này: 


“Đắp tai, ngoảnh mặt làm ngơ, 
Rằng khôn cũng kệ, rằng khờ cũng thây!” 
(Mẹ Mốc) 

Làm như thế, không phải là người quân tử sợ chết, nhưng cốt là để lưu lại 
tấm thân mong giúp ích cho thế hệ mai sau. 

Tử Tư cho rằng hành xử như trên là một thái độ minh triết; vì thế, ông 
đã trích dẫn một câu Kinh Thi để minh chứng: “Ký minh thả triết, dĩ bảo kỳ 
thân.”: Đã sáng suốt lại khôn ngoan, bảo vệ được thân mình. 

Nếu chẳng phải vì đại nghĩa, tấm thân người quân tử không nên để hư 
mất! 
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ƒH: “m3: m3 ŠŸ: +ƒ2x, 
h2+i: tu: X1 #t,.. 
31ÈX7f. #4, #8, ®2Zx#.24XT, #E] 
$#Uùu, #E]%› . š 
.. , 9 #&JŸ#{Š› ®Í1PfML1EđS :¡ SE] Jễ › 
#RJĐ › n ` 
TH: “EHUXIẾ, JéKNUớ: #8, 
ft: #8 Ÿ#Hj› 2H2>› |. 
zh?—+t†.`# ‹ 
Tủ viết: “Ngu nhi hiếu tự dụng, tiện nhi hiếu tự chuyên, sinh hồ kim chỉ 
thế, phản cổ chi đạo; như thử giả, tai cập kỳ thân giả dã.” 
Phi thiên tử, bất nghị lễ, bất chế độ, bất khảo văn: im thiên hạ, xa 
đồng quï, thư đồng văn, hạnh đồng luân. 
Tuy hữu kỳ vị, cầu vô kỳ đức, bất cảm tác lễ nhạc yên. Tuy hữu kỳ đức, 
cẩu vô kỳ vị, diệc bất cảm tác lễ nhạc yên. 
Tử viết: “Ngô thuyết Hạ lễ, Kỷ bất túc trưng dã. Ngô học Ân lễ, hữu 
Tống tôn yên. Ngô học Chu lễ, kim dụng chi; ngô tùng Chu.” 
Hữu đệ nhị thập bát chương. 
Dịch nghĩa: 


Đức Khổng nói: “Kẻ ngu dốt mà thích tự mình làm lấy; kẻ ở cấp dưới mà 
thích tự chuyên quyền; sinh ra ở đời nay, lại làm trái đạo thời xưa; như 
thế thì tai họa đến thân mình vậy.” 


Chẳng phải bậc thiên tử' thì không bàn đến lễ, không chế tác pháp độ, 
không khảo sửa văn tự. Ngày nay, thiên hạ xe cùng một kích cõ, sách 
cùng một thứ văn tự, cách ăn ở cùng một luân lý. Tuy có ngôi vị, nếu 
không có đức, không dám chế tác lễ nhạc. Tuy có đức, nếu không có ngôi 
vị, cũng không dám chế tác lễ nhạc. 


1 Thiên tử: vua cai trị toàn cõi Trung Hoa ngày xưa, bao gồm nhiều nước chư hầu. 
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Đức Khổng nói: “Th nói về lễ nhà Hạ,' nưóc Kỷ? không đủ trưng dẫn. Ta 
học lễ nhà Ấn. có nước Tống! còn theo. Ta học lễ nhà Chu,° ngày nay đều 
dùng, nên ta theo nhà Chu.” 


Trên đây là chương thứ hai mươi tám. 


BÌNH GIẢI: 


Lễ là một phần thuộc về nhân đạo trong đạo Trung dung. Công dụng của lễ 
là tạo nên trật tự, do đó có sự tương giao tốt đẹp giữa các phẩm trật, các cấp 
bậc, các loại người trong xã hội. Tuy phát xuất từ tấm lòng nhân hậu ở bên 
trong, nhưng khi phát hiện ra bên ngoài thì lễ lại có những nghi thức thay 
đổi tùy theo không gian và thời gian, tức là tùy theo khu vực địa lý, văn hóa, 
tôn giáo và tùy theo thời đại. Do đó, tuy ở cùng một nước, dân chúng cùng 
theo một phong tục, nhưng một khi thời thế đã đổi khác thì lễ nghi cũng phải 
thay đổi theo cho hợp thời. 


Vậy ai là người có khả năng và có quyền đặt ra lễ nghi mới cho hợp thời? 
Lễ nghi tốt đẹp, thích hợp với thời mới, khiến cho mọi người biểu đồng tình 
thì đạo Trung dung được khai thông, triển diễn. Lễ nghi cổ hủ không hợp thời 
khiến cho mọi người bất mãn, không hưởng ứng, hoặc tuân theo một cách ép 
uống, thì đạo Trung dung bị bế tắc. 


Đó là một vấn đề rất quan trọng, quan hệ tới vận mệnh cả nước. 

Trong chương 27, Tử Tư đã nói đến việc “sùng lễ”, ở đây Tử Tư bàn về việc 
chế tác lễ nhạc, pháp độ. 

Trước hết, Tử Tư trích dẫn lời Khổng tử: “Ngu nhi hiếu tự dụng, tiện nhĩ 
hiếu tự chuyên, sinh hồ kim chi thế, phản cổ chi đạo; như thử giả, tai cập kỳ 
thân giả dã.”: Kẻ ngu dốt mà thích tự mình làm lấy; kẻ ở cấp dưới mà thích 
tự chuyên quyển; sinh ra ở đời nay, lại làm trái đạo thời xưa; như thế thì tai 
họa đến thân mình vậy. 


Tuy là lời nói trống không, không nhắm vào việc gì, nhưng thực ra Khổng 
tử có ý nói về ba loại người: kẻ ngu dốt lại thích tự mình làm ra lễ, kẻ ở cấp 
dưới mà lại muốn chuyên quyền để sửa đổi lễ, kẻ sinh sau ở đời nay lại muốn 
phế bỏ lễ nghi thời xưa để đặt ra lễ nghi mới. Theo Đức Khổng, ba loại người 
ấy ắt phải rước tai họa vào thân. 

1_ Hạ: nhà Hạ, cai trị nước Trung Hoa từ năm 2205 đến 1783 trước Công nguyên. 

2 Kỷ: một nước chư hầu nhỏ ở miền đông Trung Hoa vào thời Xuân thu (hậu duệ nhà Hạ). 

3. Ấn: tức nhà Thương (vì về sau vua Bàn Canh dời sang đất Ân nên gọi là nhà Ân), cai trị nước Trung 
Hoa từ năm 1783 đến 1122 trước Công nguyên. 

4 Tống: một nước chư hầu ở Trung Hoa thời Xuân thu (hậu duệ nhà Ân). 

5 Chu: nhà Chu, cai trị nước Trung Hoa từ năm 1122 đến 250 trước Công nguyên (bị nhà Tần diệt và 
thống nhất Trung Hoa). 
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Câu nói này của Khổng tử phải được hiểu trong hoàn cảnh lịch sử thời 
Xuân Thu. Vào thời ấy ở Trung Hoa, một người nào chế ra lễ nghi, nếu không 
phải là một kẻ điên, ắt là bị liệt vào tội có ý đồ soán nghịch. Chế lễ, đưa đến 
việc thay đổi lễ nghi trong thiên hạ là có ý muốn chống lại chính quyền cai 
trị đương thời, có ý định lên ngôi Thiên tử, thay Trời trị dân. Đó chính là rước 
lấy tai họa vào thân mình. 

Công việc bàn bạc về lễ, sửa đổi một nghi thức nào trong đó là công việc của 
Thiên tử, vua toàn cõi Trung Hoa. Các vua chư hầu không có quyền này. Vua 
chư hầu nào làm điều đó nếu không bị Thiên tử vấn tội, thì cũng bị các chư 
hầu mạnh hơn đem quân tấn công, bởi vì bỏ lễ đương thời là bỏ chế độ cal trị 
hiện hành, là cố ý làm rối loạn trật tự xã hội. 

Vì thế Tử Tư mới nói: “Chẳng phải bậc Thiên tử, thì không bàn đến lễ, 
không chế tác pháp độ, không khảo sửa văn tự.” (Phi thiên tử, bất nghị lễ, 
bất chế độ, bất khảo văn.) Pháp độ là những phép tắc trong nước, trong đó có 
pháp luật và những qui định về cân đo, đong lường... Văn tự là chữ viết dùng 
trong văn bản của triều đình, trong kinh sách, trong sự tương giao xã hội. Là 
dân thường, là vua chư hầu, không có quyền bàn đến lễ, châm biếm lễ; không 
có quyền đặt ra pháp độ, không có quyền sửa đổi văn tự. 

Quyền ấy dành riêng cho thiên tử ở trung ương. Vào thời Xuân Thu, dưới 
sự cai trị của nhà Chu, Trung Hoa đã có một sự thống nhất lớn lao: xe cùng 
kích cỡ, sách một thứ chữ, cách ăn ở theo một luân lý (xa đồng quï, thư đồng 
văn, hạnh đồng luân). Kê nào muốn bỏ những chữ “đồng” này là có ý định làm 
loạn thiên hạ, chống lại triều đình trung ương. 

Có người căn cứ vào câu này “Kim thiên hạ, xa đồng quï, thư đồng văn, 
hạnh đồng luân" mà cho rằng sách Trung dung không phải do Tử Tư viết, mà 
do một Nho gia nào đó đời Hán viết, sau khi Tần Thủy Hoàng đã thống nhất 
Trung Hoa, thống nhất văn tự, chế độ, cân lượng... Giả thuyết này được dựng 
lên căn cứ vào một câu sách trong Sử ký Tần Thủy Hoàng bản kỷ: 


“Nhị thập lục niên.. nhất pháp độ, hành thạch, trượng xích, xa đồng 
quï, thư đồng văn.” (Năm 26.. một pháp độ, một cân lượng, một thước 
trượng, xe cùng kích cỡ, sách càng một thứ chữ.) 
(Trích theo Trung dung giảng luận, trang 209). 
Thực ra, chẳng riêng đời Tần Thủy Hoàng, vào các đời Nghiêu, Thuấn đã 
có sự thống nhất về pháp độ, cân lường, lễ nghi... Kinh Thư viết: 


“Tháng hai, năm ấy, vua Thuấn đi tuần về phía Đông, đến núi 
Đại Tông.. định lại bốn mùa, tháng và ngày cho đúng nhau. Đặt 
1379 


TỨ THƯ BÌNH GIẢI 








lại luật âm nhạc, cách đo chiều dài, cách đong, cách cân đều nhất 
luật. Sửa lại năm lễ...” 
(Thuấn điển, 8). 

Tóm lại, việc chế tác lễ nhạc, pháp độ quan trọng như thế, cho nên Tử Tư 
viết tiếp: “Tuy hữu kỳ vị, cẩu vô kỳ đức, bất cảm tác lễ nhạc yên. Tuy hữu kỳ 
đức, cẩu vô kỳ vị, diệc bất cảm tác lễ nhạc yên.”: Tuy có ngôi vị, nếu không có 
đức, không dám chế tác lễ nhạc. Tuy có đức, nếu không có ngôi vị, cũng không 
dám chế tác lễ nhạc. 

Chữ “kỹ” ở câu trên chỉ “thuộc về Thiên tử”. Ky vị: ngôi vị của thiên tử; kỳ 
đức: đạo đức của Thiên tử. 

Trong lịch sử Trung Hoa thời thượng cổ, Tam đại (Hạ, Thương, Chu) đều có 
lễ nhạc riêng, bởi vì các vua mở nghiệp cả ba nhà ấy (Đại Vũ, Thành Thang, 
Vũ Vương) đều là những vị Thiên tử có tài đức. Còn những vị sau đó, tuy có ở 
ngôi Thiên tử, nhưng thiếu đạo đức của Thiên tử, cho nên không dám chế tác 
lễ nhạc. Bởi vì, thiếu đức, làm sao có thể hội thông với trời, đất, người; do đó 
lễ nhạc không có cơ sở nào mà phát sinh. 

Ở trường hợp sau, tuy có đức của bậc Thiên tử, có khả năng chế tác lễ nhạc, 
nhưng không ở ngôi vị Thiên tử; thì cũng không dám chế tác lễ nhạc. Bởi vì, 
như trên đã nói, không ở ngôi Thiên tử mà dám “nghị lễ”, sẽ mắc tai họa sát 
thân. Đức Khổng cũng không ra ngoài trường hợp này. Mặc dầu, ngài có tài 
đức, có thể đổi mới lễ, nhưng không dám. Và Tử Tư đã trích dẫn lời Khổng tử 
để cho biết về trường hợp của người như sau: 

“Ngô thuyết Hạ lễ, Kỷ bất túc trưng dã. Ngô học Ấn lễ, hữu Tống tôn yên. 
Ngô học Chu lễ; kim dụng chi; ngô tùng Châu.” (Ta nói về lễ nhà Hạ, nước Kỷ 
không đủ trưng dẫn. Ta học lễ nhà Ân, có nước Tống còn theo. Ta học lễ nhà 
Chu; ngày nay đều dùng: nên ta theo nhà Chu.) 


Chu Hy đã nhận xét về đoạn văn trên như sau: 


“Về lễ của Tam đại, Đức Khổng tử đều đã học cả, mà có thể nói lên được 
ý nghĩa của lễ cả. Nhưng lễ nhà Hạ thì đã không thể khảo chứng được 
nữa. Lễ nhà Ấn tuy còn, nhưng lại không phải dùng lúc bấy giờ. Chỉ có 
lễ nhà Chu là pháp chế của vua đương thời, lúc bấy giờ đang dùng. Đức 
Khổng tử đã không được ở ngôi vua, thì chỉ có theo lễ nhà Chu mà thôi.” 

(Trung Dung tập chú, bản dịch của Lê Xuân Giáo, trang 109). 
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Vượng thiên hạ hữu tam trọng yên. Kỳ quả quá hỹ hồ! 


œ 


Thượng yên giả, tuy thiện, vô trưng; vô trưng, bất tín; bất tín, dân phất 
tùng. Hạ yên giả, tuy thiện, bất tôn; bất tôn, bất tín; bất tín, dân phất 
tùng. 

Cố quân tử chi đạo, bản chư thân, trưng chư thứ dân; khảo chư tam 
vương, nhi bất mậu; kiến chư Thiên địa, nhi bất bội; chất chư quỉ thần, 
nhi vô nghỉ; bách thế dĩ sĩ thánh nhân, nhi bất hoặc. 

Chất chư quỉ thần, nhi vô nghĩ: tri thiên dã; bách thế dĩ sĩ thánh nhân, 
nhỉ bất hoặc: tri nhân dã. 

Thị cố quân tử động nhi thế vi thiên hạ đạo, hạnh nhi thế vi thiên hạ 
pháp; ngôn nhi thế vi thiên hạ tắc. Viễn chỉ tắc hữu vọng; cận chi tắc 
bất yếm. 

Thị viết: “Tại bỉ vô ố, tai thử vô đố; thứ cơ túc dạ, dĩ vĩnh chung dự.” 
Quân tử vị hữu bất như thử, nhi tảo hữu dự ư thiên hạ giả dã. 


Hữu đệ nhị thập cửu chương. 
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Dịch nghĩa: 


Cai trị thiên hạ cho thịnh vượng có ba điều trọng yếu.!' Có thế mới ít lỗi 
lầm. 

Người ở ngôi trên? tuy tốt lành, mà không biết bày tỏ; không biết bày tỏ, 
không tạo được niềm tin; không tạo được niềm tin, thì dân không theo. 
Người ở bậc dưới, tuy tốt lành, mà không có ngôi tôn; không có ngôi tôn, 
không tạo được niềm tin; không tạo được niềm tin, thì dân không theo. 

Cho nên đạo của người quân tử (ở ngôi vua) đặt nền tảng ở thân mình, 
rồi bày tỏ ra cho thứ dân. Khảo sát ở ba vua* mà không có lầm lỗi; kiến 
tạo so với trời đất? mà không trái nghịch; gạn hỏi với linh lực siêu nhiên 
mà không nghĩ ngại; cho rằng có đợi thánh nhân ở trăm đời sau, mình 
cũng không bị ngờ vực. 


Gạn hỏi với linh lực siêu nhiên mà không nghĩ ngại: ấy là biết Trời. Cho 
rằng có đợi thánh nhân ở trăm đời sau, mình cũng không bị ngò vực: ấy 
là biết người. 

Vậy nên, người quân tử (ở ngôi vua) hành động thì trỏ nên đường lối cho 
thiên hạ ở đời,° cư xử thì làm khuôn phép cho thiên hạ, nói năng thì làm 
mẫu mực cho thiên hạ. Người ở xa thì trông ngóng; kẻ ở gần thì không 
chán ghét. 


Kinh Thi nói: “Ở chỗ kia không ai ghét, ở chỗ này không ai chán, sớm 
cũng như tối, thì được khen mãi mãi.” Nếu người quân tử không giữ 
được như thế, thì sao sớm được thiên hạ khen ngợi? 


Trên đây là chương thứ hai mươi chín. 


BINH GIAI: 

Chữ vượng (#) dùng trong câu “Vượng thiên hạ hữu tam trọng yên” là một 
động từ (verbe), vì thế được phát âm là “vượng” (thay vì là vương), có nghĩa 
là cai trị thịnh vượng. 


1_ Tam trọng, được hiểu theo hai nghĩa: 1. Ba điều trọng yếu: lễ nhạc, pháp độ, văn tự. Chu Hy trích 
dẫn theo Lữ thị, ba điều ấy là công việc của Thiên tử, đã được nói ở chương trên là: nghị lễ, chế độ, 
khảo văn. 2. Lễ của ba đời Vương: nhà Hạ, nhà Thương, nhà Chu. (Tam vương chỉ lễ: Theo Trình tử 
và Trịnh Huyền). 

2 Thượng yên giả: được hiểu theo 2 nghĩa: 1. Người ở ngôi trên (Theo Trịnh Huyền và Phan Bội Châu); 
2. Lễ nghi đời trước (Theo Chu Hy và Đoàn Trung Còn). 


3 Hạ 


yên giả: được hiểu theo 2 nghĩa: 1. Người ở bậc dưới. (Theo Trịnh Huyền và Phan Bội Châu); 2. 


Lễ nhạc đời sau. (Theo Chu Hy và Đoàn Trung Còn). 
4_ Tam vương: Đại Vũ (nhà Hạ), Thành Thang (nhà Thương), Vũ Vương (nhà Chu). 
5 Thiên địa: khí hậu khu vực, môi trường sinh thái (thiên văn, địa lý). 
6_ Thiên hạ đạo: đường lối hướng dẫn mọi người. 


1382 


TRUNG DŨNG 





Theo văn mạch xuyên suốt từ chương 28 đến đây, “tam trọng” (ba điều 
trọng yếu) phải được hiểu như Lữ thị và Chu Hy là: lễ nhạc, pháp độ và văn 
tự. Quả thực, theo chế độ quân chủ ngày xưa, chỉ có vị Thiên tử cai trị cả nước 
mới có quyền chế tác lễ nhạc (nghị lễ, chế tác phép tắc, luật lệ (chế độ) và 
khảo sửa chữ nghĩa (khảo văn). Ba việc ấy rất quan hệ tới vận mạng cả nước: 

- Lễ nhạc: 

Lễ nhạc quan hệ mật thiết đến luân lý, phong tục và chính trị. Người xưa 
đã dùng lễ nhạc để điều chỉnh đạo làm người cho ngay chính. 

Lễ bao gồm những hình thức, mẫu mực mà phong tục tập quán của xã hội 
đã thừa nhận để tiết chế, điều hoà các hành vi của con người. Công dụng của 
lễ gồm có những chủ đích sau: 

- Hàm dưỡng tính tình cho thật trung hậu. Lễ tạo nên một bầu khí tương 
giao tốt đẹp, khiến người ta có thói quen làm điều lành một cách tự 
nhiên. 

- Định lẽ phải trái, tình thân sơ và trật tự trong gia đình, xã hội và quốc 
gia, tránh sự hỗn độn, vô tổ chức. 

- Tiết chế những tình cảm thông thường của con người (thất tình: hỉ, nộ, 
ai, lạc, ái, ố dục, nhồ đó giúp cho những tình cảm này được có chừng 
mực, không thái quá, không bất cập và luôn biểu lộ đúng thời, đúng chỗ 
(trúng tiết). 


Sách Lễ Ký đã nói đến hiệu quả sâu xa của Lễ như sau: “Sự giáo hóa của 
lễ vi diệu, ngăn cấm điều sai trái ngay lúc chưa thành hình, khiến người ta 
mỗi ngày đến gần điều thiện, tránh xa điều tội lỗi mà tự mình không biết.” 
(Lễ Ký: Kinh giải, 26). 

Bổ túc cho lễ thì có nhạc đi kèm. Tác dụng của nhạc là hoà thanh âm cho 
tao nhã để di dưỡng tính tình. Khổng tử nói: “Trí nhạc đĩ trị tâm, tắc dị, trực, 
từ, lượng chi tâm du du nhiên sinh hỹ. - #t#4v)š¿2n:, RỊ j ñ Á 35s ìhàh /Â + 
+ . (Đạt cho cùng các lẽ về nhạc để trị lòng người thì cái lòng giản dị, ngay 
thẳng, từ ái, độ lượng tự nhiên phơi phới sinh ra.) (Lễ Ký: Tế nghĩa 24). 

Thiên Nhạc ký lại nói rằng: “Nhạc là cái vui của thánh nhân mà có thể 
khiến cho lòng dân trỏ nên tốt lành, có thể cảm được lòng người rất sâu và di 
phong dịch tục được; cho nên tiên vương mới đặt ra dạy nhạc.” (Nhạc ký 19). 

Nhạc cũng ảnh hưởng rất nhiều về đường chính trị. Nhạc ký nói: “Thanh 
âm chi đạo, dữ chính thông hỹ. - ZÈl#$> :š #1#t ¡8 £ .”: Đạo âm thanh thông 
với chính trị vậy” và lại nói: “Thẩm nhạc dĩ tri chính: xét kỹ âm nhạc để biết 
chính trƑ (Nhạc ký, 19). 
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Để cho việc cai trị được tốt đẹp, xã hội được ổn định, bậc quân tử ở ngôi vị 
thiên tử cần phải khéo léo kết hợp lễ nhạc làm cho lòng dân hướng về điều 
thiện, trong hoà ngoài thuận. (Xin xem phần Lễ Nhạc trong Nho giáo của 
Trần Trọng Kim, Quyển thượng, trang 145). 

- Pháp độ: 

Pháp độ bao gồm tất cả luật lệ chi phối các sinh hoạt chính trị trong một 
nước như: hình luật, luật kinh tế, luật thương mãi, luật điền sản..., cùng là 
những qui định về hệ thống cân đo, đong lường, về chất lượng hàng hóa, sản 
phẩm... 

Pháp độ cần phải đáp ứng khát vọng công bằng của dân chúng, không 
thiên vị một đẳng cấp thiểu số nào. Một nước có pháp độ tốt thì tránh được sự 
bất công, dân chúng vui vẻ hưởng ứng, dễ cai trị. 

- Văn tự: 

Văn tự rất cần thiết trong việc giáo dục, trong mối tương giao giữa chính 
quyền và dân chúng, trong sự giao thiệp liên lạc giữa mọi người với nhau. 
Văn tự phải thống nhất thì ý tưởng truyền đạt mới không bị hiểu sai, lệnh 
trên ban xuống mới được chấp hành nghiêm chỉnh và tránh được sự tranh 
tụng trong dân chúng. 

Tóm lại, tam trọng (lễ nhạc, pháp độ, văn tụ) rất cần thiết cho việc cai tr]. 
Tam trọng có hoàn hảo thì việc cai trị mới đem đất nước đến thịnh vượng. 
Người trên căn cứ vào £am trọng mà cai trị, dân chúng căn cứ vào £am trọng 
mà thi hành thì cả hệ thống công quyền và dân chúng ít mắc phải lỗi lầm. Do 
đó, Tử Tư nói: “Kỳ quả quá hỹ hồ” Chữ “kỹ” thay cho “tam trọng”. Câu đó có 
nghĩa là: Theo tam trọng thì ít lỗi lầm vậy. 

Trong hệ thống công quyền cai trị dĩ nhiên có hai loại người: người ở bậc 
trên và người ở cấp dưới. Ở đây, “thượng yên giả” chỉ người ở bậc trên, “hạ 
yên giả” chỉ người ở cấp dưới. “Thượng yên giả" là thiên tử, là vua, hoặc Tổng 
thống, Chủ tịch, Thủ tướng... trong thời đại dân chủ, cộng hoà ngày nay. “Hạ 
yên giả” là các quan thừa hành lệnh vua, là các bầy tôi, hoặc là các công chức 
cấp dưới. 

Theo quan điểm đạo Nho, đứng ở vai trò lãnh đạo đất nước. Điều kiện 
tiên quyết dành cho vua hay Tổng thống, Thủ tướng là tài đức. Nhưng có tài 
đức lại phải biết bày tỏ tài đức ra trong ngôn ngữ, tác phong, hành vi. Cũng 
như Tân Ước nói: “Người ta không thắp đèn rồi đặt nó dưới đấu, nhưng là 
bày nó trên giá đèn, và nó rọi sáng mọi người trong nhà.” (Matthêô: 5, 15). 
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Nếu bậc lãnh đạo không bày tỏ tài đức ra thì không tạo được niềm tin trong 
dân chúng; do đó dân chúng không ủng hộ, phục tòng. Vì thế, ở đây, Tử Tư 
nói: “Thượng yên giả, tuy thiện, vô trưng; vô trưng, bất tín; bất tín, dân phất 
tùng.” (Người trên, tuy tốt lành mà không bày tỏ; không bày tỏ, không tạo 
niềm tin; không tạo được niềm tin, dân không theo.) 

Đối với người cấp dưới, Tử Tư cho rằng: “Hạ yên giả, tuy thiện, bất tôn; bất 
tôn, bất tín; bất tín, dân phất tùng.” (Người ở dưới tuy tốt lành, mà không 
ngôi tôn; không ngôi tôn không tạo được niềm tin; không tạo được niềm tin, 
dân không theo.) 

Vào đời Đào Đường, nếu vua Nghiêu không đem ông Thuấn về giữ vai 
Nhiếp Chính để cho ông Thuấn có cơ hội bày tỏ tài đức (trưng), thì các quan 
và dân chúng đâu có tin theo. Không có cơ hội để trưng tài đức, suốt đời ông 
Thuấn chỉ là một tên dân cày mà thôi. Đức Khổng cũng có tài đức không thua 
gì ông Thuấn, nhưng thiếu ngôi tôn, nên dân chúng chẳng theo, và không thể 
thi thố tài năng gì được. 

Vì vậy; người quân tử trau dồi thiện đức lại cần phải có hai điều kiện 
“trưng, tôn” mới có thể lập nên đại nghiệp ở đời; từ đó, đạo trung dung mới có 
thể phát huy được. 

Để có thể lập nên đại nghiệp đem lại thái bình, thịnh vượng cho dân chúng, 
đất nước, đạo người quân tử phải đạt được những điểm sau đây: 

- Đặt nền tảng ở thân mình. 

- Bày tỏ cho thứ dân. 

- Hợp với các thánh vương đời trước. 

- Hợp với đạo trời đất. 

- Hợp với linh lực siêu nhiên. 

- Hợp với thánh nhân các thế hệ sau. 

Tử Tư gói gọn sáu điểm trên vào câu: “Cố quân tử chỉ đạo, bản chư thân, 
trưng chư thứ dân; khảo chư tam vương nhi bất mậu; kiến chư thiên địa nhi 
bất bội; chất chư quỉ thần nhi vô nghi; bách thế dĩ sĩ thánh nhân nhi bất 
hoặc.” 

1. Đặt nền tẳng ở thân mình: (Bản chư thân). 

Người quân tử nói về đạo và hành động theo đạo thì phải thật có đạo ngay 
tại bản thân mình. Nếu chưa có phải tu sửa cho có. Phải khơi dậy được nguồn 
suối tâm đạo phát xuất tự đáy lòng mình, chứ không phải chỉ nhắc lại những 
gì nghe được từ người khác hay đọc trong sách vở. Nếu chỉ thuyết minh lẽ đạo 
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bằng ngôn ngữ khéo léo, chải chuốt, thì đạo đó không có thực chất. Không có 
thực chất trong lòng thì không thể thuyết phục ai được, sớm muộn gì cái chân 
tướng tiểu nhân cũng lộ ra; người ta rất dễ nhận ra đó là hiện tượng “thùng 
rỗng kêu tơ”. 

2. Bày tỏ cho thứ dân: (Trưng chư thứ dân). 

Một khi có đạo đầy ắp trong lòng, theo qui luật “có ở trong ắt hiện ra ngoà†, 
người quân tử không cần khoe khoang, đạo cũng biểu hiện qua ngôn ngữ, cử 
chỉ, hành vi của mình. Nhưng vì muốn dân chúng tin theo để có cơ hội phục 
vụ dân chúng, người quân tử cần tìm điều kiện thuận tiện để có thể bày tỏ tài 
đức của mình ra. Sự biểu hiện đó nhanh hay chậm, nhiều hay ít là tùy thuộc 
vào không gian và thời gian. Với thực tế “đèn cao chiếu xa”, “đêm tối đèn 
sáng”, người quân tử nếu có được địa vị cao, có ngôi tôn, có khung cảnh lịch 
sử thích hợp, hẳn là có đủ điều kiện để tài đức có thể bày tỏ cùng mọi người. 

3. Hợp với các thánh vương đời trước: (Khảo chư tam vương). 

ÖỎ thời Tử Tư, Tam vương là Đại Vũ của nhà Hạ, Thành Thang của nhà 
Thương và Văn hoặc Vũ Vương của nhà Chu. Các vị này là đại biểu cho các 
bậc thánh vương đời trước, có tài đức, khéo trị dân, khiến cho thiên hạ thái 
bình. Sự nghiệp của các ngài đã được chép trong sử sách. Đó là những khuôn 
mẫu cai trị mà các Nho gia và các nhà lãnh đạo thời Xuân Thu, Chiến quốc 
thường viện dẫn. 

Muốn biết việc cai trị của mình có điểm nào được, điểm nào chưa được, Tử 
Tư cho rằng người quân tử ở ngôi cai trị cần khảo sát phương pháp của Tam 
vương để điều chỉnh lại đường lối của mình. 

Ö thời đại ngày nay, ngoài Tam Vương ra, người quân tử làm chính trị còn 
có thể tìm được nhiều tấm gương cai trị tốt của cổ nhân trên thế giới để học 
hỏi. 

4. Hợp với đạo trời đất: (Kiến chư thiên địa). 

Trong Hồng phạm cửu trù, việc cai trị hợp với đạo trời đất nằm trong các 
mục: Ngũ hành (thủy, hỏa, mộc, kim, thổ), ngũ kỷ (năm, tháng, ngày, tỉnh 
cầu, lịch số) và thứ trưng (xem các điềm trời). 

Ở ngôi lãnh đạo, người quân tử phải biết hoặc cắt đặt những người biết về 
thiên văn, địa lý phụ trách các công trình kiến tạo. 

Các công trình kiến tạo phải được xây dựng sao cho phù hợp với địa lý môi 
trường, với khí hậu thì mới bền vững lâu dài và có nhiều ích lợi cho người sử 
dụng. Kiến trúc nhà cửa phải xét tới lượng ánh sáng, hướng gió thuận lợi, 
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phải tránh gió lùa, mưa tạt, hoặc ánh sáng quá chói chang. Phải xét tới thế 
đất, cứng mềm, cao thấp, để xây móng cho vững chắc, tránh những nơi có thể 
bị sụt lở, lụt lội, sấm sét, bão bùng... 

Các công trình thủy lợi như kênh, mương phải đào như thế nào để thoát 
được nước úng, giữ được màu dất, có lợi cho việc canh tác nông nghiệp. 

Các công trình lớn như định đô, đặt nền móng ngàn năm cho đất nước, 
hoặc xây đắp thành lũy bảo vệ cần phải được xét kỹ để tránh hại, thu được 
nhiều lợi. Nếu các công trình ấy hợp với đạo trời đất, không phản lại (bất bội) 
những qui luật thiên nhiên, vật lý thì sẽ thu được nhiều kết quả có lợi cho 
dân nước. 

õð. Hợp với linh lực siêu nhiên (chất chư quỉ thần). 

Trong chương 16 ở trên, quỉ thần đã được giải thích là linh lực siêu nhiên, 
thoát thai từ nguồn năng lực Thái cực. Linh lực ấy “lồng trong vạn vật (thể 
vật); do đó tiểm tàng trong tâm hồn con người. Mỗi khi, người ta hành động 
phù hợp với linh lực ấy thì cảm thấy an nhiên thư thái trong lòng. Nếu người 
ta hành động điều gì sai trái, linh lực ấy tác động làm cho tâm can bối rối, 
khắc khoải như là bị phiền trách, cắn rứt không nguôi. Nói một cách khác, 
linh lực siêu nhiên ấy chính là tiếng nói của lương tâm con người. Ở đây, Tử 
Tư dùng những chữ “chất chư quỉ thần” (chất vấn, gạn hỏi cùng quỉ thần) có 
nghĩa là chất vấn, gạn hỏi cùng lương tâm. Người quân tử trị nước, mỗi khi 
hành động điều gì quan trọng, phải chất vấn cùng lương tâm của mình xem 
có gì trái với lương tâm chăng. Nếu không bị lương tâm cản trở, phiền trách, 
ấy là hợp đạo Trời, trong lòng không cảm thấy nghi ngại gì nữa (vô nghì). 

Ngày xưa, bởi vì tâm thức chưa tiến hóa, nhất là bị chi phối bởi quan 
niệm nhân hình hóa (Anthropomorphisme) người ta có thói quen “chất chư 
quỉ thần” bằng cách xem bói, cho rằng qui thần dạy qua hào quẻ âm dương. 
Nhưng thực ra, với minh triết, người ta cần tự hỏi lòng; điều gì mình không 
cảm thấy thẹn với lương tâm, tức là không thẹn với Trời. 

6. Hợp với thánh nhân các thế hệ sau: (Bách thế dĩ sĩ thánh nhân). 

Làm việc nước tức là lo cho hạnh phúc của dân chúng, đồng thời đặt nền 
móng an lạc cho các thế hệ mai sau; vì thế bậc lãnh đạo phải vươn tới những 
giá trị siêu thời. Những điều làm ở thời nay cần phải phù hợp với các thế 
hệ mai sau; dầu cho trăm, ngàn năm tới, có thánh nhân xuất hiện thì cũng 
không chê trách, ngờ vực được những giá trị của mình bây giờ (Bách thế dĩ sĩ 
thánh nhân, nhi bất hoặc). 


18387 


TỨ THƯ BÌNH GIẢI 








Khi bàn về phép cai trị của vua Thuấn (2206 trước Công nguyên) và Văn 
Vương (1134 trước Công nguyên), cách nhau trên 1.000 năm, Mạnh tử nói: 
“Tiên thánh, hậu thánh, kỳ quĩ nhất dã: Phép cai trị của vị thánh trước (vua 
Thuấn) và vị thánh sau (Văn Vương) vẫn là một đường lối vậy. 


Muốn được như thế, người quân tử ở bậc lãnh đạo phải đạt tới chân lý vĩnh 
cửu. Chân lý vĩnh cửu là đạo hằng, tức là đạo thống của nhân loại xuyên suốt 
không gian và thời gian. Bậc lãnh đạo chẳng những phải thông dự vào, mà 
còn có bổn phận giáo dục dân chúng nhận ra chân lý vĩnh cửu để xóa đi tất 
cả những ty hiểm giữa các dân tộc, giữa các nền văn hóa, giữa các tôn giáo, 
khiến cho trong tương lai, nhân loại được thoát khỏi những kỳ thị (chủng tộc, 
tôn giáo, chủ nghĩa), được hít thở bầu khí đại đồng, tức là cùng thông dự vào 
một cội nguồn chân lý.! 

Có như thế, thế giới mới được ổn định, các quốc gia mới có thái bình, thịnh 
vượng thực sự, mọi người mới tránh khỏi lầm than. 

Cũng trong niềm thao thức này, Linh mục Houang đã nói trong một phiên 
họp của Hiệp hội Âu châu phát huy văn hóa như sau: 


“Bổn phận người Âu cũng như người Á là phải tìm cho ra chân lý hằng 
cửu và phổ quát... chúng ta có nhiệm vụ khơi mào cho một cuộc đối thoại 
giữa Á và Âu bằng cách minh định rằng trong mọi nền văn hóa đều có 
những điều hằng củu và phổ quát. Như vậy, chúng ta sẽ có thể yêu nhau 
như anh em, và thế giới sẽ có thể sống bình yên thực.. 


“Trong suốt thế kỷ 19, quí vị đã coi thế giới như là chiếc tàu hỏa đang 
di chuyển, mà chân lý phổ quát là đầu tàu. Người Âu Châu thì ở các 
toa thượng hạng và hạng nhất, còn các toa hạng ba và toa hàng hóa thì 
dành cho người Á, Phi. Quan điểm này ngày nay không thể chấp nhận 
được... Trái lại phải quan niệm thế giới như là một chiếc hoa thị mà ta 
thấy ở các giáo đường xây thời Trung cổ, trong đó mỗi cánh hoa là một 
chủng tộc với tất cả những điều nguyện ước, thắc mắc, băn khoăn và đòi 

hỏi của họ...” 
(Trích theo Nguyễn Văn Thọ, Trung dung giảng luận, trang 215). 
Trong 6 điểm của đạo quân tử nói trên, có hai điểm sau là quan trọng 
hơn cả. Hợp với linh lực siêu nhiên mà không nghi ngại, tức là đạo quân tử 
thông với siêu nhiên giới; như thế thì người quân tử hiểu được lòng Trời (tri 
thiên). Vì hiểu được lòng Trời, cho nên người quân tử xứng đáng là con của 
Trời (thiên tử). Hợp với thánh nhân các thế hệ xuyên suốt thời gian tức là hợp 


1. Xin xem thêm: Ngũ giáo đồng nguyên. Phụ lục I trong Dịch học Tân Thư, tập II, cùng tác giả. 
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với con người trong mọi thời đại; như thế, người quân tử hiểu thấu được lòng 
người (tri nhân). Hiểu được lòng người và hiểu được cả lòng Trời, người quân 
tử mới xứng đáng là bậc trung gian giữa Trời với người, đem đạo Trời truyền 
rao cho mọi người để làm tròn thiên chức thánh nhân. 

Vì đảm đương thiên chức thánh nhân thông dự vào chân lý vĩnh cửu, cho 
nên người quân tử ở ngôi Thiên tử hành động thì trở nên đường lối cho thiên 
hạ ở đời noi theo, cư xử thì làm khuôn phép cho thiên hạ, nói năng thì làm 
mẫu mực cho thiên hạ. (Thị cố quân tử động nhi thế vi thiên hạ đạo; hạnh nhi 
thế vi thiên hạ pháp; ngôn nhi thế vi thiên hạ tắc.) 

Đối với một con người như vậy, làm sao thiên hạ không trông ngóng, không 
quí mến, không ngợi khen! Tử Tư quả thật đã phác họa ra một cái đạo chính 
trị thật là lý tưởng, thật là huy hoàng, cao cả; không bút nào tả xiết. Thật 
xứng đáng là một mẫu mực muôn đời cho việc trị nước, mà không biết cho đến 
bao giờ mới có thể thành tựu trong lịch sử của nhân loại. Cái đạo lý tưởng ấy, 
Kinh Thi nói một, thì Khổng tử nói hai, tới Tử Tư, đạo ấy mới đích thị được 
triển khai hết mức, phô bày tất cả chiều kích cao siêu, rộng rãi, vĩ đại trong 
lịch sử nhân loại từ Đông sang Tây, từ cổ chí kim. 
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Trọng Ni tổ thuật Nghiêu Thuấn, hiến chương Văn Võ, thượng luật 
thiên thời, hạ tập thủy thổ. 
Thí như thiên địa chỉ vô bất trì tải, vô bất phúc đảo. Thí như tứ thời thác 
hành; như nhật nguyệt chi đại minh. 
Vạn vật tịnh dục nhi bất tương hại. Đạo tịnh hành nhĩ bất tương bội. 
Tiểu đức xuyên lưu; đại đức đôn hóa. Thử thiên địa chỉ sở vi đại dã. 
Hữu đệ tam thập chương. 

Dịch nghĩa: 


Đức Trọng Ni (Khổng tủ) truyền lại đạo Nghiêu Thuấn đời trước, làm 
sáng tỏ luật pháp của Văn Vương, Võ Vương, trên thì giữ luật thời trời, 
dưới thì thuận theo thủy thổ. 

Ví như trời đất, không gì không giữ gìn nâng đỡ, không gì không che 
chắn bao trùm. Ví như bốn mùa luân phiên vận hành; ví như mặt trời 
mặt trăng thay nhau chiếu sáng. 

Muôn vật đều phát triển mà không làm hại nhau. Đạo lý đều lưu hành 
mà không chống lại nhau. Đức nhỏ như giòng sông chảy khắp; đức lón 
thì dày dặn sinh hóa. Đó là cái chỗ làm cho trời đất lón lao vậy. 

Trên đây là chương thứ ba mươi. 


BÌNH GIẢI: 


Trong các chương trên, Tử Tư đã bàn tới nhân đạo là đạo làm người, đạo 
của thánh nhân, đạo của trời đất, đạo của người quân tử ở ngôi vị Thiên tử 
trị nước. Tuy mang những tên khác nhau, nhưng chung qui, các đạo ấy chỉ 
là một đạo duy nhất, đó là đạo Trung dung. Sự khác nhau giữa các đạo ấy có 
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chăng chỉ là khác nhau về tầm mức, kích cỡ lớn nhỏ, cao thấp; do đó, đưa đến 
ảnh hưởng xa hoặc gần, rộng hay hẹp, nông hay sâu. 

Ở chương này, Tử Tư nói trực tiếp về đạo của Đức Khổng, tức là đạo Nho 
mà chính ông là người kế thừa. Tử Tư nói: 

“Trong Ni tổ thuật Nghiêu Thuấn, hiến chương Văn Võ, thương luật thiên 
thời, hạ tập thủy thổ”: Đức Trọng Ni truyền lại đạo Nghiêu Thuấn đời trước, 
làm sáng tỏ luật pháp của Văn vương, Võ Vương: trên thì giữ luật thời trời, 
dưới thì thuận theo thủy thổ. 

Như thế, đạo của Đức Khổng không phải đạo nào khác mà chính là đạo 
thống cổ truyền của các tiên thánh (Nghiêu Thuấn), hậu thánh (Văn Võ) 
thuở xưa. Tông chỉ của đạo thống ấy là tuân theo qui luật âm đương của thiên 
địa, tức là qui luật thiên nhiên (¿hiên thời, thủy thổi dành cho vạn vật. Ai 
tuân theo qui luật ấy thì tồn tại, ai chống lại qui luật ấy thì hư mất (Thuận 
thiên giả tôn, nghịch thiên giả vong. - Mạnh tử). Khổng tử chỉ là người noi 
theo đạo ấy, truyền thuật trung thành đạo ấy. Chính ngài đã tuân theo một 
cách nghiêm chỉnh qua các hành vi cử chỉ, phong cách sinh hoạt phù hợp 
với thời mùa, với điều kiện địa lý thiên nhiên; cho nên ngài thường được an 
nhiên, thư thái. 

Sách Luận ngữ chép: “Tử chi yến cư, thân thân như dã, yêu yêu như dã. - 
>3 x. du, & 3n... ” (Thầy vào lúc rảnh rỗi, thì thư thái, vui vẻ.) 
(Thuật nhi 4) Lại nói: “Tử ôn nhi lệ, uy nhi bất mãnh, cung nhì an. - #35 
,. đầm 342, jm% .” (Đức Khổng tử ôn hoà mà nghiêm trang, oai vệ mà 
không hung dữ, cung kính mà yên bình.) (Thuật nhi 37). Sở dĩ ngài được như 
vậy vì ngài luôn sống theo đạo. 

Đạo mà Khổng tử truyền đạt đó chính là Đế đạo, vương đạo bao gồm các 
phép cai trị tốt đẹp (Hồng phạm cửu trù, Cửu kinh) mà chúng ta đã nói tới 
trong chương 20. Đạo ấy cũng có ở qui mô thấp hơn là những nguyên tắc luân 
lý thông thường mà con người phải vận dụng trong khi cư xử với nhau (ngũ 
thường: nhân, nghĩa, lễ, trí, tín; thập nghĩa... 

Xét trên qui mô rộng lớn, đạo ấy là thiên đạo cho nên có thể sánh với trời 
đất, không gì không gìn giữ nâng đỡ, không gì không che chắn bao trùm (Thí 
như thiên địa chi vô bất trì tải, vô bất phúc đảo.)! 

Cũng giống như bốn mùa luân phiên vận hành, như mặt trời, mặt trăng 
thay nhau chiếu sáng (Thí như tứ thời thác hành; như nhật nguyệt chi đại 
1 Xin xem lại các mục Bát chính, Ngũ phúc, lục cực trong Hồng phạm cửu trù và Cửu kinh ở chương 
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minh), đạo ấy thường xuyên xem xét, săn sóc đến mọi người trong nước, tạo 
cơ hội tốt cho dân chúng được an cư lạc nghiệp. 


Cũng như đạo của trời đất tôn trọng tự do của mỗi loài, để cho mọi vật phát 
triển đồng đều mà không can thiệp (vạn vật tịnh dục nhỉ bất tương hại), đạo 
của Khổng tử cũng không hề có tính cách áp chế mà chỉ khuyên dạy người ta 
tu thân để thăng tiến đồng đều và tôn trọng lẫn nhau. 

Cũng tương tự như các tinh cầu trên bầu trời có quĩ đạo riêng, các hiện 
tượng thiên nhiên trên trái đất triển diễn theo mùa, đạo ấy giúp cho phàm 
nhân có thể trở nên quân tử, thánh hiền bằng đường lối tự chọn, bằng những 
hướng khác nhau mà đến cùng một đích, không phản lại nhau. (Đạo tịnh 
hành nhi bất tương bội). 

Cũng giống như những sông ngòi tuôn chảy khắp nơi, đem nước vào ruộng 
vườn cho cây cối hoa màu tốt tươi, những đức nhỏ của đạo ấy (ngũ thường, 
thập nghĩa..) thấm nhuần vào từng gia đình trong xã hội để cho đất nước 
được ổn định, bình an. (Tiểu đức xuyên lưu). 

Đức lớn của đạo ấy tức là đức thành bao gồm ba năng lực nhân, trí, dũng 
rất dày dặn, mạnh mẽ, có đủ sức giúp cho cõi người ta được phát triển và tiến 
hóa tốt đẹp (Đại đức đôn hóa). 

Những khả năng mà đạo trời đất làm cho vạn vật sinh hóa lớn lao như 
thế nào thì khả năng đạo của Khổng tử - tức là đạo của các bậc thánh vương 
Nghiêu, Thuấn, Văn, Võ đời trước - cũng có sức cảm hóa nâng đỡ nhân sinh 
lớn lao như vậy. 
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Duy thiên hạ chí thánh, vì năng thông, mình, duệ, trí, túc dĩ hữu lâm 
dã; khoan, dũ, ôn, nhu, túc dĩ hữu dung dã; phát, cường, cương, nghị, 
túc dĩ hữu chấp dã; trai trang, trung chính, túc dĩ hữu kinh dã; văn, lý, 
mật, sát, túc dĩ hữu biệt dã. 

Phổ bác, uyên tuyền, nhi thời xuất chi. Phổ bác như thiên, uyên tuyền 
như uyên; hiện nhi dân mạc bất kính; ngôn nhi dân mạc bất tín; hành 
nhi dân mạc bất duyệt. 


Thị dĩ thanh danh dương dật hồ Trung quốc, thi cập Man Mạch. Châu 
xa sở chí, nhân lực sở thông, thiên chi sở phúc, địa chi sở tải, nhật 
nguyệt sở chiếu, sương lộ sở trụy, phàm hữu huyết khí giả, mạc bất tôn 
thân. Cố viết phối thiên. 
Hữu đệ tam thập nhất chương. 

Dịch nghĩa: 


Chỉ riêng bậc chí thánh trong thiên hạ mới có khả năng thông suốt, 
sáng tỏ. hiểu sâu, khôn ngoan đủ để có sự soi xét đối nhìn; có khả năng 
khoan nhân, rộng lượng, ôn hoà, dịu dàng đủ để có sự bao dung; có khả 
năng khỏi phát, mạnh mẽ, cứng rắn, quả quyết đủ để có sự nắm giữ, có 
khả năng thanh khiết, trang nghiêm, ngay thẳng, chính đáng đủ để có 
sự tôn kính; có khả năng văn vẻ, lý sự, kỹ lưỡng, minh bạch đủ để có sự 
phân biệt. 
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Rộng khắp, sâu thẳm, gặp thời thì triển khai ra. Rộng khắp thì như trời; 
sâu thẳm thì như vực; xuất hiện thì dân nào chẳng kính; nói năng thì 
dân nào chẳng tin; hành động thì dân nào chẳng vui lòng. 


Vì vậy danh tiếng tỏa khắp Trung quốc, lan tới Man, Mạch. Nơi nào có 
thuyền bè xe cộ đi tới; nơi nào có sức người khai thông, nơi có trời che, 
nơi có đất chở; nơi có mặt trời mặt trăng chiếu soi; nơi có sương mốc rơi 
đọng, hễ có loài người mang huyết khí, chẳng có ai mà không tôn kính, 
thân thiện. Cho nên nói là sánh với Trời. 

Trên đây là chương thứ ba mươi mốt. 


BÌNH GIẢI: 


Trong các chương trên, Tử Tư đã bàn đến đạo Trung dung của bậc thánh 
nhân và đường lối đưa người quân tử lên bậc thánh nhân. Qua đó, ông hằng 
mơ tưởng tới đích điểm của đạo Trung dung là bậc thánh nhân phải có ngôi 
vị Thiên tử để cai trị thiên hạ theo đạo của trời đất. 

Ỏ đây, bằng trực giác siêu việt hay bằng tri kiến tâm linh, Tử Tư đã minh 
họa những đức tính cần thiết của một bậc chí thành ở ngôi vị Thiên tử trị 
nước. 

Bậc chí thánh ấy phải có nhiều khả năng. Trước hết phải kể đến những 
khả năng tinh thần: thông, minh, duệ, trí. 

- Đức thông của bậc chí thánh là sự thông suốt siêu thời gian, không gian. 
Bằng sự thông suốt siêu thời gian, ngài biết được những việc thuộc quá 
khứ. Với sự thông suốt siêu không gian, ngài biết được những hiện tượng 
không lệ thuộc biên cương, ranh giới, khu vực. Đó là sự chu tri về toàn 
cõi trái đất, toàn thể nhân sinh. 

- Đức minh của bậc chí thánh là sự sáng tỏ tỉnh thần vượt trên những dục 
vọng vật chất tầm thường của nhân thế, cho nên ngài nhìn ra hướng tiến 
của tinh thần loài người tới chí thiện, chí mỹ. 

- Đức duệ của bậc chí thánh là sự hiểu biết sâu xa về nguyện vọng của tâm 
hồn dân chúng, thấu đáo những ước mơ gần xa của mọi tầng lớp dân 
chúng. 

- Đức trí của bậc chí thánh là sự khôn ngoan, biết được nguyên nhân và 
hậu quả của mọi công việc, biết được những ảnh hưởng lợi hại của công 
việc trên toàn thể nhân sinh. 

Bởi vì có đủ bốn khả năng như vậy, cho nên ở ngôi trị nước, bậc chí thánh 

có thể soi xét đối nhìn đến dân chúng lầm than, cũng tương tự như Kinh Thi 
đã nói đến sự soi xét của Thượng đế đối nhìn đến dân chúng: 


1 Man: khu vực của rợ phương Nam; Mạch: khu vực của rợ phương bắc. 
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“Hoàng hỹ Thượng đế, 
Tâm hạ hữu hách. 
Giám quan tứ phương, 
Cầu dân chi mạc.” 
(Thượng đế rất lớn, soi xuống rõ ràng, xem xét bốn phương, tìm sự khốn 
khổ của dân.) 
Sau đó, bậc chí thánh lại có tâm hồn: khoan, đũ, ôn, nhu. 
- Sự khoan nhân (khoan) của ngài bao la như bầu trời để có thể bao che 
cho mọi người. 
- Sự rộng lượng (đỡ) của ngài mênh mông như mặt đất để có thể tha thứ 
những lỗi lầm cho mọi người. 
- Sự ôn hoà (ôn) của ngài ấm áp như ánh sáng mùa xuân để vỗ về những 
tâm hồn đau khổ. 
- Sự dịu dàng (nhu) của ngài êm ái như ngọn gió hiền làm cho mọi người 
mát mẻ. 
Vì có đủ những đức tính như vậy, cho nên ở ngôi cai trị, bậc chí thánh mới 
có thể bao dung được “bách nhân bách tính” 
Tiếp đó, bậc chí thánh lại có nghị lực phi thường: phát, cường, cương, nghị. 
- Ý chí của ngài có khả năng khởi phát (phá?) như sức sống của thiên nhiên 
để có thể làm mới đất nước sau thời suy sụp kiệt quệ. 
- Ý chí của ngài có năng lực mạnh mẽ (cường) để thêm sức cho những người 
yếu đuối. 
- Ý chí của ngài có năng lực cứng rắn (cương) để làm chỗ nương dựa cho 
toàn dân. 
- Ý chí của ngài quả quyết (nghj) để quyết đoán trong những tình thế lâm 
nguy. 
Vì có đủ nghị lực như vậy, bậc chí thánh mới có khả năng nắm giữ (chấp) 
vận mệnh đất nước, vận mệnh trăm họ. 
Thế rồi, bậc chí thánh lại gồm đủ những hạnh kiểm gương mẫu: frai, trang, 
trung, chính. 
- Với đức thanh khiết (ra, ngài nêu gương xa lìa đam mê vật dục trần 
gian. 
- Với dáng mạo trang nghiêm (£rang) ngài thể hiện tâm hồn quang minh, 
vô tư, không thiên vỊ. 
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- Với phong cách chính đáng (chính), ngài có tác phong của một sứ giả nhà 
Trời. 
Vì có một nếp sống vượt trên phàm nhân, cho nên bậc chí thánh mới xứng 
đáng cho mọi người tôn kính, trọng vọng. 


Ngoài ra, bậc chí thánh còn có khả năng ngôn ngữ bao gồm các đặc điểm: 
văn, lý, mật, sát. 

- Ngôn ngữ của ngài có đủ văn vẻ (văn) để dễ thấm nhập vào tai mọi người, 
khiến cho người ta muốn lắng nghe. 

- Ngôn ngữ của ngài có đủ lý lẽ (j/) để thuyết phục, khiến người ta phải 
chấp nhận. 

- Ngôn ngữ của ngài có sự cân nhắc, chặt chẽ, kỹ lưỡng (mậ?) để trở nên 
những cách ngôn khuôn vàng thước ngọc cho dân chúng. 

- Ngôn ngữ của ngài có sự minh bạch rạch ròi (sá£) để phân tích tư tưởng 
cho rõ ràng. 


Vì có những đặc điểm nêu trên, ngôn ngữ của bậc chí thánh đủ để giúp 
người ta phân biệt được đâu là chính tà chân giả, thực hư, tốt xấu... 

Tóm lại, với tất cả những khả năng tĩnh thần ưu việt, những đức tính bao 
dung, nghị lực phi thường, hạnh kiểm siêu phàm và ngôn ngữ tuyệt vời, bậc 
chí thánh có tài năng rộng khắp, có đức độ sâu thắm, có thể tùy thời triển 
khai để phục vụ nhân sinh. Rộng khắp có thể ví như bầu trời, sâu thẳm có 
thể ví như đầm vực. Sự hiện diện của ngài tạo niềm tôn kính, ngưỡng vọng; 
ngôn ngữ của ngài tạo niềm tín phục; hành động của ngài khiến mọi người 
vui lòng, thỏa dạ. 

Vì là một người Trung Hoa, cho nên Tử Tư đã mơ tưởng rằng bậc chí thánh 
ấy trong tương lai sẽ xuất hiện ở Trung quốc.' Khi đó, tiếng tăm của ngài sẽ 
lẫy lừng khắp Trung quốc; chẳng những thế, danh tiếng của ngài còn lan tỏa 
tới các vùng có dân mọi rợ trú ngụ như xứ Man ở phương nam, xứ Mạch ở 
phương bắc. 


Tử Tư còn cho rằng trên khắp cùng bờ cõi trái đất, nơi nào có thuyền bè xe 
cộ đi tới, có sức người khai phá thiên nhiên, mở mang kênh rạch, nơi có trời 
che, đất chở, nơi có mặt trời, mặt trăng chiếu soi, bất cứ ở đâu có loài người 
mà nghe đến danh tiếng của bậc chí thánh ấy đều một lòng tôn kính, quí 
mến. 


1 Chữ Trung quốc được dùng ở dây khiến chúng ta phải đặt nghi vấn về đoạn văn này có thực là do 
Tử Tư viết vào đầu thời Chiến quốc hay không. Bởi vì lúc ấy, nước Trung Hoa chưa thống nhất, ngoài 
thiên tử nhà Chu ra, bao gồm bảy nước (Tần, Sở, Tể, Yên, Triệu, Ngụy, Hàn), sau khi nhà Tần thống 
nhất, thì có tên là Tần quốc; chữ Chine của Tây phương chỉ Trung Hoa do chữ Tần (Tsin) mà ra. 
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Quả thực, Tử Tư (nếu đúng là Tử Tư, tức Khổng Cấp) đã vận dụng hết khả 
năng ngôn ngữ văn tự của mình để nói về bậc chí thánh ấy. Có thể nói ngài 
là tuyệt phẩm của đạo Trung dung, là đỉnh cao nhất của tinh thần con người, 
là cùng đích cuộc tiến hóa của nhân loại. Ngài là bậc lý tưởng nhất mà trí 
khôn loài người có thể minh họa ra. Cho nên Tử Tư mới cho rằng ngài sánh 
với Trời (Cố viết phối Thiên). Nói như thế là nói đến chỗ cùng của ngôn ngữ, 
không còn nói hơn được nữa. 

Trong truyền thống của đạo Nho, được nói tới trong Tứ Thư, Ngũ Kinh, 
duy nhất ở sách Trung Dung này có những câu văn nói về bậc chí thánh đạt 
đến mức tuyệt đối như vậy. 

Trong lịch sử tư tưởng nhân loại, bên Hy Lạp, có Platon, trong tác phẩm 
Cộng hoà (République), đã từng mơ tưởng rằng triết gia phải được ở ngôi vua 
trị nước. Kinh thánh Cựu Ư6c có đưa ra một khoản luật gồm ba điều kiện cho 
vua để duy trì một vương quyền tốt đẹp như sau: 


“Chỉ một điều thôi: là nó đừng có nhiều ngựa và đừng đem dân trở lại 

Ai Cập để được có nhiều ngựa, quả Yavê đã phán: “Các ngươi sẽ không 

còn trỏ lại ấy nữa!” Nó đừng lấy nhiều vợ cho mình, kẻo lòng nó phải 
xiêu lạc. Và nó đừng chuốc cho có nhiều bạc vàng một cách vô độ...” 

(Thứ Luật: 17, 16-7). 

Như vậy, chỉ ở sách Trung Dung mới có một khuôn mẫu làm vua lý tưởng 
như trên. Do đó, người đọc có thể cho rằng sách Trung Dung nói quá đáng, 
Tử Tư là con người hoang tưởng chăng? 

Phải thành thực mà nói rằng Tử Tư (nếu phải là Tử Tư) đã tưởng tượng 
quá cao, quá xa và dùng một hình thức văn chương khoa đại để nói về một 
nhân vật cai trị lý tưởng ở trần gian. Nhưng chúng ta nên nhớ rằng đó là mẫu 
mực của một bậc chí thánh. Trong thực tế, mẫu mực ấy có hay không, không 
quan trọng. Đã là mẫu mực thì phải hoàn toàn, tuyệt đối! 

Còn trong thực tế cai trị thì đạt được đến đâu, hay đến đó. Đạt được 60 
phần trăm mức lý tưởng là quá quí rồi. Nếu không, cứ đạt được 30 hay 20 
phần trăm cũng là tốt đẹp. Thế hệ hậu sinh cứ nhắm mẫu mực ấy mà vươn 
tới, càng nhiều càng tốt. 


1 Có nhiều ngựa thì ham rong ruổi ngược xuôi, ham săn bắn đó đây... bổ quên việc triều chính. Có 
nhiều vợ, ham mê sắc dục thì tỉnh thần đâm ra mê muội, tăm tối, thân xác bị tổn hại. Có nhiều vàng 
thì tài sản của dân chúng bị vơ vét. Làm vua mà tránh xa được ba điều đó thì đất nước sẽ không bị 
sa vào vòng nô lệ ngoại bang, dân chúng được ấm no, thái bình. (Xin xem: Công giáo và Đức Kitô, 
tập Thượng, trang 100, cùng tác giả). 
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Duy thiên hạ chí thành, vĩ năng kinh luân thiên hạ chỉ đại kinh, lập 
thiên hạ chỉ đại bản, tri thiên địa chỉ hóa dục. Phù yên hữu sỏ ÿ? 
Truân truân kỳ nhân; uyên uyên kỳ uyên; hạo hạo kỳ thiên. Cẩu bất cố 
thông minh thánh trí, đạt thiên đức giả, kỳ thục năng tri chỉ? 
Hữu đệ tam thập nhị chương. 

Dịch nghĩa: 


Chỉ riêng bậc chí thành trong thiên hạ mới có khả năng sắp đặt những 
mối liên hệ lón của thiên hạ, mới có khả năng thiết lập những nền tảng 
lón của thiên hạ, mới biết được sự phát triển sinh hóa của trời đất. Có 
nương cậy vào chỗ nào ư? 


Chân chất lòng nhân, thăm thẳm vực sâu, lón lao bầu trời. Ví bằng 
chẳng thông minh thánh trí thực, thành tựu được đức của Trời, thì ai có 
khả năng biết được? 


Trên đây là chương thứ ba mươi hai. 


BÌNH GIẢI: 


Sang phần cuối sách Trung Dung này, Tử Tư muốn giải thích cho mọi 
người hiểu về nguyên lai của nền tảng luân lý mà những người sống trong 
đạo Nho đã thực hành từ lâu, những người mới bước vào nghiên cứu đạo Nho 
đã thấy từ những bước đầu, nhưng không biết xuất phát do đâu. Những nền 
tảng luân lý ấy là đại kính và đại bảm!' của xã hội. 

Đại kinh còn gọi là ngũ luân, ngũ phẩm hay ngũ điển, gồm: đạo vua tôi 
(quân thần), đạo cha con (phụ tử), đạo chồng vợ (phu phụ), đạo anh em (huynh 
đệ), đạo bè bạn (bằng hữu), có khi đạo bè bạn được thay bằng đạo lớn nhỏ 
(trưởng ấu). 


1 Đại kinh: những mối liên hệ lớn (ngũ luân: vua tôi, cha con, chồng vợ, anh em, bạn bè). Đại bản: 
những nền tảng lớn (ngũ thường: nhân, nghĩa, lễ, trí, tín). 
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Để cho tương quan giữa ngũ luân được tốt đẹp cổ nhân đòi hỏi phải có 
“chính danh” và “thập nghĩa” trong khi thì hành ngũ luân. 

Chính danh là thể hiện đúng tên gọi dành cho mình: Vua cho ra vua; bề tôi 
cho ra bề tôi; cha cho ra cha; con cho ra con; chồng cho ra chồng: vợ cho ra vợ; 
anh cho ra anh; em cho ra em; bạn cho ra bạn; bè cho ra bè, hoặc là lớn cho ra 
lớn; nhỏ cho ra nhỏ. Bởi vì vua có ra vua, bề tôi mới ra bề tôi; cha có ra cha, 
con mới ra con; chồng có ra chồng, vợ mới ra vợ; anh có ra anh, em mới ra em; 
bạn có ra bạn, bè mới ra bè, hoặc là lớn có ra lớn, nhỏ mới ra nhỏ. 

Khổng tử đã tóm tắt đường lối chính danh trong câu: “Quân quân, thần 
thần, phụ phụ, tử tử, phu phu, phụ phụ, huynh huynh, đệ đệ...” 

Thập nghĩa là mười cách cư xử tương ứng với mười đối tượng trong ngũ 
luân ở trên: 

“Quân nhân, thần trung; phụ từ, tử hiếu; phu nghĩa, phụ thính; huynh 
lương, đệ đễ; trưởng huệ, ấu thuận.” 

Có nghĩa là: Vua phải có đức nhân, bầy tôi phải trung thành; cha phải 
nhân từ, con phải có hiếu thảo; chồng phải có nghĩa (cư xử tốt), vợ phải nghe 
theo; anh phải tốt lành, em phải kính yêu; người lớn phải ban ơn, người nhỏ 
phải vâng theo; nếu là bạn bè với nhau thì phải giữ niềm tin với nhau (tín). 

Đặc biệt trong đường lối chính danh và thập nghĩa này, một vế mà hỏng thì 
vế kia sớm muộn gì cũng hỏng theo. Cụ thể là: 

- Vua chẳng ra vua, thì bề tôi sẽ chẳng ra bề tôi. Tức là: nếu vua không có 

đức nhân, thì bề tôi chẳng trung thành nữa. 


- Cha chẳng nhân từ, thì con khó lòng có hiếu thảo. 

- Chồng chẳng cư xử tốt, thì vợ khó lòng phục tùng. 

- Anh chẳng tốt lành, thì em chẳng kính yêu. 

- Người trên (lớn) chẳng ban ơn, chẳng thương xót, thì người dưới (nhỏ) 
khó lòng vâng theo. 

Đường lối chính danh và thập nghĩa lại đặt quan trọng ở người đứng đầu. 


Đứng đầu trong nước là vua (người lãnh đạo đất nước); đứng đầu trong gia 
đình là cha. Nếu hỏng ở vế đầu thì những vế sau gãy đổ theo. 

Trong nước, vua bất nhân thì kéo theo cả nước bất nhân. Trong nhà, cha 
bất từ kéo theo cả vợ con hư hỏng, gia đình tan võ. 

Cho nên người xưa đã nói: “Thượng bất chính, hạ tắc loạn.” (Người trên 
không chính đáng, người dưới phải rối loạn.) Hoặc là: “Tội qui vu trưởng.” 
(Tội lỗi quy trách về người trên.) 
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Đại kinh là đạo lý về những mối tương quan trong gia đình, xã hội; còn đại 
bản là đạo lý thông thường của mỗi cá nhân. Đại bản là “ngũ thường”: nhân, 
nghĩa, lễ, trí, tín. 

- Nhân: lòng yêu thương con người. 

- Nghĩa: sự cư xử tốt lành, công bằng với con người. 

- Lễ: các hình thức tạo nên tương quan tốt đẹp giữa người với người. 


- Trí: sự hiểu biết sáng suốt để chọn điều tốt, tránh điều xấu, tìm điều 

phải, xa điều trái. 

- Tín: giữ lời hứa để tạo niềm tin nơi mọi người. 

Đại bản chính là những điều kiện nhân bản để phân biệt loài người với loài 
vật. Bởi vì, hầu hết loài vật sống theo bản năng chứ không sống theo nhân, 
nghĩa, lễ, trí, tín. 

Tóm lại, đại kinh và đại bản là những nền tảng nhân luân không thể bỏ 
qua. Nếu xã hội nào bỏ qua những nền tảng nhân luân này, sớm muộn gì 
cũng sẽ bị rối loạn và trong xã hội đó sẽ nẩy sinh ra nhiều tai họa làm cho con 
người mất hạnh phúc. Ví dụ: tệ nạn tham nhũng làm băng hoại cơ cấu chính 
trị nhiều quốc gia trên thế giới hiện nay, cùng là nạn Mafia hoành hành 
liên quốc gia, bệnh Aids (liệt kháng), đại họa thế kỷ này, càng ngày càng lớn 
mạnh thêm lên, đều do con người ngày nay muốn xóa bỏ nền tảng nhân luân. 

Ngay cả giới tu hành muốn vượt thế gian để tìm một cảnh giới siêu việt 
cũng không thể bỏ qua nhân luân được. Đối với những người tu muốn bỏ 
nhân luân, người Việt bình dân đã có câu ca dao: 


“Tụ đâu cho bằng tu nhà, 
Thờ cha kính mẹ ấy là chân tu.” 


Đối với những người muốn tu tiên, trở nên bậc siêu phàm, thì cổ nhân Nho 
nói: “Dục tu tiên đạo, tiên tu nhân đạo; nhân đạo bất tu, tiên đạo viễn hỹ. ”: 
Muốn tu đạo tiên, trước hết phải tu đạo làm người; đạo làm người không tu, 
thì tiên đạo còn xa vậy. 

Ngay đến một sử gia thời danh của Hoa Kỳ là Will Durant cũng có ý kiến 
tương tự. Ông đã từng nói với giới trẻ trong phần cuối của cuốn “Những bài 
học lịch sử”, sau 50 năm nghiên cứu về lịch sử văn minh nhân loại, đại ý 
rằng: Những điều gọi là qui luật của đời sống (nhân luân) sở dĩ có được là do 
công lao và kinh nghiệm của cổ nhân bao nhiêu đời trước chắt lọc lại, không 
thể sớm chiều bỏ qua được. 

1400 


TRUNG DŨNG 





Nói như thế, sử gia Will Durant có ý nhắn nhủ các thế hệ sau này hãy cố 
duy trì những tỉnh hoa nhân luân của quá khứ; nếu bỏ đi, đời sống sẽ hụt 
hãng tai hại. 

Trong triết Nho, những tỉnh hoa nhân luân ấy là đại kinh và đại bản. 
Không phải vô tình mà Tử Tư đã nhắc lại những đạo lý nền tảng ấy ở chương 
áp chót của sách Trung Dung này. Ông cho rằng người quân tử trước khi 
chắp đôi cánh siêu phàm để trở nên bậc chí thành, chí thánh thì cũng đã từng 
đứng trên nền tảng đạo lý của những con người bình thường. 

Theo Tử Tư, chính những bậc chí thành của nhân loại đã sắp đặt (kinh 
luân) nên đại kinh và đại bản, tức là những giềng mối liên hệ lớn, những nền 
tảng lớn của thiên hạ. Chẳng những thế, qua kinh nghiệm sống và suy tư 
chiêm nghiệm, trí khôn các ngài còn được mở ra để biết được những qui luật 
phát triển sinh hóa và nuôi nấng (hóa dục) của trời đất nữa. Các ngài không 
phải nương cậy vào al hết. Bởi vì, trước khi trở nên thánh nhân, các ngài đã 
từng là những con người trung thực, là bầy tôi, là dân, là con, là chồng, cha, 
là anh em, bè bạn gương mẫu. Các ngài đã thấu suốt nhân tâm, lại còn thăng 
tiến đến mức hội thông với trời đất, đứng trong hàng Tam Tài. Hơn nữa, với 
cái tâm thánh nhân, các ngài còn được tham dự vào nguồn linh lực siêu nhiên 
của Trời (Tuyệt đối thể), nguyên ủy của vũ trụ vạn vật. Cho nên từ trong cái 
tâm vũ trụ ấy, các bậc chí thành đã khơi được ra những nguyên tắc đạo lý cần 
thiết cho con người trong cõi nhân sinh để ổn định gia đình xã hội, để đặt nền 
thái hoà cho nhân loại và nâng đỡ nhân loại tiến hóa. 

Để cực tả cái tâm của bậc chí thành, Tử Tư đã nói: “Truân truân kỳ nhân, 
uyên uyên kỳ uyên, hạo hạo kỳ thiên.” Tấm lòng của các ngài mới nhân hậu 
chân chất làm sao! Tâm linh của các ngài quả là thăm thẳm vực sâu, lồng 
lộng lớn lao như trời cao. 

Phải là bậc thông minh thánh trí đích thực, thành tựu được năng lực của 
Trời nơi mình, mới có thể biết được những những nhu cầu thiết yếu của con 
người, biết được những năng hướng sâu xa của tính mệnh con người, để đưa 
ra những nền tảng nhân luân, những nguyên tắc đạo lý cơ bản, hướng dẫn 
con người nên hoàn thiện. Ai là người có khả năng làm được những kỳ công 
siêu không gian, thời gian đó? Chỉ có bậc chí thành đồng thời cũng là bậc chí 
thánh mới đủ sức làm được mà thôi. 
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Thi viết: “Ý cẩm thượng quýnh.” Ố kỳ văn chỉ trứ dã. Cố quân tử chỉ đạo, 


ám nhiên nhi nhật chương. Tiểu nhân chi đạo, chước nhiên nhi nhật 
vong. Quân tử chi đạo, đạm, nhi bất yếm; giản, nhi văn; ôn, nhi lý. 


Tri viễn chỉ cận, tri phong chỉ tự, tri vi chi hiển; khả dữ nhập đúc hỹ. 
Thi vân: “Tiềm tuy phục hỹ, diệc khổng chi chiêu.” Cố quân tử nội tỉnh 
bất cửu, vô ố ư chí. Quân tử chỉ sở bất khả cập dã, kỳ duy nhân chỉ sở 
bất kiến hồ. 

Thị vân: “Tướng tại nhĩ thất, thượng bất quí vu ốG lậu.” Cố quân tử bất 
động, nhi kính; bất ngôn, nhi tín. 
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Thi viết: “Tấu cách vô ngôn, thời my hữu tranh.” Thị cố quân tử bất 
thưởng, nhi dân khuyến; bất nộ, nhi dân oai ư phu việt. 

Thi viết: “Bất hiển duy đức, bách tích kỳ hình chi.” Thị cố quân tử đốc 
cung, nhĩ thiên hạ bình. 

Thi vân: “Dư hoài minh đúc, bất đại thanh dĩ sắc.” Tử viết: “Thanh sắc 
chi ư đĩ hóa dân, mạt dã.” 

Thi viết: “Đức thù như mao.” Mao du hữu luân. “Thượng thiên chỉ tải, 
vô thanh vô xú.” Chí hỹ. 
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Hữu đệ tam thập tam chương. Tử Tư, nhân tiền chương cực trí chỉ ngôn, 
phản cầu kỳ bản. Phục, tự hạ học vị kỷ cẩn độc chi sự, suy nhi ngôn chỉ, 
đĩ tuần trí hồ đốc cung nhi thiên hạ bình chi thịnh. Hựu tán kỳ diệu, chí 
ư vô thanh vô xú, nhi hậu dĩ yên. Cái cử nhất thiên chi yếu, nhi ước ngôn 
chỉ. Kỳ phản phúc định nĩnh thị nhân chỉ ý, chí thâm thiết hỹ. Học giả 
kỳ khả bất tận tâm hồ? 


Dịch nghĩa: 


Kinh Thi nói: “Mặc áo gấm lồng thêm áo đơn”, ấy là ghét vẻ đẹp của nó 
lộ ra. Cho nên đạo của người quân tử, ở trạng thái mờ tối mà mỗi ngày 
lại rõ rệt. Đạo của kẻ tiểu nhân, ở trạng thái bộc lộ mà mỗi ngày lại mất 
đi. Đạo của người quân tử lạt lẽo mà không chán, đơn sơ mà lại đẹp đế, 
ôn hoà mà đạt lý. 

Hễ biết rằng có xa là có gần, có phong thái bên ngoài là do tự trong 
mình, có sự tế vi bề trong thì hiển hiện bề ngoài, thì có thể bước vào cõi 
đức vậy. 

Kinh Thi rằng: “Ẩn náu trong nước tuy là nấp kín, mà cũng hiện rõ tỏ 
tường.” Cho nên người quân tử tự xét trong lòng thấy không lỗi lầm, thì 
không tự thẹn (không thấy ý chí chán ghét). Chỗ mà quân tử chưa thể 
đạt tới (ở đáy lòng), riêng người ngoài không thấy được. 
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Kinh Thi rằng: “Xem ở nhà ngươi, hãy chuộng điều gì mà không thẹn ở 
góc nhà tây bắc.” Vì vậy, người quân tử không hành động mà người vẫn 
kính trọng; không nói mà người vẫn tin. 


Kinh Thi nói: “Hiến lên dâng lễ mà không nói, bấy giờ không có sự tranh 
cãi.” Vì vậy, người quân tử không khen thưởng mà dân được khuyên bảo; 
không giận dữ mà dân sợ hơn dao búa. 


Kinh Thi nói: “Chỉ có đức không lộ ra, trăm vua chư hầu đều theo phép 
thường.” Vậy nên, người quân tử đầy lòng cung kính mà thiên hạ được 
bình an. 


Kinh Thị rằng: “T»? nhó đức sáng, không cần lớn tiếng, không cần dung 
mạo.” Đức Khổng nói: “Phải dùng tiếng nói và dung mạo để giáo hóa 
dân, ấy là ngọn vậy.” 


Kinh Thi nói: “Đức nhẹ như sợi lông.” Sợi lông vẫn còn có khối lượng. 
“Sức chứa của Trời cao, không tiếng, không hơi.” Chí lý vậy. 


Trên đây là chương thứ ba mươi ba. Tử Tư nhân những chương trước 
đã nói đến chỗ cùng cực, (giờ đây) quay trở lại gốc. Ông nhắc lại rằng 
việc học đạo từ thấp phải cẩn thận trong hành vi lúc ở một mình, rồi suy 
rộng nói thêm, dần dần đến việc dốc lòng cung kính để tạo được sự thịnh 
vượng bình an cho thiên hạ. Ông lại khen ngợi sự vi diệu của đạo đạt tới 
mức không tiếng, không hơi, sau đó mới thôi. Thế là ông đã nêu ra một 
thiên trọng yếu, bằng cách nói tóm lược lại. Rồi ông nhắc đi nhắc lại kỹ 
càng mách bảo ý tứ cho người ta đến chỗ thật sâu sắc. Người học đạo lại 
không thể hết lòng sao? 


BÌNH GIẢI: 


Sau khi bàn về đạo Trung dung với nhiều chiều kích: nhân đạo, thánh đạo, 
thiên đạo, trong đó có cả chiều kích áp dụng vào việc chính trị làm cho đất 


1 Góc nhà tây bắc: dịch từ chữ ốc lậu; ốc: nhà ở; lậu: rò rỉ, hao thoát. Căn cứ vào khung Lạc thư, phía 
tây bắc là số 6, thành số của Thái Âm. (Xin xem Lạc thư trong Dịch học Tân thư, cùng tác giả.) Thái 
Âm biểu thị năng lực ly tâm, là năng lực hao thoát. Do đó, góc nhà phía tây bắc gọi là ốc lậu (hiểu 
theo nghĩa huyển số), cho nên đó là nơi vắng vẻ, ít người trong nhà lui tới. Tuy nhiên, căn cứ vào 
khung Hậu thiên bát quái, phía tây bắc thuộc cung càn (kiển). Càn biểu thị năng lực dương của Trời. 
Cho nên, góc nhà phía tây bắc (nơi vắng về) lại là nơi có sự nhìn xem của Trời. Do đó, người quân tử 
dù ở nơi kín đáo vắng vẻ (ốc lậu) thì cũng phải cẩn thận giữ mình, không được làm hoặc nghĩ những 
điều sai trái, vì sợ có Trời biết. 

2 Ta: dịch chữ dư trong nguyên tác. Kinh Thi cho rằng Trời (Thượng đế) đã từng ngỏ ý cho Văn Vương 
biết. Chữ “dư” (ta) ở đây là tiếng của Trời tự xưng với Văn Vương. 
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nước ổn định, thiên hạ thái bình; trong chương cuối này, Tử Tư thu tóm đạo 
Trung dung về một nền tảng duy nhất. Đó là tâm đạo: đạo ở trong lòng . 

Muốn trở về tâm đạo, việc trước hết là phải khiêm nhường, tự hạ, đừng bao 
giờ phô trương chính mình. 

Để biện minh cho quan điểm của mình, Tử Tư đã trích dẫn nhiều câu Kinh 
Thi. Kinh Thi là những bài ca dao ở trong dân gian đúc kết tinh túy tư tưởng 
của các bậc hiển nhân thời cổ. Do nếp sống giản dị chưa bị văn minh vật chất 
chi phối, tâm trí các ngài dễ tiếp cận với minh triết của Trời; do đó lời của các 
ngài đã trở nên những châm ngôn truyền thống hướng dẫn sinh hoạt của dân 
gian, được dân gian truyền tụng và trân trọng như một kho tàng khôn ngoan. 
Tương truyền, Khổng tử đã thu gom những bài dân ca truyền thống ấy, tạo 
thành Kinh Thi; và Khổng môn trong đó có Tử Tư đã xem Kinh Thi như là 
một bộ Thánh điển của đạo Nho. 

Câu Kinh Thi được trích dẫn đầu tiên ở chương này là một câu thuộc phần 
Quốc phong (Trịnh phong): “ý cẩm thượng quýnh”: mặc áo gấm lồng thêm áo 
đơn. Có lẽ người xưa ăn mặc như vậy nhằm hai ý: 

- Một là có ý tiết kiệm, giữ gìn áo gấm (thứ vải quí, đắt tiền) cho khỏi chóng 

hư, chóng bạc màu. 

- Hai là tỏ lòng khiêm nhường, không muốn phô trương cái đẹp của mình 

ra cho mọi người biết. 


Tử Tư dùng câu Kinh Thi này có ý khuyên người học đạo nên bắt chước 
theo đó mà thu giấu nết na của mình ở trong lòng, chớ nên khoe khoang. Ông 
cho biết kết quả của việc thu giấu đó là: Đạo của người quân tử ở trạng thái 
mờ tối (do thu giấu) mà mỗi ngày lại rõ rệt. 

Trái lại, hậu quả của việc khoe khoang là: Đạo của kẻ tiểu nhân ở trạng 
thái bộc lộ (do phô trương) mà mỗi ngày lại mất đi. 

Thực ra, quan điểm này của Tử Tư không khác gì quan điểm của Lão tử 
trong Đạo-đức-kinh: 

“Tương dục hấp chị, 
Tất cố trương chỉ. 
Tương dục nhược chị, 
Tất cố cường chỉ. 
Tương dục phế chị, 
Tất cố hưng chỉ.” 
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Hồng muốn thu rút đó lại, 
Là sắp mỏ rộng đó ra. 
Hòng muốn làm yếu đó, 
Là sắp làm đó mạnh lên. 
Hòng muốn vứt bỏ đó, 
Là sắp làm hưng khỏi đó. 
(Đạo-đức-kinh: chương 36, Nguyễn Duy Cần dịch). 

Đây là qui luật phản phục diễn ra trên sự mâu thuẫn đối đãi mà Kinh 
thánh Tân Ước cũng có nói tới: “Kẻ nào tự nhắc mình lên sẽ bị hạ xuống, và 
kẻ nào tự hạ mình xuống thì sẽ được nhắc lên.” (Matthâô: 23, 12). 

Câu Kinh thánh trên nói về dức khiêm hạ. Tư tưởng này cũng được Đức 
Giêsu nhắc tới khi trả lời các môn đồ: “Quả thật, tôi bảo các ông: nếu các ông 
không hóa nên lại như những trẻ nhỏ, các ông sẽ không vào được Nước Trời 
đâu. Vậy ai kể mình hèn mọn như trẻ nhỏ này đây, thì người ấy là kẻ lồn nhất 
trong Nước Trời.” (Matthôô: 18, 3-4) . 

Khởi đi từ tư tưởng khiêm hạ, Tử Tư đưa ra một nhận xét chắc chắn: “Đạo 
của người quân tử lạt lẽo mà không chán, đơn sơ mà lại đẹp đế, ôn hoà mà 
đạt lý.” 

Lạt lẽo mà sâu sắc, bền vững; đơn sơ nhưng duyên dáng dễ thương: ôn hoà 
mà thấu tình đạt lý, cho nên đạo của người quân tử chẳng những đã không 
làm cho người chán, lại còn làm cho người thêm lòng quí mến. 

Trái lại, sự mặn mà, đằm thắm, nhiệt thành bề ngoài của kẻ tiểu nhân với 
mục đích cầu lợi, sớm muộn gì cũng phai tàn nếu không có lợi, hoặc đã thu 
được lợi rồi. Người bình dân Việt Nam cũng đã nhận ra sự đối nghịch của hai 
đường lối quân tử, tiểu nhân này và hậu quả của nó, cho nên minh họa trong 
câu ca dao: 


“Chóng thắm thì lại chóng phai, 
Thoang thoảng hoa nhài mới lại thơm lâu.” 


“Chóng thắm, chóng pha? là đạo tiểu nhân; “thoang thoảng hoa nhà? 
chính là đạo quân tử. Để tiến vào tâm đạo, Tử Tư còn cho rằng những ai 
muốn bước lên cõi đức nhiệm mầu thì phải biết đến qui luật “nhân quả” là 
những nguyên lý tất yếu về sự liên hệ giữa xa và gần, trong và ngoài, hiển 
Và VI: 

“Trị viễn chi cận, tri phong chỉ tự, tri vi chi hiển; khả dữ nhập đúc hÿ': Biết 
rằng có xa là có gần, có phong thái bên ngoài là do tự trong mình, có sự tế vi 
bề trong sẽ hiển hiện bề ngoài, thì có thể bước vào cõi đức. 
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Biết có xa do gần, cho nên người quân tử muốn tiến lên Hình nhi thượng 
phải đi qua Hình nhỉ hạ; tức là muốn bước vào thế giới linh thánh, phải giữ 
đạo nhân luân (đại kinh, đại bản). Biết rằng phong thái do tự căn cốt, cho 
nên người quân tử phải đôn đốc lòng nhân hậu ở trong lòng để có một dáng 
vẻ bề ngoài (phong thái) tử tế, ung dung, thẳnh thơi. Biết rằng điều tế vi sẽ 
hiển hiện ra ngoài, cho nên người quân tử luôn luôn giữ cái tâm trong sáng; 
bởi vì có tâm trong sáng không tì ố thì ngoại diện sẽ có nét thanh tao thư thái. 

Biết được những điều ấy là đã bắt đầu bước vào ngưỡng cửa cõi đạo. Làm 
được những điều ấy thì trở nên thánh nhân. 

Để xác chứng cho tư tưởng này, Tử Tư lại trưng dẫn Kinh Thi: “Tiểm tuy 
phục hỹ, diệc khổng chỉ chiêu”: Ẩn nấu trong nước tuy là nấp kín, mà cũng 
hiện rõ tỏ tường. 

Những điều kín đáo ẩn sâu trong lòng, người phàm tưởng là tuyệt mật, 
nhưng thực ra vẫn hiện ở ngôn ngữ, cử chỉ, chẳng giấu được người tỉnh tường: 
chẳng khác gì con cá lặn trong nước (tiểm, phục) không thể qua mắt người 
săn tìm. Vì vậy, người quân tử phải tự xét mình luôn, không có lỗi lầm sẽ 
không tự thẹn. Đó là cái chỗ mà người quân tử hơn người phàm; người phàm 
không thấy được chỗ ấy. Còn thấy mình tự thẹn, ấy là người quân tử biết 
mình chưa đạt đạo quả thánh nhân (Quân tử chỉ sở bất khả cập.) 

Trong chương cuối này, Tử Tư muốn nhắc nhỏ người học đạo nhớ lại điểm 
cốt yếu ở chương đầu. Đó là: con đường tâm đạo phải chú trọng tới “thận độc”. 
Ông trưng dẫn Kinh Thi: “Tướng tại nhĩ thất, thượng bất quí vu ốc lậư: Xem 
ở nhà ngươi, hãy chuộng điều gì mà không thẹn ở góc nhà tây bắc. 

Góc nhà tây bắc là nơi vắng vẻ nhất trong nhà, ít khi có người lui tới (vì 
sợ bị hao thoát, bệnh hoạn); nhưng chính tại nơi đó, Trời lại để “con mắt siêu 
nhiên” ngó nhìn.! Vì thế, càng ở những nơi kín đáo vắng vẻ, người quân tử lại 
càng phải đề cao cảnh giác, cẩn thận giữ mình (¿hận độc). 

Nếu người quân tử có thói quen gìn giữ tâm tính lúc nào cũng thánh thiện, 
thì tự nơi người quân tử sẽ tỏa ra những luồng năng lượng tốt lành, thanh 
tịnh, sáng láng... đến nỗi, không cần làm bất cứ điều gì (bất động) mà mọi 
người nhìn thấy bóng dáng là phải tỏ niềm tôn kính, không cần nói một câu 
nào cả, mọi người cũng hết lòng tin cậy. Đó là kết quả to lớn của công phu 
“thận độc” nơi người quân tử . Điều này đã được gợi ra ở chương đầu sách 
Trung Dung, nhưng ở chương cuối này, Tử Tư mới nói rõ công năng. 


1 Góc nhà Tây Bắc (ốc lậu) đã trở nên một thành ngữ dùng để chỉ bất cứ nơi nào vắng vẻ, kín đáo. 
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Tâm đạo không chỉ riêng gây ơn ích cho người quân tử tu đạo mà thôi, nó 
còn gây ảnh hưởng to lớn trong dân chúng và khắp cả thiên hạ nữa. Kinh Thi 
nói: “Tấu cách vô ngôn, thời my hữu tranh”: Tiến lên dâng lễ mà không nói, 
bấy giờ không có sự tranh cãi. 

Câu này có ý nói rằng đường lối của tâm đạo thì lặng lẽ, không ồn ào náo 
nhiệt; chẳng khác gì khi tiến dâng lễ vật trên tế đàn, không dùng ngôn ngữ 
gì cả mà mọi người đều đồng tâm hiệp ý, không hề có sự cãi cọ, tranh giành. 
Đó là cách thức giáo dục tuyệt diệu mà Lão tử đã từng nhắc tới: 


®Thị dĩ thánh nhân, 
Xử vô vi chỉ sự, 
Hành bất ngôn chi giáo.” 


Vậy nên bậc thánh nhân, 
Cư xử theo cách làm vô vì, 
Vận dụng không lời mà dạy dễ. 
(Đạo đức kinh: chương 2). 

Đây cũng là đường lối mà Khổng tử ao ước sử dụng vào lúc cuối đời: “2ư 
dục vô ngôn” (Ta muốn không nói.) 

Bởi vì dùng lời nói để giáo hóa là chuyện bình thường của người đời; và công 
dụng của nó cũng bình thường: lời nói thì nhiều, hiệu quả giáo hóa thì ít! Còn 
dùng lối “không lờ? (vô ngôn) để giáo hóa là cách phi thường của bậc thánh 
nhân, hiệu quả của nó sẽ gấp bội. Dùng lối “không lời” tức là chỉ dùng bản 
thân mình như một tấm gương sáng cho mọi người soi chung và cảm nghiệm. 
Như thế, người quân tử bậc thầy sẽ không cần khen thưởng gì hết, chỉ chiếu 
tỏa ra quanh mình một luồng sóng lặng lẽ, dịu dàng, đáng mến, đáng trọng... 
khiến cho dân chúng tâm phục, cảm thấy như tiếp được lời khuyên bảo, rồi 
lại khuyên bảo lẫn nhau. Do đó, không cần tỏ sự giận dữ với trăm thứ hình 
phạt mà dân chúng còn kinh sợ hơn dao búa. 

Cũng trong chiều hướng giáo hóa vô ngôn này, Tử Tư đã nhắc tới câu Kinh 
Thi ca ngợi đức độ của Văn Vương: “ Bất hiển duy đức, bách tích kỳ hình chỉ: 
Chỉ có đức không lộ ra, trăm vua chư hầu đều theo phép thường. Chính nhờ 
cái đức tiểm tàng, đôn hậu ấy (bất hiển duy đức) mà Văn vương đã cảm hóa 
được hàng trăm vua chư hầu, khiến cho họ đều theo phép thường, không dám 
tung hoành càn đở. Như thế là tâm đạo đã có khả năng gây ảnh hưởng tốt 
trên khắp cả thiên hạ. Do đó, người quân tử trị nước cứ dốc lòng cung kính, 
súc tích nhân đức trong lòng cũng có thể làm cho thiên hạ được thái bình. 
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Trong nỗ lực triển khai tâm đạo này, Tử Tư còn trích dẫn một câu Kinh 
Thị, có lẽ phải khiến cho các độc giả quen đọc Cựu Ưóc và Tân Ước ngày nay 
phải kinh ngạc: “Dư hoài minh đức, bất đại thanh dĩ sắc.” 

Theo Kinh Thị, đây là lời của Trời (Thượng đế) phán cùng Văn vương: có 
nghĩa là: “Ta nhớ đức sáng, không cần lón tiếng, không cần dung mạo.” (Kinh 
Thi: Đại nhã, Hoàng hỹ). 

Thế là không riêng gì Kinh Thánh có lời Chúa Trời phán mà cả kinh Thi 
cũng có nữa. Lý do là ở đâu có lòng thanh khiết, có lòng thành khẩn, ở đấy có 
Trời khải thị. 

Chính cái đức sáng phát huy mới đẹp lòng Trời, chính cái đức sáng mới làm 
cho con người nên thánh thiện, nên giống Trời, và có khả năng giáo hóa xã 
hội; chứ không phải to tiếng ồn ào thuyết giảng, hay không phải dung mạo 
mỹ miều, trịnh trọng hoặc lễ vật cầu kỳ. 

Trong ngôn ngữ thuộc văn hóa Do Thái, chúng ta có thể thấy quan điểm 
này của Trời được đặt trong nhiều câu Kinh Thánh cả Cựu Uóc lẫn Tân Ước. 
Tuy nhiên, đây là bài tiêu biểu nhất do tiên tri Amos nói: 


“Ta ghét, Th từ lễ lạc của các ngươi, 
Hội hè của các ngươi Ta không ngửi được. 
Khi các ngươi thượng tiến lễ thượng hiến... 
Lễ cúng của các ngươi, Th không nhận. 
Lễ kỳ an, các ngươi tế bò nẫy, ta không ngó đến 
Hãy xua ởi xa ta, ca vẫn om sòm của ngươi, 
Ngươi tấu nhạc đàn ca, Ta sẽ không nghe. 
Nhưng công lý hãy cuồn cuộn như nước, 
Và đức nghĩa như khe nước chảy kinh niên.” 
(Amos: 5ð, 21-14). 
“Công lý' và “đức nghĩa” mà Chúa trời muốn được thấy chảy cuồn cuộn 
như khe nước kinh niên ấy chính là những đức hạnh thoát thai từ “minh đức” 
(đức sáng), tức là từ “thiên mệnh” trong con người, nói theo ngôn ngữ nhà nho 
Đông phương. Những đức hạnh ấy rất cần cho xã hội ổn định, nhân loại thái 
bình. Ý tứ trong câu Kinh Thi “bất đại thanh dĩ sắc (không cần lớn tiếng, 
không cần dung mạo) cũng là ý tứ trong những câu Kinh thánh trên. 
- Trời “không cần lớn tiếng” tức là không thích nghe “ca vãn om sòm, tấu 
nhạc đàn ca”. 


- Trời “không cần dung mạo” tức là không cần “lễ vật, bò nãy”. 
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Do Thái và Viễn Đông là hai nền văn hóa có những nét khác nhau, cho nên 
ngôn ngữ và cách diễn tả có khác nhau. Tuy nhiên, ý tứ chính trong câu Kinh 
Thi trên và bài Kinh Thánh của Amos giống như nhau. Đó là: Trời (Thượng 
đế) không ưa những kẻ thờ phụng Ngài bằng môi miệng, bằng hình thức bên 
ngoài như lễ vật, phẩm phục, âm thanh ca xướng... Ngài chỉ muốn người ta 
làm lành, lánh dữ, yêu thương tha nhân, thực hiện công bằng xã hội, tức là 
luôn luôn có “mĩnh đức” tỏa sáng trong tâm hồn. Giữ cho tâm hồn luôn luôn 
có “mĩnh đức” tỏa sáng, đó là “thờ phụng Cha trong tỉnh thần và chân lý” theo 
như lời Đức Giêsu nói trong Tìn Mừng Gioan vậy. (Gioan : 4, 23). 

Ở một nơi khác, tiên tri Amos đã nói rõ hơn ý định của Chúa Trời (Yavê 
Thiên Chúa) như sau: 


“Hãy tìm sự lành, chứ đừng tìm sự dữ ngõ hầu các ngươi được sống. 
Uóc gì, như thế, Yavê Thiên Chúa các cơ binh ở với các ngươi, như các 
ngươi đã nói. Lo ghét sự dữ và mến điều lành. Đề cao công lý nơi công 
môn.” 

(Amos : ð, 14-15). 


Trong đạo thống xuyên suốt lịch sử nhân loại từ Đông sang Tây ấy, khi áp 
dụng vào việc giáo hóa dân chúng, Khổng tử cũng đồng quan điểm với câu 
Kinh Thi trên: “Phải dùng tiếng nói và dung mạo (hay hình sắc) để giáo hóa 
dân, ấy là ngọn vậy.” (Thanh sắc chỉ ư dĩ hóa dân, mạt dã.) 

Vì là biện pháp “ngọn”, cho nên kết quả của nó không được bao nhiêu. Phải 
biết dùng “đức” hóa dân mới là biện pháp căn bản có mãnh lực rộng rãi và 
lâu dài. 

Đức là một năng lực siêu hình; do đó có sức mạnh tiềm tàng, có sức lan 
tỏa bao la. Vì cần phải diễn tả cho dân chúng dễ hiểu, cho nên Kinh Thi đã 
nói: “Đức thù như mao”: Đức nhẹ như sợi lông. Thực ra, dùng sợi lông mà 
hình dung “đức” chẳng qua là gắng gượng miêu tả; bởi vì sợi lông tuy nhỏ bé, 
nhưng vẫn còn có (Mao du hữu luân). Nói cho đúng hơn, “đức” thuộc về năng 
lượng của Trời cao, không phải khối lượng, không thể hình dung được. Đức là 
“sức chứa trữ của Trời cao, không tiếng, không hơ? (Thượng thiên chi tải, vô 
thanh vô xú), cho nên có khả năng vô cùng vô tận. 

Tóm lại, Trung dung là một quyển sách quan trọng bậc nhất trong bộ Tứ 
Thư của Nho giáo nói về đạo Trung dung bao gồm: nhân đạo, thánh đạo và 
thiên đạo. 


1410 


TRUNG DŨNG 





Nhân đạo thì nói đến đạo làm người trong gia đình, xã hội và cũng nói đến 
đạo trị nước, trị dân khiến cho thiên hạ thái bình. 

Thánh đạo nói đến đức chí thành làm cho phàm nhân trở nên thánh nhân. 

Thiên đạo nói đến thánh nhân sánh với trời đất, cùng tham gia vào việc 
hóa dục vạn vật. 

Mặc đầu nội dung sách đề cập đến nhiều vấn đề nhưng từ đầu chí cuối đều 
triển khai một lý duy nhất: đó là nhân đạo, thánh đạo đều nằm trong thiên 
đạo. Thiên đạo lại là tâm đạo. 

Khởi đầu nói đến thiên mệnh; bàn ra thì đạo ấy rộng rãi bao la, cao đến 
tận trời, sâu đến đáy vực; nhưng cuối cùng đạo ấy lại thu về sâu thẳm trong 
tâm hồn mỗi người là mĩnh đức. Minh đức ở chương cuối lại là một tên khác 
của thiên mệnh ở chương đầu. 

Vì thế, trong phần mở đầu sách, Chu Hy đã nói: 

“Sách ấy, những lời ban đầu nói đến một lý duy nhất, ở đoạn giữa trải 
ra muôn việc, phần cuối lại kết hợp thành một lý duy nhất. Mở rộng ra 
thì đây sáu cõi, thu lại thì lui vào ẩn náu nơi kín đáo”.. 

(Chu Hy chương cú). 

Câu này quả đã thu tóm toàn thể các chương sách Trung Dung. 

Mỏ đầu sách nói về thiên mệnh, kết thúc sách lại nói: “Thượng thiên chỉ 
tải, vô thanh, vô xú.” 

Điều đó chứng tỏ một cách rốt ráo rằng: Đạo Trung dung vốn là thiên đạo. 

Vì là thiên đạo cho nên ở trong chương cuối mới có những câu Kinh Thi 
nhắc nhở đến đạo thống tiểm tàng trong các nền tư tưởng lớn của nhân loại 
như Nho giáo, Lão giáo, Công giáo (và cả trong Ấn giáo, nếu chúng ta hiểu 
chữ Dư trong câu “Dư hoài minh đức là Brahman, và hiểu minh đức là 
Atman).! 

Đó là chỗ diệu kỳ của sách Trung Dung, khó lòng nói hết! 


1. Xin xem thêm: Phụ lục I: Ngũ giáo đồng nguyên trong Dịch học Tân thư, cùng tác giả. 
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Phần chú giải từ vựng này được biên soạn để giúp những ai không am 
hiểu Hán văn có thể sử dụng để tìm hiểu phần nguyên bản Hán văn trong 
sách này. Do giới hạn cách hiểu theo ngữ cảnh trong bài nên chúng tôi 
không đưa vào đầy đủ các nghĩa của từ mà chỉ nêu các nghĩa liên quan. 
Mặt khác, đây không phải bằng tra cứu tất cả từ vựng mà chỉ những từ 
nào xét thấy khó hiểu hoặc cần lưu ý mới được đưa vào đây. Từ ngữ sẽ 
được trình bày theo thứ tự các chương mục trong sách. Quý vị cũng có 
thể sử dụng bảng tra theo vần ABC ngay sau phần này. 


LUẬN NGỮ 
Học nhỉ nhân 
hiền hiền (##): bắt chước người 
1. hiển, hiển như người hiền (chữ 
uấn (1#): giận hờn hiền thứ nhất là động tự, chữ hiển 
2. thứ hai là danh tự) 


háo (3Ÿ): ưa thích 

vụ (7): chuyên chú 

nhân (4=): đức nhân 

tiển (##): ít 

ở. 

xảo (77): khéo léo 

lệnh (+): đẹp đẽ, giỏi giang 

4, 

tỉnh (3): xem xét 

tập (#): chồng lên, hai lần, làm đi 
làm lại 

ð. 

đạo (¿Š): hướng dẫn, cai trị (động tự) 

tiết (ðñ): dè dặt, giảm bớt 

sử (4#): sai khiến 


6. 
phiếm (3): rộng khắp 
VÃ 


hiền (®#): bậc quân tử thành tựu đức 


sự C#): phụng thờ 
trí (#): hết mức, đến cùng 
vị (&): chưa 
8. 
trọng (Š): nặng, đáng tôn kính 
uy (oai) (7Ä): dáng vẻ tôn nghiêm 
cố (]): vững vàng, cứng chắc 
hữu (#4): bằng hữu, bạn bè 
kỹ (É,): mình 
quá (:Š): lỗi lầm 
vật (2): đừng, chớ 
đạn (I#): kiêng sợ, chán nản, ngại 
ngùng 
9. 
chung (#*#): cuối, kết thúc 
truy (‡É): đuổi theo, nhớ lại 
hậu (##): dày dặn 
10. 
chí (#): đến, theo kịp 
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dị (#): khác 

chỉ dư (> #): đấy ư 

ức (3): hay là 

dữ (3#): được cho 

chư .. hồ (‡... '#): phải chăng, 
chẳng phải... sao... 

11. 

một (34): chết, mất 

vị (28): gọi là 

12. 

tư (3ƒ): điều ấy, chỗ ấy 

tiết (8ñ): điều tiết, kiềm chế, giữ trật 
tự 

18. 

phục (Ÿ): đáp lại, hoàn thành, trở 
lại 

nhân (El): nhân vì, nguyên nhân 

14. 

bão (4): ăn no, thỏa thuê 

mẫn (#t): nhanh nhẹn, mau mắn, 
gắng gỏi 

tựu (3È): nên, đến, theo 

1õ. 

siểm (3#): nịnh hót 

kiêu (5§): lồng lộn, kiêu căng, ngạo 
mạn 

nhược (3?): bằng, giống như, ví bằng 

thủy (3#): đầu tiên 

cáo (3#): bảo, trình báo 

16. 

hoạn (Š'): lo lắng 

Vi chính 

1. 

thí (`): ví dụ 

củng (3È): chầu về, xoay chung quanh 

2. 

tế (ñ&): che đậy, bao trùm 
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tà (3): lệch lạc, cong vạy 

j. 

tê (7#): ổn định 

miễn (#,): bỏ, thoát khỏi 

thả (RE): vả lại 

cách (3#): khuôn phép, chính đáng 

4, 

chí (2Ÿ): để tâm vào 

nhĩ (TƑ): nghe 

củ (##): cái khuôn vuông, khuôn 
phép, mẫu mực 

ð. 

vi (1Ÿ): trái ngược 

ngự (Ấn): đánh xe, đi xe 

6. 

tật (2X): đau ốm, thương tích 

2. 

biệt (Œ?]): chia ra, nêu ra cái khác, 
phân biệt 

8. 

tự (thực) (©): đồ ăn 

soạn (2#): ăn uống 

9. 

vi (1Ÿ): ngược trở lại 

ngu (;): dốt nát 

10. 

dĩ (2): làm 

sưu (JŸ): giấu giếm 

yên... tai (5Š... 3X): sao được 

11. 


cố (#): điều cũ, gốc 


12. 
khí (3Š): món đồ 
18. 


kỳ (3`): của mình 


TRA CỨU TỪ VỰNG THEO CHƯƠNG MỤC 





14. 


chu (châu) (#]): chung khắp 
tỷ (bỉ) ŒÈ): kén chọn, so sánh, về hùa 


1ỗ. 

võng (RÄ]): cái lưới, mắc vào, rối rắm, 
mờ tối 

đãi (Z2): nguy hại, mỏi mệt 

16. 

công (Z4): công kích, đánh phá, trách 
móc 

dị đoan (S35): đầu mối khác (học 
thuyết khác với học thuyết chính 
thống) 


17. 

hối (39): dạy bảo 

nhữ (+): ngươi, mày, anh (ngôi thứ 
hai), về sau thường viết là š hơn, 
còn chữ + vốn là chữ nữ (phái nữ, 
con gái...) 

18. 

can (TT): cầu, tìm kiếm 

khuyết (]): rỗng không, bỏ trống, 
bỏ qua 

dư (2): thừa, phần còn lại 

quả (2®): ít, không nhiều 

vưu (#): lầm lỗi 

hối (l#): ăn năn 

19. 

phục (É): tuân theo 

cử (#): cất nhắc, đề cao 

thố (4#): tách rời, loại ra 

uống (3£): cong vạy, tà khuất 


20. 

sử (4#): khiến, sai khiến 

khuyến (#1): khuyên nhủ 

lâm (5): đến 

bất năng (Ê#È): không có năng lực, 
kém cỏi 

21. 

hoặc (3|): ai đó (đại từ bất định) 

vị (#8): bảo, nói với 

hữu (#4): thuận thảo 

thi (26): thi hành 

22. 

tín (†š): giữ điều hẹn ước 

nghê (ở#): cái đòn đóng vào hai đầu 
càng xe lớn (xe bò). 

ngột (nguyệt) (#0): cái đòn đóng vào 
hai đầu càng xe nhỏ (xe ngựa). 


23. 

thế (#): đời, triều đại 

Hạ (Š): nhà Hạ: 2205 - 1766 trước 
Công nguyên 

Ân (#): nhà Ân (Thương): 1766 - 
1122 trước Công Nguyên 

Chu (ð]): nhà Chu: 1122 - 274 trước 
Công nguyên 

nhân (R): nương theo, bởi đó, nhân 
VÌ:.. 

lễ (23): lễ nghi, điển chương, pháp độ, 
tập tục (hình thức cai trị) 


24. 


qui (##): vong linh 
kỳ quỷ (‡È#): vong linh thuộc về 
mình (tổ tiên) 
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Bát dật 

1: 

Qui thị (Ê): họ Quí, chỉ người họ 
Quí (có thể là Quí Hoàn tử hay 
Quí Khương tử, đại phu nước Lỗ) 

dật (ñ): hàng, lớp 

nhấn (#:): nỡ, nhẫn tâm: nỡ lòng 

thục (#): điều gì, ai, người nào 

2. 

Ủng (7š): Ung thi, một thiên trong 
Chu tụng của Kinh Thi (Ủng là 
một châu trong chín châu của 
nước Trung Hoa thời cổ, tức là 
vùng Thiểm Tây, Cam Túc, Thanh 
Hải, quê hương nhà Chu) 

triệt (©): dẹp bỏ 

tướng (8): quan trợ tế 

tích (##): vua 

tích công (##2`): vua chư hầu 

mục mục (#2): cung kính, sâu xa, 


tốt đẹp 
hề (É): sao thế 
ở. 


như... hà? (+4e... fJ): được sao? 
4. 


xa (#): xa xỉỈ 

ninh (`): thà (còn hơn) 

dị (2): coi thường 

thích (@#): thương xót 

dữ kỳ (#+‡ˆ): ví thử, ví bằng 
ð. 

di (5): rợ ở phương đông 

địch (34): rợ ở phương bắc 

Hạ (Š): nước Trung Hoa (Hoa Hạ) 
vong (vô) (T-): bỏ mất (không) 
6. 
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lữ (2£): lễ tế thần ở phương xa 

Nhiễm Hữu (3+): tức Nhiễm Cầu 
(môn đệ Đức Khổng tử) 

cứu (#t): ngăn cản 

tằng (3): đã từng 

Thái Sơn (&›h): ngọn núi cao lớn ở 
Sơn Đông (nước Lỗ) 

VỀ 

tất (⁄): ắt hẳn 

ấp (®Ð: vái chào 

nhượng (5Š): nhún nhường 

há (hạ) (F): xuống (dưới) 

8. 

xảo tiếu (27 Ã): cười khéo 

thiến (fñ): xinh đẹp 

miện (3): trông, liếc (mắt long lanh) 

tố (#): trong trắng, trống không 

huyến (4): sặc số, nhiều màu 

hội (#2): vẽ màu, vẽ vời 

dư (7): ta, tôi 

thủy (342): ban đầu 

9. 

Hạ (Š): nhà Hạ, cai trị Trung Hoa 
từ năm 2205 đến năm 1766 trước 
Công nguyên. 

Kỷ (3£): nước Kỷ, hậu duệ nhà Hạ, 
một chư hầu nhỏ ở miền đông 
Trung Hoa thời Xuân Thu. 

trưng (##): trưng dẫn, dẫn chứng 

Ân #): nhà Ân (trước khi dời sang 
đất Ân, được gọi là nhà Thương), 
cai trị Trung Hoa từ năm 1766 
đến năm 1122 trước Công nguyên. 

Tống (®): nước Tống, hậu duệ nhà 


văn (*%): bản văn ghi chép (văn kiện, 
điển tịch) 
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hiến (*): người hiền 

cố (3#): bằng có, chứng cớ 

10. 

đế (3È): lễ tế tổ tiên của thiên tử 

quán (#): tưới, rót xuống 

vãng (4): đi 

11. 

thị (Z): bảo cho, xem 

tư (3ƒ): cái này 

12. 

15. 

my (3Ä): nịnh hót 

Áo (1#): thần Áo, vị thần được thờ 
theo cổ tục ở góc nhà phía tây 
nam, chỉ linh lực đất (quẻ Khôn) 

Táo (2#): thần Táo, vị thần chỉ thị cái 
bếp theo quan niệm bình dân 

hoạch Œ#): được, mắc 

đảo (#‡): cầu khấn 

14. 

giám (ŠZ): col, xét 

úc úc (5ñ): rực rõ 

1ỗ. 

thục vị (38): ai bảo 

Trâu nhân (Ø‡^'): người ấp Trâu 
(Thúc Lương Ngột) 

thị (): thế, ấy 

16. 

bì (#): cái đích dùng để tập bắn (một 
miếng da thú) 

khoa (#}): trình độ, thứ bậc 


17. 

cốc sóc (2#): buổi lễ của vua tế cáo 
(cốc, cúng tổ tiên tại miếu đường 
vào ngày mồng 1 (sóc) mỗi tháng. 

khái (hí) dương ($4ñ-#°): con dê sống 
(dùng làm tế vật) 


nhĩ (3ï): nhà ngươi 

18. 

sự (#): tôn thờ, phục vụ 

19. 

20. 

dâm (‡#): quá trớn, không chính đáng 
thương (45): tổn hại 


21. 
xã (4L): đền thờ thổ địa (năng lực của 
đất) 


Tể Ngã #3): tên là Dư, đệ tử của 
Đức Khổng tử 

hậu (6): vua 

thị (É): họ 

Hạ hậu thị (# 6K): triều đại nhà 
Hạ 

tùng (): cây thông 

bách (34): cây trắc bách, (một loại 
thông dùng làm thuốc) 

lật (Š): cây giẻ 

chiến lật (#\ Š): run rẩy sợ hãi 

toại (3Ý): dở dang, đã trót làm 

cữu (2`): lỗi 

22. 

khí (3#): độ lượng 

tam qui (“#): đài cao ba tầng, chỉ 
thị ba loại người qui phục (dân 
chúng, chư hầu, các rợ) 

nhiếp (3Š): kiêm nhiệm 

nhiên tắc (4Ä #}): thế thì 

tắc môn (2š P]): bình phong che cửa 

phản điếm (3È): cái giá để úp chén 

23. 

ngứ (ngữ) (3#): bảo 

hấp (â): kết hợp 

túng (£): triển khai 
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thuần (#È): đều đặn, thuần nhất 

cảo (hiểu) (6©): tỏ rõ 

dịch (#Ý): tiếp nối không đứt đoạn 

24. 

Nghỉ (/É): ấp Nghỉ 

phong nhân (‡†^`): chức quan coi 
ngoài bờ cõi 

thỉnh kiến (šÏÑ): xin ra mắt, xin 
yết kiến 

vị thường (& Ÿ): chưa từng 

tùng giả (+7): người theo hầu 

nhị tam tử (—_='Ÿ): các anh, các ông 

táng (#): mất 

mộc đạc (k#ŠŸ): cái mõ gỗ 


25. 


vị (8): bảo, bình luận 

Thiều (3#): một khúc nhạc của vua 
Đế Thuấn nhà Ngu 

Võ (#): nhạc của Võ vương nhà Chu 


3%. 

khoan (?š): tha thứ, khoan dung 

quan (#1): xem xét, col, chơi (giao 
thiệp), quan niệm 

Lý nhân 

1. 

lý (#): làng, xóm (có 25 nhà) 

trạch (4Ÿ): chọn lựa 

2. 

cửu xử (2 /š): ở lâu 

ước (#9): cảnh cùng túng, điều hẹn 
ước 

trường xử (K J#Š): ở mãi. 

lạc (#Š): niềm vui 
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3. 


4, 

cẩu (#ïj): ví bằng, nếu như 

ð. 

dữ (##): và, cùng với 

xử (#È): ở, lấy 

khứ (khử) (*&): bỏ 

ô hồ (#8-#): than ôi 

vi (1#): làm trái 

tháo thứ (‡#?X): vội vàng, hấp tấp 

điên bái (đã): hoạn nạn, nghiêng 
ngửa 

6. 

thượng (9): đề cao, đặt trên 

gia (2n): thêm vào, dính bén vào 

cái (®): bởi vì 

VÃ 

quá (3): sự thái quá, lỗi lầm 

các (Ã-): đều 

đảng (7): nhóm, phái, nhóm người 
cùng lý tưởng 

tư (3T): ấy 

8. 

triêu (#9): sớm mai 

tịch (Z): chiều tối 

9. 

sỉ (›): hổ thẹn 

ác (4): xấu 

nghị (%É): bàn luận 

10. 

thích (3Ä): theo, chuyên chú 

mịch (mạc) (3#): tuyệt không, hoàn 
toàn bỏ 

tỷ (bì) (È): so sánh 
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11. 

hoài (!Š): nhớ, ôm ấp, nghĩ đến 
thổ (+): chỗ ở 

hình (#)): hình phạt 

huệ (#): ơn 

12. 

phỏng (2£): nương theo 


15. 

lễ (43): cách cư xử tốt đẹp 

nhượng (ý): 
nhường nhịn 

14. 

vị (3): chức vị 

lập (3): nên 

mạc (3`): không 

1õ. 

quán (Ÿ): thông suốt, liền suốt 

dụy (°Ẽ): dạ, vâng 

trung (2Š): thành tâm thật ý (sống 
theo đạo trời) 

thứ (4$): coi mọi người như mình, tha 
thứ 


sự nhún nhường, 


16. 
dụ (\): hiểu rõ 
17. 


hiền (#): đức hạnh, tài năng 
tê (7#): đều, ngang bằng 

18. 

sự C#): thờ phụng, phụng sự 
cơ (ki) (4): nhỏ 

vi (3Ÿ): lìa bỏ 


19. 
20. 
cụ (lŠ): sợ hãi 
21. 


cung (37): thân mình 


đãi (‡È): theo kịp 

22. 

ước (#9): kiềm chế, thắt buộc 
thất (%): lỗi lầm 

tiển (##): ít 

25. 

nột (#3): chậm chạp 

24. 


cô (3Ñ): lẻ loi một mình 

lân (Ä'#): láng giềng, kề bên 

25. 

sác (3£): luôn luôn (can gián nhiều) 

tư (3): thì, bèn 

nhục (®): nhục nhã, hổ nhuốc 

sơ (7Ä): thưa, xa cách 

Công Dã Tràng 

1. 

thế (*#): gả con gái cho 

luy tiết (#3): dây trói kẻ có tội 
(xiềng xích) 

tội (3#): lỗi lâm 

hình lục (#)Z%): bị giết vì phạm luật 

2. 

thủ (4): lấy, được 

j. 

hồ liên (liến) (3È): cái bát đựng 
xôi có khảm ngọc để cúng tế ở tôn 
miếu. 

4, 

nịnh (4£): khéo nói 

ngữ (Ấ?): chống cự 

khẩu cấp (# #4): bẻm mép 
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lũ (Z): luôn, thường 
tăng (lý): ghét 

ð. 

sử (4#): sai khiến 

sĩ (Œ#): ông quan 

vị (&): chưa 

6. 


phu (##): cái bè gỗ 

phù (:Ÿ): trôi nổi 

tài (#l): gỗ dùng được 

2. 

thiên thặng chi quốc (f&Z Bì): 
nước có một ngàn cỗ xe (nước chư 
hầu cỡ lớn) 

phú (8): thuế ruộng, thu thuế nuôi 
quân đội 

tế (2#): quan tể, chức vụ đứng đầu 

thúc (#): bó, buộc, gói 

đái (75): cái đai áo 

8. 

dũ (®Ầ): hơn 

vọng (?): mong 

phất (3): chẳng, không 

9. 


trú tẩm (# ZŠ): ngủ ngày 





hủ (32): thối nát, suy yếu 

điêu (JÈ): chạm khắc 

phẩn thổ (Š +): thứ bẩn thỉu 

ô 2): tô trát 

tru (#È): trách mắng 

thủy (3#): khởi đầu, trước 

10. 

cương (#l]): cứng, bền, cương quyết 
dục (2Š): ham muốn 

11. 

ngã (3#): ta (nói chung cho mọi người) 
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ngô (-Ÿ): ta, tôi (nói riêng cho chính 
mình) 

gia (2s): thêm 

nhĩ (f3): ngươi, mày 

12. 

văn (#ï): nghe 

18. 

14. 

vị chỉ (*): gọi là 

1õ. 

16. 

thiện (-É): khéo 

cửu (24): lâu 

17. 

cư (##): ở 

thái (sái) (3È): con rùa lớn 

sơn tiết (3 85): hình vẽ núi non 

tảo (3‡): rong rêu 

chuyết (13): cột trụ 

trí (4e): khôn sáng, hiểu thấu sự lý 

18. 

sĩ (##): ông quan 

đi (É): bãi, bỏ 

cựu (Š): cũ 

thí (4Ä): kẻ dưới giết người trên. 

khí (®%): bỏ 

vi (1#): lánh đi, lìa 

do (3Ä): giống, cũng như, bởi vì 

thanh (2l): trong sạch 

yên (5): làm sao 

19. 

tư (1#): suy nghĩ 

tái (®#): lại, lần thứ hai 

20. 

ngu (Š:): ngu sỉ 

cập (Z): theo kịp 
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21. 


cuồng (3#): ngông cuồng, rồ dại 

giản (ññ]): đơn sơ 

phỉ (%Š): văn vẻ 

chương (S*): rõ rệt 

tài (#\): cắt xén, sửa sang 

2. 

niệm (2%): nghĩ, nhớ 

hy (®): ít, hiếm 

23. 

khất (2): xin 

ế (#): giấm 

24. 

túc (tú) (X): thái quá 

nặc (): giấu, trốn 

25. 

thị (4#): theo hầu 

hạp (#): sao chẳng 

các (Ấ-): đều 

nguyện (#5): muốn 

ý (): mặc áo (động từ) 

tệ (): hư nát 

hám (Ÿ): giận 

phạt (4X): khoe 

hoài (lŠ): bảo bọc, an ủi, hoài bão 
(niềm tin và hy vọng về tương lai 
tốt đẹp) 

3%. 

tụng (#)): oán trách, trách phạt 

2z. 

Ung dã 

1. 

khả (T]): khá (trên trung bình) 

giản (ñÄ): giản dị, không cầu kỳ, 
phiền toái 

cư (/##): ăn ở, sinh hoạt 


lâm (#§): đến 

nãi (Z): bèn, như thế (chuyển ngữ) 

thái (đại) (k/%): to lớn, thái quá 

nhiên (#3): phải 

2. 

thiên (Š): dời đổi 

nhị (ẩ): số 2, là lối viết trang trọng 
của chữ —. 

hạnh (-Ÿ): may mắn 

vong (vô) (+-): mất, không có 

j. 

túc (#): thóc 

dữ (##): cấp cho 

hũ (®): 6 đấu 4 thăng (10 thăng là 1 
đấu, 1 thăng bằng 1 lít ngày nay) 

dũ (#): 16 đấu 

bỉnh (#): 80 đấu 

thích (3Ä): đi đến 

chu cấp (7 Ý.): giúp cho 

kế (4#): tiếp sau 

từ (#): khước từ, không nhận 

vô (#): chớ, đừng 


4, 

lê ngưu (#`ZƑF): con bò lang. 
tỉnh (tuynh) (5#): con bò tơ đỏ 
xuyên ()!Ì): con sông 

xả (®): chối bỏ 

ð. 

vi (3Ÿ): trái, la 

dư (42): ngoài ra 

6. 

quả (*Š): quả cảm, quả quyết 
đạt (:#): thông hiểu sự lý 
nghệ (9): tài nghề kỹ thuật 
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, 


8. 

tật (⁄): bệnh 

dũ (1š): cửa sổ 
vong (+): mất, chết 


9. 
hiền (#): đức hạnh 

đan (Ÿ): giỏ tre 

tự (thực) (©): đồ ăn, cơm 
biều (5£): cái bầu 

lậu (f5): hẹp, xấu xí, sơ sài 
lậu hạng (5Š): ngõ hẹp 
kham (3#): chịu đựng 


10. 
duyệt (#3): vui thích 
hoạch (Ÿ): vạch giới hạn 


11. 
12. 
kính (⁄): lối tắt 
15. 


phạt (43): khoe công 
bôn (2): thua chạy 
điến (#4): đi sau 
sách (%4): quất ngựa 


14. 
chúc (2Ù): khấn, chúc mừng 


nịnh (4©): nịnh hót, nói khéo. 


miễn (#): bỏ 


1õ. 

hộ (ý): cửa ngõ 
mạc (3`): chẳng ai 
tư (3ƒ): (đạo) này, ấy 


16. 
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chất (Ÿ): bản thể chân thực (bao 
gồm các đức hạnh) 

văn (%): dáng vẻ bên ngoài 

đã (5ƒ): quê mùa 

sử (#): vẽ vời, chải chuốt. Ngày xưa 
tương truyền vào đời Hoàng Đế 
(thời Tam Hoàng) có vị tổ sư đặt 
ra phép vẽ gọi là Sử Hoàng. Đời 
nhà Chu, có chức Nữ Sử ở nội 
cung để coi các việc lễ nghi của 
hoàng hậu, cung phi. Vì vậy, sử có 
nghĩa gốc là tô vẽ, chải chuốt cho 
đẹp bề ngoài, trước khi có nghĩa là 
ghi chép các việc đã qua: lịch sử. 

bân bân (#23): hoàn hảo, đầy đủ, 
trọn vẹn 

nhiên hậu (4Ä 44): vậy sau, rồi sau 

17. 

trực (ï): ngay thẳng 

võng (ll): không ngay thẳng, gian 
dối 

miễn (#,): thoát khỏi 

18. 

19. 

ngứ (ngữ) (3#): nói, dạy bảo 

20. 

trí (4°): sự hiểu biết, thấu hiểu sự lý 

vụ ('?): chuyên, chăm 

2I. 

nhạo (nhạc) (#Š): vui thích 

thọ (#): sống lâu 

22. 

25. 

cô (ñÑ: cái bình hay cái ly đựng rượu 
có khía để tế cúng. 


24. 
tỉnh (3): cái giếng 
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thệ (#): ra đi 

hãm (12): vùi lấp, hãm lại 
khi @#): dối gạt 

võng (Rl): vu khống, lừa lọc 


25. 

ước (#9): ràng buộc, hạn chế 
phất (3): trừ đi, chẳng 

bạn (*#): điều trái 


3%. 

thỉ (%): thể 

dư ('*): ta 

phủ (#): không phải 
yếm (##): ghét 

2z. 


28. 

thí (6): giúp 

tế (3#): cứu vớt 

do @#): còn 

bệnh (35): chỗ yếu kém 
thủ (C): lấy làm 

thí (2#): ví dụ 

phương (2): phương cách 


Thuật nhỉ 


1. 

thuật (‡#): kể lại, noi theo 

tác (†F): làm nên 

thiết (3š): trộm cắp 

thiết tỷ (ãŠš t): trộm sánh với, riêng 
ví với 

2. 

mặc (#*): thầm lặng 

thức (#\): hiểu biết 

yếm (/##): chán 

hối (3ÿ): dạy bảo 

quyện (fŠ): mỏi mệt 


j. 

tu (1#): sửa cho tốt 

giảng (2#): nói cho rõ 

tỷ (#@È): dời theo 

cải (7t): sửa đổi 

4, 

yến (3*): yên nghỉ. 

thân thân (## ?): thư thái 
yêu yêu (X): vui vẻ 


ð. 
thậm (3): rất, lắm 
6. 


chí (3#): đặt chuẩn đích. 

cứ (3Ÿ): cậy nhờ 

y (4): nương theo 

du (3£): tiêu khiển 

nghệ (#3): tài năng thăng hoa đời 
sống tinh thần (nghệ thuật: thị, 
nhạc, họa ..) 

VỀ 

thúc (®#): một bó, một gói (10 chiếc) 

tu (1#): nem (thịt thái nhỏ bóp thính) 

hối (32): dạy bảo 

8. 

phần (phấn) (!`): bực tức muốn hiểu 

khải (%): mở, bày giải 

phỉ (RÈ): tấm tức muốn nói 

phát (#Ê): nảy ra 

ngung (l5): góc cạnh 

tam ngung phản (“Ï§#): ba góc 
cạnh kia 

9. 

trắc (#l): bên cạnh 

bão (4): ăn no, thỏa thích 

khốc (3): khóc (to) 

ca (3*): hát 
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10. 

xả (`): bỏ, sa thải 

hành (7): hoạt động, làm việc, hành 
đạo 

tàng (š): ẩn náu, ẩn dật 

tam quân (.£ *#): ba quân (tiền quân, 
trung quân, hậu quân) 

thùy (#Ê): a1 

bạo (2Š): tàn hại 

bạo hổ (3 Jš): bắt hổ bằng tay không 

bằng (:Š): chạy mau (như ngựa) 

bằng hà (:Š *T): qua sông không cần 
thuyền. 

hối (1#): hối hận. 

lâm (#2): đến, gặp 

lâm sự (04 *): đến việc 

cụ (l): sợ hãi 

mưu (3#): toan tính, mưu mẹo 

11. 

tiên (##): cái rol (đánh ngựa) 

12. 

trai (chai) (?®): chay tịnh 

chiến (#š): chinh chiến, giao tranh 

tật (2X): bệnh tật 

15. 

Tề (7#): nước Tề, thời Xuân Thu (ngày 
nay là bán đảo Sơn Đông) 

thiều (32): 1. tốt đẹp, cảnh sắc mùa 
xuân; 2. tên một khúc nhạc của 
vua Thuấn. 

nhục (Ÿ): thịt 

đồ (E]): tranh vẽ, mưu toan 

bất đồ ( ]): không ngờ 

chí (#): đến mức cùng cực, tuyệt vời 

14. 

vị (3š): vì, giúp 

nặc (3#): vâng, ừ 
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1ỗ. 

phạn (4⁄2): cơm 

sơ (đã): thô sơ 

tự (thực) (Ê): ăn 

quăng (7#): cánh tay 

chẩm (#†): cái gối 

thả (RE): lại 

16. 

gia (2n): thêm 

sổ (#O: một vài, vài ba (một số không 
xác định trong khoảng từ một đến 
mười) 

tốt (#*): trót lọt, trọn vẹn 

quá (:Š): lỗi lầm 

17. 

nhã (1È): chính 

nhã ngôn (đŠ): ngôn ngữ chính 
đính, ngôn ngữ thanh nhã (khác 
với ngôn ngữ thông tục trong dân 
gian) 

18. 

hề bất (Ấ): sao chẳng (hà bất) 

phát phấn (#£Êl"): phát tức vì chưa 


hiểu 
19. 
20. 
21. 


trạch (##): tuyển chọn 

cải (7L): sửa đổi 

kỳ (3): những điều thuộc về... 

22. 

như dư hà (4s #1): = # #4 fT nại 
ngã hà: làm sao ta được? 

25. 

ẩn (fŠ): giấu giếm 

dữ (##): cùng, đều, cho 

24. 
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2ã. 
hằng (1#): lâu bền, lấy đạo thường 
làm đích 


ước (#2): thiếu thốn 

thái (`): rộng rãi, thừa thãi 
3%. 

điếu (21): câu cá 

võng (#8): cái lưới, chài lưới 
dực (đặc) (®): bắn 

túc (Zä): ngủ nghỉ 


2z. 

cái (#): vốn là 

tác (fE): làm, hành động 

trạch (4Ÿ): chọn lựa 

chí (thức) (33): ghi nhớ 

thứ (3X): bậc dưới 

28. 

dữ (3#): cùng với, nghe theo điều phải, 
đồng ý, tán thành, hưởng ứng 

hoặc (#3): nghi ngờ, ngờ vực 

duy (°#): riêng 

thậm (3`): thái quá, rất; lắm 

khiết (:Š#): trong sạch, sửa trị 

bảo (†#): 1. tìm biết cho đến gốc (truy 
cứu) 2. bảo lãnh, bảo chứng 

29. 

30. 

tư bại (5] #C): thủ trưởng phụ trách 
hình án (tư khấu) 

vị chỉ (#Z): gọi là 

ởI1. 

phản (#): lặp lại, nhắc lại 

họa (hòa) (4s): họa lại 

%2. 

mạc... do (3$... #ð#): chẳng gì cũng 
như... 


cung (35): thân mình 

vị (&): chưa 

33. 

khởi cảm ( ##£): há đám, sao dám 

ức (‡): hay (chuyển ngữ từ), chẳng 
qua (bất quá) 

vi chỉ (3>): thực hành điều ấy (tức 
đường lối của thánh nhân vừa nói 
trước đó) 

hối (3ÿ): dạy dỗ 

quyện (fŠ): mỏi mệt 

vân nhĩ dĩ hỹ (f8 2): như thế 
vậy thôi (như thử nhi đì) 


34. 

tật bệnh (335): bệnh nặng 

đảo (4Ÿ): cầu cúng 

lụy (‡š): sách cổ chép các bài cầu cúng 
thần (2): năng lực trên trời 

kỳ (2Á): năng lực dưới đất 


3ã. 

tốn (3#): nhún nhường 

kiệm (#©): tằn tiện 

ninh (#): thà rằng 

cố (]): bền chắc, bỉ lậu, quê mùa 


đồ. 
thản (2): thánh thơi 
đãng đãng (33j): bát ngát, phóng 
khoáng 
trường (&): thường hay, lâu dài 
thích thích (J8): lo lắng 
3z. 
ôn (5): ôn hòa 
lệ (,): nghiêm trang 
uy (7Ä): oal vệ 
mãnh (35): hung dữ 
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cung (3š): cung kính 

an (2): yên bình 

Thái Bá 

1. 

chí đức (# ?Š): đức hạnh đạt hết mức 
tam (=): lặp đi lặp lại 


cp. 


nhượng (5š): nhường 

xưng (#f): đề cao, ca ngợi 

2a. 

lao (3ˆ): nhọc nhằn 

tỉ (#:): sợ hãi, nhút nhát 

giảo (#4): thắt chặt, khắc nghiệt 

2b. 

đốc (®)): dốc lòng 

thân (ð): người thân (bà con, họ 
hàng) 

cố cựu (#( #j): bạn bè cũ 

đi (‡Ê): bỏ mất 

du (thâu) (â): bạc bẽo, trộm cắp 

j. 

triệu (2): gọi lại, vời 

khải (#L): mở ra 

chiến chiến (#\'#\): run rẩy, sợ hãi 

căng căng (3#): nơm nớp, dè giữ 

bạc (3Ÿ): mỏng 

miễn (#): thoát khỏi 

4. 

mỉnh (5Š): kêu 

bạo (ŠŠ): thô bạo, tàn nhẫn 

mạn (}#): khinh nhờn 

bỉ (Šf): hẹp hòi, tôi tàn 

bội (4#): phản lại 

biên (Ấ*): đồ bày biện cúng tế 

đậu (`): cái bát gỗ 

ð. 

năng (#È): hay, giỏi 


1426 


quả (®): ít 

nhược (2): giống như 

thật (): đầy đủ, giàu có 

phạm (3): xúc phạm 

hiệu (giao) (3š): tranh giành 

hữu (4): bạn 

thường (Ý): từng 

6. 

thác (26): gửi, nhờ, ủy thác, giao phó 

xích (`): thước (đơn vị đo lường xưa, 
đài khoảng một gang) 

cô (jẤ): con côi (mất cha) 

đại tiết (% ðñ): nguy biến (rắc rối lớn) 

đoạt (): cướp lấy 

VÃ 

sĩ (+): người có học 

hoằng (2): mỏ rộng ra 

nghị (#t): quả quyết, cứng cỏi 

nhậm (4#): nhiệm vụ, gánh vác 

8. 

9. 

do (#): noi theo 

10. 

tật (3): giận ghét 

11. 

lận (#): tiếc, sẻn, keo cú 

dư (4ˆ): thừa ra 

12. 

chí ( #): để tâm vào 

cốc (##): lúa (bổng lộc) 

18. 

hiện (Ä): tỏ rõ 

14. 

1õ. 

loạn (ấU): dứt một bản nhạc 

dương dương (Ý)Ý): mênh mông 
(như biển), tốt đẹp tràn đầy 
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doanh (): đầy, nhởn nhơ vui vẻ 


16. 

đồng (8): mù mờ, ngây thơ 

nguyện (!Š): thành thực 

không không (}#]#): ngây ngô (dại 
đột) 

17. 

18. 

nguy nguy (‡Š,#2): cao vòi vọi 

dự (#): tham dự, dính bén 

19. 

tắc (8#): bắt chước 

đãng đãng (3 3): bát ngát 

danh (2): gọi tên, ca ngợi 

hoán (32): rực rõ 

văn chương (%;): lễ nhạc pháp độ 

20. 

loạn thần (ấUE): bầy tôi trị loạn 

nhiên (3Ÿ): phải, đúng 

tế (8): địa vị, thời buổi, khoảng 

tư (3ƒ): ấy (chỉ đến thời Vũ vương) 

thịnh (2): nhiều, đông đúc 

chí đức (# 7Š): đức rất cao 

21. 

gián (ïÏ): xen vào (chê bal) 

phi (3È): nhỏ mọn, sơ sài 

hiếu (Ÿ): thảo kính, hết lòng, tận 
tình 

quỉ thần (#3?): linh lực siêu nhiên 

ố (ác) (2): xấu 

phất (X#): áo lễ 

miện (#): mũ miện (dành cho các 
quan từ đại phu trở lên) 

ty ('?ˆ): thấp hèn 

câu (¿Ÿ): ngòi, rãnh 

hức (3š): kênh, rạch 


Tử hãn 
1. 
hãn (®): ít 
2. 
đảng (#7): thôn, xóm (ngày xưa, có 
khoảng 500 nhà) 
chấp (#/Q: cầm, giữ 
ngự (Ấn): đánh xe 
xạ (#†): bắn cung 
j. 
ma (7TR): cây gai 
thuần (4È): tơ tằm (ti) 
kiệm (/â): ít tốn 
chúng (#): số đông 
bái (#?): lạy 
thái (Ê): thái quá (thành ra kiêu 
mạn) 
4, 
tuyệt (ở): dứt 
tất (⁄): ắt hắn, quyết chắc 
ð. 
úy (X): sợ sệt 
ký một (#33): đã mất 
văn (%): văn hóa, lễ nhạc, chế độ 
tư (34): nay 
tương (3#): muốn làm 
táng (Š): mất 
như... hà (+... #T): làm sao, làm gì 
6. 
cố (#): cố nhiên, hẳn thế 
túng (#€): buông thả 
thiếu (”): nhỏ, thơ ấu 
tiện (8Š): hèn hạ 
bỉ (ä#): hèn mọn , hẹp hòi 
thí (2Ä): dùng 
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nghệ (#4): nghề 

:£. 

bỉ (ŠÉ): người kém cõi, kẻ dốt nát 

không không (2): trống rỗng, 
chẳng rõ sự gì 

khấu (f): gạn hỏi 

đoan (37): đầu mối 

kiệt (28): hết 

8. 

phụng điểu (É): chim phượng 
hoàng 

hà (T7): sông hoàng hà 

đồ (l]): bức vẽ 

đã (É.): thôi 

phù (X): ư, ôi 

9. 

tư (7#): cái gấu áo 

tư thôi (7®): áo tang vén gấu 

miện (#): mũ dành cho quan đại 
phu trở lên 

y thường (2#): xiêm áo (y phục của 
quan chức) 

cổ (#): mù 

thiểu (thiếu) (`): trẻ tuổi 

tác (fE): đứng lên 

xu (3ð): rảo bước 

10. 

vị (°ï): bùi ngùi, xúc động 

thán (3#): than thở, tấm tắc khen 

ngưỡng (1): ngẩng lên 

di (ñ): càng, khắp, trọn 

toàn (ZŸ): khoan, đục 

kiên (##): cứng chắc 

chiêm (8Š): xem 

hốt (2“): chợt 

1428 


tuần tuần (2ñ): dần dần 

thiện dụ (#3#): khéo léo giảng dụ 

bác (†Ÿ): rộng 

ước (#9): ràng buộc 

bãi (3Š): thôi, ngừng 

kiệt (38): hết 

trác (5#): cao chót vót, sừng sững 

nhĩ (f3): vậy 

mạt (): không 

do (#): noi theo 

11. 

tật @*): ốm 

bệnh (3): đau nặng 

thần (E): gia thần (tôi tớ của quan 
đại phu) 

gián (nhàn) (fï): thuyên giảm, bớt 

trá (‡£): giả dối 

khi (##): lừa dối 

tử (2): chết 

vô ninh (#®): không bằng, đâu 
bằng 

vô nỉnh... hồ (&%... #): chẳng 
thà... còn hơn. 

túng (4€): buông thả, giả sử, túng sử 

12. 

uẩn (3#): giấu 

độc (lễ): cái hòm 

tàng (3Ä): cất đi 

giá (cổ) (l): giá bán 

cố (cô) (3#): bán 

đãi (4#): đợi 

18. 

cửu di (2Š): các giống mọi rợ phía 
đông. Ngày xưa người Trung Hoa 
gọi các dân bên ngoài Trung Hoa 
là những dân tộc mọi rợ thiếu văn 
hoá. Họ gọi giống người ở phía 
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đông là di (đông đi), giống người 
ở phía tây là nhung (tây nhung), 
giống người ở phía bắc là địch (bắc 
địch), giống người ở phía nam là 
man (nam man). 

lậu (5): thô lỗ, xấu xí 

14. 

nhiên hậu (¿Ä 4£): rồi sau 

các (Ấ-): đều 

1ỗ. 

sự (#): thời,việc 

cảm (#£): bạo dạn, dám 

miễn (#2): cố gắng 

khốn (Bl): khốn cùng quẫn bách 

16. 

xuyên ()!]): giòng nước, giòng sông 

thệ (4): đi không trở lại, trôi chẩy 

tư (3ƒ): ấy, kia, này 

phù (%): ôi, ư 

xả (xá) (2): ngừng nghỉ 

17. 

sắc (Z,): vẻ đẹp (của người, của vật, 
của cảnh vật) 

18. 

thí (`): ví dụ 

qui (ẤT): cái sọt 

phúc (#): đổ 

vãng (4š): đi đến 

19. 

ngứ (ngữ) (3#): dạy bảo 

nọa (!ñ): lười biếng, trễ nãi 

20. 

vị (#8): nói về 

tích (!Š): tiếc 

21. 

miêu (33): lúa non 

tú (Ø): trổ bông 


thực (thật) (Ñ): thực chất (hạt) 

4. 

uý (5): sợ 

23. 

pháp ngữ (;¿+3#): dạy bảo phép tắc 

cải (7%): sửa đổi 

tốn (#): khiêm nhường, tốn thuận 

dữ (##): cùng với, tán thành 

dịch (#2): suy xét kỹ lưỡng 

mạt (®): không 

24. 

đoạt (): cướp lấy 

súy (soái) (Éh): tướng lĩnh 

thất phu (PE%): kẻ tầm thường, 
người ít học, thất học 

chí (2š): ý nguyện, chủ trương của 
tâm hồn 

25. 

tệ (ft): nát 

uẩn (oản) (4#): vải gai, bông 

hồ (ÂÊ): con cáo, con chồn 

lạc (6Ä): con lạc (tương tự con chồn) 

ky (kỹ) (14): ghen ghét 

cầu (2È): tham lam 

tang (#8): hay, tốt, lương thiện 

2%. 

tuế (7X): năm, mùa màng 

điêu (Ä⁄): tàn rụng 

2z. 

hoặc (#*): nghi ngờ 

ưu (2): lo buồn 

cụ (JŠ): sợ hãi 

28. 

cộng (+3): cùng, chung 

thích (‡Š): đi đến, theo,vừa ý 
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lập (3): đứng thẳng, gây dựng 

quyền @G#): cân lường, linh động 
thích nghi (quyền biến) 

29. 

thiên (fð): nghiêng về một bên 

phản (⁄): trở lại 

khởi (#): há, sao 

nhĩ (fÑ): ngươi, em (ngôi thứ hai) 

tư (ty) (1#): nghĩ tới, tưởng nhớ 

thất (): cái nhà 

viễn #): xa 

vị (&): chưa 


Hương đảng 

1. 

hương đảng (## *Ý): làng xóm 

tuân tuân (!J 9): thật thà 

tự (#1): dường như 

tông miếu (%j): nơi thờ tổ tiên nhà 
vua. 

triều đình (j4): nơi vua và các 
quan họp bàn quốc sự 

biền biền (tiện tiện) (i#i#): mau 
mắn, rõ ràng 

cẩn (‡#): cẩn thận, kỹ lưỡng 

2. 

khản khản (2t): cứng cõi, nghiêm 
nghị 

ngân ngân (Ï B]): rõ ràng, dịu dàng 

thúc (túc) tích (#73): dáng vẻ cung 
kính quá mức, bồn chồn không 
yên. 

dư dư (###): dáng vẻ trang trọng 

ở. 

triệu (Z): mời gọi 

sử (4#): sai khiến 

tấn (3ä): tiếp khách 
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bột (3): chợt biến 

quắc (quặc, khước) (##): bước rụt rè 

ấp (®Ð: vái chào 

xiêm (3Š): chững chạc, tề chỉnh 

xu (3#): dẫn bước, đi mau 

dực Š): cánh chim 

cố (#ã): trông lại, quay lại 

4. 

cúc (39): khom lưng 

cung (32): thân mình 

cúc cung (3#): cúi mình 

lý (): giẫm lên 

vực (quắc) (Ê]): ngưỡng cửa 

vị (i3): ngôi (chỗ vua ngồi) 

nhiếp (3Š): vén lên 

tư (tề) (7): gấu áo 

bính (bình) (#Ê): nén, nín, lui 

tức (Š:): thở 

sinh (‡Š): thỏa thích, thanh thản 

di di (1214): vui vẻ 

một (14): hết 

ð. 

khuê (+): ngọc khuê 

thăng (JŠ): chịu nổi, kham nổi 

thụ (4£): trao 

chiến (#\): run rẩy, run sợ 

súc súc (####): bước rụt rè, lần từng 
bước 

tuần (ñ): noi theo 

hưởng (): dâng 

dung sắc (# Z.): dáng mạo ôn hoà 

tư (42): riêng 

tịch (địch) (8#): đi thăm 

du du (lậ): hòa nhã vui vẻ 

6. 

hám (cám) (#3): màu thiên thanh, 


màu xanh biếc 
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trâu (tưu, tru) (#): màu đỏ sẵẫm 
hoặc xanh sẵẫm 

sức (#): trang điểm bên ngoài 

hồng (#7): màu đỏ nhạt 

tử (®#): mầu tía 

tiết phục (3*J§): áo mặc lót 

thử (Š): nắng, nóng 

chẩn (#2): áo đơn 

hy (#ñ): vải nhỏ (mỏng) 

khích (#): vải thô 

biểu (š): bên ngoài 

truy y (4Š): áo thâm 

cao (Š): đê con 

cừu (#Š): áo lông cừu 

tố y (# #): áo trắng 

nghê (/#Ÿ): con hươu con 

hoàng y (3#): áo vàng 

duệ (mệ) (3): tay áo 

hậu (##): dày 

cư (): ở 

bội (#): đeo (đồ trang sức) 

duy thường (ÈŠ #): xiêm áo dự lễ 

sái (4#): bớt 

quan (2): cái mũ 

điếu ('#:): viếng người quá cố 

VỀ 

trai (chai) (#‡): giữ chay 

bố (®): vải 

tẩm (đŠ): ngủ 

bán (*#): một nửa 

thiên (:Š): dời đổi 

tọa (4#): chỗ ngồi 

8. 

tự (thực) (©): đồ ăn, cơm 

bất yếm (®##): không chán, ưa thích 

tỉnh (1Ä): gạo thật trắng sạch 


khoái (quái) (J§): nem 

tế (4): nhỏ 

ý (ế) (##): nát 

ái (83): ôi, hẩm 

nỗi (#£): ươn 

bại (8©): thìu thối 

ác (4): xấu 

xú (#): mùi 

thất nhầm (% $£): nấu chín quá hoặc 
chưa chín 

cát (#Ì): cắt 

tương (3Ÿ): nước chấm 

thắng (Jš): hơn 

loạn (U): mê mẩn, say sưa 

cô tửu (š#): rượu mua 

thị bô (?Ì #ầ): nem bán ngoài chợ 

triệt (š): bỏ 

khương (Š): gừng 

túc (73): để lâu 

tế nhục (#* #J): thịt cúng tế 

ngữ (5#): nói 

sơ tự (Zä⁄Ê`): cơm thô 

thái canh (Š Š): canh rau 

9. 

tịch (7Š): cái chiếu 

10. 

trượng (3+): cái gậy, người chống gậy 

tư (3ƒ): thì, bèn 

Na (®Ê): lễ đuổi ôn dịch (cầu mát) 

tạc (tộ) giai (fFf#): bậc thềm phía 
đông 

11. 

tái (#Ð): hai lần 

bái (#P): vái lạy 

tống (2#): đưa tiễn 
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qui (#ï): biếu, đưa tặng 

đạt (:‡): thấu hiểu, thông suốt 
thường (#): nếm thử 

12. 

khái (cứu) (##): chuồng ngựa 


phần (#): đốt, cháy 
thương (45): bị thương, tổn thương 


15. 

tứ (j): ban cho 

tỉnh (J#): thịt sống 

tiến (#;): dâng 

sức (3): nuôi nấng 

thị (4#): hầu 

phạn (92): ngậm, ăn cơm 
đà (tha) (36): kéo 

thân (#?): cái dải áo to, cái đai 
sĩ (4©): đợi 

giá (T3): đóng xe ngựa 
hành (Z?): đi bộ 


14. 
tân (tấn, thấn) (ẩ): an táng, tẩm 
liệm 


tế nhục (#&#l): thịt để dâng cúng 
1ỗ. 

thi (Ƒ): thây người chết 

dung (`): làm khách, làm bộ 
bất dung (ZŠ`): có dáng vẻ tự nhiên 
tư thôi (*#®): áo tang 

hiệp (##): quen 

miện (#): mũ quan 

cổ (#): mù 

tiết (3#): gặp luôn 

mạo (#?): dáng cung kính 

hung (3): xấu 
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hung phục (*JÉ): mặc đồ tang 

thức (#): cái đòn ngang trên xe. 
Nghĩa bóng: kính lễ. 

phụ (Ấ): mang, vác 

bản (4): tấm ván, bản đồ kê số dân 
và đất đai 

soạn (2#): bữa cỗ 

thịnh soạn (3?#): bữa cỗ lớn 

tấn lôi (&'Š): sét đánh 

liệt (ZÌ): mạnh mẽ, dữ dội, cứng cỏi 

16. 

tuy (#€): dây chằng xe để níu lên 

cố (#ñ): trông lại 

tật (3š): vội vàng, liến thoắng 

thân (#0): tự mình 

chỉ (35): ngón tay 

thân chỉ (#13): giơ tay chỉ trỏ 

1z. 

sắc (Z,): hình tướng 

cử (`): cất lên, bay cao 

tường (##): liệng quanh 

tập (Ã): đậu 

lương (%3): cái cầu, chỗ gồ cao (sống) 

sơn lương (›Ù %Š): sống núi 

thư trĩ (#š#Š): con trĩ mái 

củng (cộng, cung) (3): chắp tay 

khứu (khiếu) (5&): kêu lên 

Tiên tiến 

1. 

tiên tiến (2i): tiến trước (chỉ 
những người thời đầu nhà Chu) 

dã nhân (#ŸÀ`): người quê mùa. 

hậu tiến (4¿:#): tiến sau (chỉ những 
người thời Chu mạt) 

2. 

Trần, Thái (Sái) (Eš.3#Ÿ): tên hai nước 
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chư hầu thời Xuân Thu 


bất cập môn (°4 ?1) = bất tại môn 
hạ (®#†1 F): không ở dưới cửa 
(không đi học nữa) 

ở. 

trợ (#): giúp 

4. 


gián (fïÏ): chê 
côn đệ (huynh đệ) (# 3›): anh em 
ð. 


thế (thê) (#): gả [con gái] cho 

6. 

thục (3): ai 

vị (#5): là, xem là 

hạnh (-Ÿ): may mắn 

VỀ 

thỉnh (3): hỏi xin 

quách (3#): cái quách, vỏ bọc áo quan 

các (Ã-): đều 

đồ hành (ZÈï): đi bộ 

dĩ (2): để mà, nhân ví 

8. 

y (°Š): than ôi! 

táng (#): chôn, mất, hại 

dư ('*): ta 

9. 

khốc (#): khóc to 

động (đống) (1): thương xót quá 

phù nhân (% ®): người ấy 

10. 

do (3Ä): giống như, cũng như 

11. 

Qui Lộ (#4): Tử Lộ (có thời gian 
làm gia thần cho họ Quí, nên được 
gọi là Quí Lộ) 

sự C#): thờ phụng 

quỉ thần (#3}): các linh lực siêu 


nhiên 

cảm (ÉC): dám 

12. 

thị (2#): hầu 

trắc (#l): bên cạnh 

ngân ngân (] ñ]): dáng vẻ dịu dàng 

hàng hàng (hạng hạng)(7ÝT):oal 
dũng, cương cường 

khản khản (tt): cứng cỏi 

nhược (®): như 

18. 

phủ (#†): cái nhà kho 

Trường phủ (7#): tên một cái kho. 

nhưng (3): vẫn giữ 

14. 

sắt (3#): cây đàn sắt (một loại đàn cổ 
có 25 dây) 

đường (*Ÿ): cái nhà 

thất (#): căn phòng ở giữa nhà 

vị (2Â): chưa 

1õ. 

Sư (Éf): Tử Trương 

Thương (31): Tử Hạ 

hiền (#): hơn 

quá (23): thái quá, quá trớn. 

bất cập (4): chẳng kịp, chẳng đủ 

dũ (®): hơn 

do (đð): cũng như 

16. 

tụ liễm (#2): thu gom tích luỹ 

phụ (Ä): thêm vào 

cổ (3): cái trống 

minh cổ (°63‡): nổi trống lên, hùa 
nhau lên tiếng 

công (z£): đánh, công kích, chê trách 

1z. 

ngu (8): kém hiểu biết (dốt nát) 
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lỗ (#'): không sáng suốt, lanh lợi (đần 
độn) 

tích (#‡): sáng, tỏ, giả bộ (trưng diện 
bề ngoài, se sua) 

ngạn (%): thô tục, quê mùa 

18. 

thứ (7š): gần đến, gần đạt được 

lũ (Z): thường, luôn 

không (khống) (2): thiếu thốn, 
nghèo nàn 

thụ (Š): chịu, nhận 

mệnh (2): số phận 

hóa ('): của cải 

thực (2ð): sinh lợi 

ức (iŠ): liệu lường 


19. 

tiên (7Š): giẫm vào , theo 

tích (+): dấu vết 

20. 

đốc (®j): dốc lòng, thuần nhất, đầy 
đặn 


sắc (,): bóng dáng, bề ngoài 

trang (#): nghiêm trang, kính cẩn 

21. 

văn (RÏ): nghe 

tư (3ƒ): thì, bèn 

chư (‡⁄): chăng 

như chỉ hà (‡»2 ?†): lẽ nào, sao lại 

hoặc (#3): nghi ngờ 

thoái (thối) ((É): kém sút, nhút 
nhát, lùi lại 

kiêm (#): bao gồm 

kiêm nhân (Ý^À): người cường 
thắng, hiếu thắng, chơi trội 

22. 

23. 
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dị (#): khác lạ 

tằng (#): bèn 

cụ (2L): đủ, đủ số 

cụ thần (#-E): bầy tôi đủ số (kém 
tài đức) 

nhiên (3Ÿ): như thế 

24. 

tặc (#Ä): làm hại 

xã tắc (2L##): thần đất và thần lúa 
(đất nước) 

ố (#): ghét 

nịnh (4£): nói khéo 

25. 

suất (#): hấp tấp, vội vàng 

nhiếp (3Š): bị bức bách, bị ép 

sư lữ (Éñ3£): binh đội (nạn binh đao) 

nhân (E]): nhân vì 

cơ cẩn (cơ cận) (#X$#): mất mùa, đói 
kém 

tí (bí) ÖE): kịp 

phương (2): đạo đức 

thần (sẩn) (°8): mỉm cười 

sĩ (12): đợi 

nguyện (#4): muốn 

đoan (35): áo lễ (áo có xiêm liền) 

chương phủ (# T): một thứ mũ đội 
trong nghi lễ ở triều đình. 

tiểu tướng (2]*‡Ðñ): chức quan nhỏ 
giúp về lễ 

cổ (3+): gẩy, khảy (đàn) 

hy (#5): ít (nhè nhẹ) 

khanh (4#): tiếng leng keng 

nhĩ (3): vậy (trợ từ để dứt câu) 

soạn (tuyển) (3#): sắp đặt, kén chọn 

thương (17): hại 

mộ (`): tối, già, cuối 

ký (Đ): đã 
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quán (quan) (%3): lứa tuổi hai mươi 

dục (%): tắm 

Vũ Vu (#3): tên cái đàn tế trời ở 
nước Lỗ 

vịnh (3X): ca ngâm 

vị (°8): bùi ngùi 

thán (3#): than thở 

dữ (##): đều, cùng, cũng như 

nhượng (ŠŠ): nhún nhường 

bang (##): nước 

an (2): làm sao, tại sao (tiếng gợi ý 
ngh1 vấn) 

kiến (Ä): thấy biết 


Nhan Uyên 

+. 

khắc (#,): đánh đổ, khắc chế 

phục (Z9): lấy lại 

lế (#): khuôn phép 

vật (2): chớ, đừng 

mẫn (#£): sáng suốt 

sự (): làm việc 

2. 

tân (2): khách 

thừa (&): đảm đương 

thi @6): đem ra 

j. 

nhấn (1): nói ý tứ, thận trọng 

4, 

ưu (`): lo buồn 

cụ (l): sợ hãi 

tỉnh (3): col xét 

cứu (cửu) (#4): bệnh hoạn, nỗi đau 
lòng 

ð. 

thất (%): lỗi lầm 

hoạn (Š'): lo lắng 


tứ hải chi nội (99z#2 N): ở trong 
bốn biển (chỉ nước Trung Hoa). 
Người Trung Hoa xưa cho rằng: 
xung quanh nước Trung Hoa là 
bốn biển, ứng với bốn phương. 

6. 

tẩm (¿#): dần dần 

nhuận (3): thấm 

trấm (ö#): lời vu vạ, giềm pha 

phu (Ÿ): da ngoài 

thụ (Š): nhận 

tố (#1): mách bảo, sự tố cáo 

phu thụ chi tố (JŸ #&> #3): sự tố cáo 
ở ngoài 

hành (ƒ7T): tác động 

đến 

8. 

9. 

cơ (4X): mất mùa, đói kém. 

hạp (#): sao chẳng. 

triệt (O: một thứ thuế, lấy một phần 
mười hoa lợi của dân trên ruộng. 

bách tính (+): trăm họ (dân 
chúng) 

10. 

sùng (2): chọn, tôn trọng 

biện (3Ÿ): phân tích, biện biệt, làm 
cho rõ 

hoặc (#*): mê lầm. 

tỷ (4È): dời đi, làm theo 

11. 

tín (†š): tin chắc, không ngờ gì 

túc (#): thóc lúa (tẻ) 

12. 

phiến (1): mảnh, nửa 

chiết (#ï): bẻ gẫy, phán đoán, giải 
quyết 
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ngục (3Š): án kiện 

túc (73): để lâu, chần chừ 

nặc (3): dạ, vâng 

18. 

thính (3#): nghe 

thính tụng (3Š3): xử kiện 

14. 

cư (#): ở, đang phụ trách 

quyện (fŠ): mệt mỏi 

1ỗ. 

16. 

chính (tk): việc cal trị 

chính (#): ngay thẳng, chính đáng 

suất (}): làm gương, thống suất, 
lãnh đạo 

17. 

đạo (#): kẻ trộm 

thiết (3š): trộm cắp 

18. 

tựu (3È): nên, theo 

yến (ƒ#): nép, xếp, nằm xuống 

19. 

đạt (2#): thông suốt, thành tựu 

văn (lï): có tiếng tăm 

chất (ñ'): tư chất, phẩm chất 

há (hạ) (CF): hạ mình xuống 

vi (3#): làm trái 

nghỉ (##): ngh1 ngờ 

20. 

thắc (): điều ác ngầm, tà 

triêu (3l): buổi sớm 

phân (Z2): cơn giận 

vong (7): lãng quên 

thân (#8): người thân, như cha mẹ... 

21. 

thố (3#): tách rời, loại ra 


1436 


uống (3#): tà, cong vạy, cong queo 
hướng (?#‡): trước kia, lúc nãy... 
kiến (1#): thấy, gặp, ra mắt 

phú (3): rộng rãi, bao la 

22. 

cáo (#): chỉ bảo 

đạo (‡ý): hướng dẫn 

nhục (®): nhục nhã, xấu hổ 

23. 


phụ (¿ñ): giúp đỡ 


Tử Lộ 

1. 

lao (3'): nhọc nhằn 
2. 

xá (3£): tha thứ 

j. 
đãi (): tiếp đãi 

tương (3#): theo, tiến hành 

vu (3?): xa, không hợp lẽ 

đã (5ƒ): quê, mùa 

cái (®): đáng là, bèn 

khuyết (]): trống, rỗng không 
thố (#): bỏ 

cẩu (3): cẩu thả, không thận trọng 
4, 

giá (2): cấy lúa 

phố (): trồng rau 

cưỡng (#8): cái địu (con ở sau lưng) 
phụ (Ã): cõng 

ð. 
thụ (4£): trao cho 
chuyên (ŠŸ): chú ý vào 
6. 

VÃ 

8. 

thiện (#): khéo léo 
thủy (342): ban đầu 
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cẩu (3): tạm bợ 

cầu hợp (3j 2`): tạm được 

thiểu hữu (2ï): có thêm một chút 

hoàn (3): đủ, trọn vẹn 

9. 

thích (‡Ä): đi đến 

bộc (4š): cầm cương, làm người hầu 

thứ (7š): nhiều, đông đúc 

ký (#): đã 

gia (2s): thêm 

10. 

cơ (ki) (F), cũng viết 3]: một năm 

nguyệt (H): tháng 

11. 

thăng (thắng) (ý): cảm hóa được 
(nghĩa trong bài) 

tàn (Z#): tàn bạo 

khử sát (®+š£): bỏ được sự giết chóc 

thành (#3): thành thật, đúng đắn 

12. 

thế (#Ð): đời, thế hệ (khoảng ba mươi 
năm) 

18. 

14. 

án (yến) (5Ý): muộn 

văn (RÏ): nghe 

1ỗ. 

nhược (3): bằng 

cơ (ki) (X4): gần, sẽ tới 

cơ hồ (#4 -ƒ): gần như 

16. 

17. 

tốc (3Š): nhanh chóng 

kiến (): thấy, biết, nhắm tới 


18. 

ngứ (ngữ) (3#): nói 
đảng (7): xóm 

cung (35): thân mình 


trực cung giả (ñ 393): người ngay 
thẳng 

nhương (3Š): ăn trộm 

chứng (‡#): làm chứng, tố cáo 

vị (#5): vì 

ẩn (fŠ): che giấu 

19. 

cư (#): ở nhà 

trung (2#): thật lòng 

di địch (53X): rợ ở phương đông, 
phương bắc 

khí (3): bỏ đi 

20. 

sỉ (#›): hổ thẹn 

thứ (3X): bậc dưới 

xưng (#Ÿ): ca ngợi 

để (3): thuận hòa (với anh em) 

quả (*Š): cương quyết 

khanh khanh (kinh kinh) (2Z£Z#): 
hẹp hòi, cố chấp 

ức (3#): nhưng, xem ra (trợ từ) 

y (°Ÿ): ôi (tiếng than) 

đẩu (-}): cái đấu (đong lường) 

sao (ñƒ): cái rá vo gạo 

đẩu sao chỉ nhân (- ii ^): hạng 
người khí cục hèn mọn 

toán (#Ÿ): tính, kể 

21. 

tất (): ắt, chỉ có 

cuồng (3£): người có chí cao, ngông 
nghênh 

quyến (3Ä): người có khí tiết, ngay 
thẳng 

22. 

hằng (Ì#Z): thường, không thay đổi, 
giữ bền. 
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vu (#): thầy cúng 

y (''): thầy thuốc 

hoặc (3): ngờ, e rằng 

thừa (2%): đương lấy 

tu (Š): xấu hổ 

chiêm (È): xem, đoán 

25. 

hòa (?z): hòa hợp, ăn nhịp với nhau, 
hòa vu 

đồng (1): cùng giống nhau, phụ họa, 
a dua 

24. 

25. 

khí (ÃŠ): dụng cụ, tài năng 

bị (fã): đầy đủ, hoàn toàn 

3%. 

thái (`): an vui, rộng rãi, khoan hòa 

kiêu (5Š): kiêu căng 

2z. 

cương (#lÌ): cứng rắn 

nghị (#£): quả quyết, quyết chí 

mộc (®): chất phác, mộc mạc 

nột (#): nói chậm chạp 


28. 
thiết thiết (1232): thiết tha, thân 
mật 


ty ty (S18): khuyên nhủ nhau 

di di (1414): vui vẻ 

29. 

tức (ÉP): tới, gần, tham gia 

nhung (2): việc binh, việc chiến trận 
30. 

chiến (#š): đánh nhau 

khi (&): phế bỏ 


Hiến vấn 
1. 
sỉ (#›): xấu hổ, hổ thẹn 
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cốc (##): ăn bổng lộc 
khắc (#,): hiếu thắng 
phạt (4X): khoe khoang 
oán (2$): oán giận 

dục (#): ham muốn 


3. 


hoài (}Š): nhớ, có tư tưởng về 
cư (##): ở, sống bình lặng 


3. 


nguy (#.): cao cả, cao thượng 
tốn (3#): khiêm hạ, nhã nhặn 


4, 
dũng (Ø): mạnh mẽ 


ð. 

Nam Cung Quát (#)#‡#): tức Nam 
Dung, học trò Đức Khổng 

Nghệ (##): vua nước Hữu Cùng, một 
tay bắn giỏi, trăm phát trăm 
trúng, một nhân vật thuộc huyền 
thoại vào thời thượng cổ ở Trung 
Hoa 

thiện xạ (É#): bắn giỏi 

Nghiệu (Ngạo) (): con của Hàn 
Trác (bề tôi của Nghệ), có sức 
mạnh kéo thuyền trên cạn. 

đãng chu (2Ÿ): rung động 

đãng (3): kéo thuyền, điều khiển 
thuyền 

câu (#Ð): đều 

bất đắc kỳ tử (#3 7%): chết không 
an lành 

nhiên (#3): ấy vậy, như thế 

Vũ (#): ông vua mở đầu nhà Hạ 

Tắc (®): ông Hậu Tắc, tổ tiên nhà 
Chu 
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cung (35): thân mình 

giá (4#): cấy lúa 

nhược nhân (3?^`): người ấy, người 
như thế 

thượng (5): chuộng 

6. 

:. 

vật (2): chớ, đừng, chẳng 

lao (3ˆ): khó nhọc 

trung (3#): trung thành 

hối (3): khuyên bảo 

8. 

mệnh (): văn thư ngoại giao (từ 
lệnh) 

sáng (2Ì): mới (sáng tạo) 

thảo sáng (2Ì): phác thảo (mới 
soạn qua loa) 

thảo luận (?3†33): bàn xét 

hành nhân (ƒ^): chức quan coi 
việc ngoại giao, tiếp khách, đi sứ 

tu sức (iñ ?#f): sửa chữa trau chuốt 

nhuận sắc (T3 Š,): thêm bớt cho hay 

9. 

huệ (Š): nhân ái, làm ơn cho người 

bỉ (4Ÿ): người ấy, kẻ kia 

đoạt (`): chiếm lấy 

phạn (92): cơm, ăn cơm 

phạn sơ tự (7ä): ăn uống đạm 
bạc 

một (3#): hết, chết 

xỉ (3): răng, tuổi 

một sỉ (34 34): hết tuổi, trót đời 

10. 

kiêu (5Š): ngựa cất vó lên, tự đề cao 
mình 

11. 

ưu (#3): có thừa, hơn 

12. 

thành nhân (3 `): người hoàn toàn 


yêu (yếu) (Š): yêu cầu, mong ước 
bình sinh (-# #): trong đời mình 
15. 
tín hồ (iš-'#): có đáng tin không, có 
thực chăng 
đĩ (22): như thế 
cáo (#): bảo 
thời (#‡): lúc 
yếm (J#): chán 
kỳ (3È): thế ấy 
khởi kỳ ( # ‡): há thế ấy... 
14. 
cầu (S): xin 
hậu (4#): sau, con nối dõi 
yêu (3#): đòi hỏi 
1õ. 
quyệt (5): lừa lọc 
chính (#): ngay thắng 
16. 
cửu (2L): nhiều lần 
binh xa (%-#): xe trận 
17. 
bá (phách) (#): đứng đầu, lãnh đạo 
khuông (#): sửa lại cho chính 
tứ (8Ä): ơn 
vi (#0): chẳng phải, không 
bí (#): đội 
bí phát (2 5): gióc tóc 
nhậm (nhấm) (3£): vạt áo 
tả nhậm (#3): vạt áo bên trái 
thất (PE): đơn, lẻ 
thất phu, thất phụ (E % J3): đàn 
ông, đàn bà thông thường 
lượng (33): cố chấp, giữ điều tín nhỏ 
tự kinh ( Ú ##): tự treo cổ 
câu (3Ÿ): cái ngòi 
độc (3#): cái rãnh, cái rạch 
18. 
văn (#ï): nghe thấy 
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văn (*%): tốt đẹp 

19. 

táng (Š): mất 

trị (trì) (3): trông coi 


20. 
tạc (}E): hổ thẹn 
21. 


mộc (): gội đầu 

dục (3%): tắm rửa 

thảo (‡Ÿ): đánh dẹp 

2. 

khi (3#): lừa dối, lấn ép 

phạm (3): xâm phạm, can thiệp vào 

25. 

đạt (‡Ÿ): thông suốt, tiến lên, hướng 
đến. 

24. 

25. 

sử (sứ) (f#): sai khiến 

quả (®): ít, bớt (hạn chế) 

quá (i3): lầm lỗi 

3%. 

vị (13): chức vị, chỗ của mình 

2z. 

28. 

đạo Gš): đường lối 

ưu (`): lo buồn 

hoặc (#3): ngờ vực 

cụ (J): sợ sệt 

tự đạo (ñ:š): tự bày tỏ 

29. 

phương (2): so sánh 

hiền (#Ẻ): giỏi giang, nhọc nhằn 

hạ (f#): nhàn rỗi 

30. 

hoạn (*#'): lo 

ở1. 
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nghịnh (nghịch) (): đón, toan 
lường, tiên liệu 

trá (‡£): giả dối 

ức (iŠ): nghĩ tưởng 

ức (#f): hoặc giả, hoặc là 

giác (Z*): hiểu biết 

%2. 

thê thê (tê tê) (35349): vội vã, hấp 
tấp, lăng xăng 

nịnh (##£): tài giỏi, nịnh hót 

vô nãi (#77): vị miễn: chẳng khỏi, 
chẳng phải là 

vi nịnh (5‡£): khoe tài 

tật (#): giận ghét 

cố (E]): cố chấp, bền chắc, không chịu 
biến thông 

33. 

ký (5#): ngựa chạy nghìn dặm 

xưng (##): đề cao 

j4. 

đức (2Š): ân huệ 

trực ( ïñ): công chính, ngay thẳng 

g5. 

mạc (#3): chẳng ai 

vưu (#): trách móc 


36. 

tố (#3): mách bảo, nói gièm 

phu tử (% Ÿ): ông ta (chỉ Quí Tôn) 

tứ (##): phơi bày, bêu 

thị (Th): chợ 

triều (5): triều đình 

kỳ như... hà (‡‡+z... ?J): làm sao 
bằng... được! 

3đ. 

hiền giả (#-Š): người tài đức 

ty (#È): lánh đi 

sắc (,): hình sắc, bóng dáng bề ngoài 
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36. 

tác (iF): làm nên, nhấc lên, hành 
động 

tác giả (1E): người lánh đời (nghĩa 
được hiểu theo ngữ cảnh trong 
bài) 

39. 

túc (Zä): ngủ đêm 

thần (É): sáng sớm 

tự (): từ, bởi 

40. 

kích (‡##): đánh 

khánh (2ˆ): nhạc cụ bằng đá mỏng 

hà (hạ) (C7): gánh, vác 

qui (Š): cái sọt (cỏ) 

ký (#L): đã, xong rồi 

bỉ (ŠÉ): hẹp hòi 

khanh khanh (#Z#): tiếng cành 
cạch, canh canh 

tư (3ƒ): ấy, thì, bèn 

dĩ (E›): bỏ, thôi 

thâm (1#): sâu 

lệ (8): để áo mà lội 

thiển (:Š): nông, cạn 

khế (yết) (3): xắn lên 

quả (Š): quả quyết 

mạt (2®): không 

nạn (3#): căn vặn, cãi lẽ 

41. 

Cao Tông (8): vua Vũ Định của 
nhà Thương 

lượng âm (?š!2): nhà cư tang của 
thiên tử 

hoăng (3Š): chết (vua chư hầu) 

tổng (#2): thu tóm 

Trủng tể (#*#): Thái tế, Tể tướng 

42. 


di (2): lấy, làm 


bệnh (3): làm khốn khó 
do (Š): còn 

43. 

44. 


di (Š): dáng ngồi xoạc cẳng ra 

sĩ (f2): đợi 

tốn (3#): nhún nhường 

đề (3#): thuận 

thuật (4Š): phô bày, noi theo 

tặc (#Ä): làm lại 

khấu (°F): gõ 

hĩnh (j#): cẳng chân, ống chân (từ 
gối xuống) 

45, 

tương mệnh (72): truyền đạt lời 
của chủ và khách 

ích (3i): tiến bộ 

vị (i3): ngôi vị (của người trên) 

tịnh (#): đều 

tốc (3Š): nhanh chóng 


Vệ Linh Công 
1. 


trận (trần) (fš): chiến đấu 

trở (4E): cái mâm đựng tế vật 

đậu (3): cái bát đựng đồ cúng 

thường (Ý): nếm, thử, từng 

lữ (4): đội quân năm trăm người 

mìỉnh nhật (#1 H): ngày mai 

toại (2Ý): liền, bèn 

toại hành (2Ý⁄7): liền ra đi, bèn lên 
đường 

uấn (13): tức giận 

hiện (#): tỏ ra 

cố (]): bền chắc 

tư (3ƒ): thì, bèn 


1441 


TỨ THƯ BÌNH GIẢI 








lạm (¿#⁄): phóng túng 

2. 

chí (thức) (#È\): hiểu biết thấu đáo 

nhiên (2Ä): phải đấy, đúng vậy 

quán (Ÿ): thông suốt 

ở. 

4, 

vỉ (3): làm 

cung (3š): biểu lộ lòng thành khẩn 

nam diện (#j#j): quay mặt về 
phương nam 

ð. 

đốc (®)): thuần nhất, dốc lòng 

man ($#): giống người Mán ở phương 
nam 

mạch (đã): giống mọi rợ ở phương bắc 

châu lý (| #): làng xóm của mình, 
quê hương 

lập (3): đứng 

tham (xam) (Ÿ'): dự vào 

dư (#): cái xe 

ý (ñ): dựa 

hành (f7): cái đòn ngang xe, cái càng, 
cái ách 

thư (#): ghi chép, viết 

thân (##): cái dải áo 

6. 

thỉ (%): mũi tên 

sĩ (®): quan 

quyến (quyển) (Š): thu xếp lại 

hoài (!Š): bọc lại, cất giấu đi, ẩn đi 

Về 

dữ (##): cùng với (hòa) 

8. 

chí sĩ (&-+): người có chí 

nhân nhân (4=^`): người có đức nhân 

thành (#): bảo toàn, thành tựu 
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9. 

công (TT): người thợ 

thiện (-É): khéo 

lợi (#)): sắc bén 

sự C#): thờ 

hữu (4): kết bạn 

10. 

thừa (£): cưỡi 

lộ (34): cái xe bằng gỗ 

phục (ÄÉ): mặc, đội 

miện (%): mũ miện (dành cho các 
quan đại phu trở lên) 

thiều (3): 1. tốt đẹp; 2. tên một khúc 
nhạc của vua Thuấn 

vũ (#‡): múa 

phóng (3£): dẹp bỏ, buông thả 

viễn #): la xa 

nịnh (4£): nịnh hót, dùng lời nói khéo 
để tâng bốc 

dâm (‡#): thiếu lễ phép, quá mức 

đãi (Z2): nguy hiểm 

11. 

lự (Š): lo toan 

ưu (#'): buồn phiền 

12. 

đi (Ở): quá 

18. 

thiết (3): ăn cắp 

lập (3): đứng 

14. 

cung (32): thân mình 

hậu (##): dày 

bạc (3Ÿ): mỏng 

trách (Ï): mong cầu, trách móc 

1õ. 

mạt (®): không, hết, nhỏ mọn 

16. 
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quần (##): bây, đàn 
tiểu tuệ (:]*3'): khôn vặt 


17. 
chất (ñ): bản thể, cội gốc 
18. 


bệnh (#3): giận, lo, khổ, xấu hổ 

19. 

tật (3š): giận, buồn 

một (3#): chìm đắm, chết, hết 

một thế (4 3#): hết đời 

xưng (4#): phao lên, truyền ra, nêu 
lên 

20. 

21. 

căng (#*): nghiêm ngặt giữ mình 

đảng (#): bè phái, a dua 

2. 

cử (2š): cất nhắc, tiến dẫn 

phế (#): bỏ 

2z. 

thứ (##): coi người như mình 


vật (2): chớ, đừng 

thì 6): đem ra 

24. 

thùy (##): a1 

hủy (%): chê ba1, chế diễu, mỉa mai 

dự (CŠ): khen ngợi 

thí (2Ä): dò thử 

Tam đại (Z⁄Y): ba đời, ba triều đại 
(Hạ, Thương, Chu) 

25. 

do @#j): còn 

cập (Z4): đạt đến 

khuyết (BÄ): còn thiếu, bỏ trống 

tá (I#): mượn, cho mượn 

thừa £): cưỡi 


26. 

loạn (ấU): rối rắm, phá hoại, hỏng 
2:. 

chúng (5Š): đám đông 

sát (#*): xét lại 


28. 

hoằng (72): mỏ rộng ra 
29. 

quá (:Š): lỗi lầm 

30. 

ởI1. 


mưu (3š): toan tính 

canh (#Ÿ): cày ruộng 

nổi (2£): đói 

lộc (##): của cải 

%2. 

nhân (4=): đức nhân 

thủ (*Ƒ): giữ 

trang (#): dáng mạo chính đính 
(nghiêm trang) 

ly G2): tới 

thiện (#): khéo, hoàn toàn 

33. 

thụ (Š): nhận lấy, đảm đương 

đại thụ (% Š): đảm đương việc lớn 

34. 

thậm (3): rất, lắm 

đạo (ZŠ): giẫm đạp lên 

35. 

đương (3): nhận lấy 

nhượng (5Š): nhường nhịn 

36. 

trinh (ñ): chính đính, bền vững 

lượng (3): cố chấp, giữ điều tín nhỏ 

3z. 

sự (S#): phụng sự 

sự (#): công việc 
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thực (®): đồ ăn, bổng lộc 
36. 

giáo (‡@): dạy dỗ 

loại (#8): loài giống 

39. 

40. 

41. 

giai (f#): cái thểm nhà 
tịch (7Š): cái chiếu 

giai (#): đều 

mỗ (3): một người nào đó 
tướng (38): giúp 


Quý thị 

1. 

phạt (4X): đánh 

vực (3Ä): bờ cõi 

trần lực (#š ?): ra sức 

tựu liệt (3Z!]): nên hàng ngũ 

trì (##†): cầm, giữ 

điên (I5): ngả nghiêng 

phù (3): nâng đỡ 

bỉ (2Ÿ): kẻ kia 

tướng (38): giúp đỡ 

thả (H): vả lại 

tỉ (hủy) (ủ): con tê giác 

hạp (hiệp) (#?): cái cũi (nhốt thú đữ) 
cái chuồng 

hủy (3#): hư nát 

độc (3ï): cái hòm, rương, hộp 

cố (]): vững bền, kiên cố 

thủ (+): lấy 

xả (#`): bỏ 

hoạn (`): lo 

quả (3È): ít 

quân (32): đều 

cái (#): hễ 

ký (ØL): đã 
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băng (ð): lở, tan 

tích (ðƒ): chẻ ra 

can (TT): cái mộc (che đổ) 

qua (3): cái giáo, mác 

can qua (-T %,): chiến tranh 

khủng (#4): sợ, e ngại 

tiêu tường (ñï7#): bức tường kín 

2. 

hy (#8): ít 

bồi (f*): chức phụ 

bồi thần (fš E#): bầy tôi cấp dưới (bầy 
tôi của kẻ bầy tôi), gia thần 

chính (L): việc cal trị 

thứ nhân (7k ^`): người thường dân 

nghị (%É): bàn luận 

j. 

lộc (4#): bổng lộc, của cải 

khử (khứ) (+): bỏ đi 

đãi @È): kịp 

Tam hoàn (<3): ba họ Mạnh, Thúc, 
Quý, con cháu của Lỗ Hoàn Công 

vi (#©): suy 

4. 

ích (3Š): có ích, có lợi 

tổn (3Ä): có hại, hao bớt 

hữu (4): bạn 

lượng (3#): tin thực 

đa văn ( # ÈÏ): nghe nhiều, biết nhiều 

biền tịch (4###): hay giả bộ 

thiện nhu (ý): khéo chiều chuộng 

biền nịnh (/#‡£): hay nịnh hót 

ð. 

nhạo (nhạc) (?Š): yêu thích 

tiết (5ñ): điều tiết 

đạo Š): nói rõ 

kiêu (5Š): kiêu căng 
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lạc (#Š): vui 

dật du (1š): chơi bời phóng túng 

yến lạc (“##Š): tiệc tùng vui đùa 

6. 

thị (4#): hầu 

khiên (đ#): lỗi lầm 

vị cập (© 4): chưa đến, chưa hợp 

vị chỉ (Z): gọi là 

táo (#): nóng nảy, hấp tấp 

ẩn (fŠ): giấu giếm 

cổ (3#): mù quáng 

VÀ 

giới (3): răn cấm, đề phòng 

phương (2): đương 

phương cương (2Ì): đương mạnh 
mế 

đấu (li): tranh đấu 

đắc (#): tham lam 

8. 

úy (&): sợ 

hiệp (Z?): khinh thường 

vũ (1#): giễu cợt, nhạo báng 

9. 

khốn (R]): khốn cùng, quẫn bách 

10. 

tư (1): nghĩ ngợi, nghĩ đến 

thị (): nhìn 

thính (3#): nghe 

sắc (Z,): hình sắc 

mạo (#?): dáng vẻ 

phân (2): giận 

11. 

thám (4#): thăm dò 


thang (37): nước nóng 
ngữ (‡8): lồi nói 

12. 

tứ (ấn): cỗ xe bốn ngựa. 
ngạ (2Ä): đói quá, chết đói 
chỉ (kỳ) (3Á): kính 

15. 

văn (#Ÿ): nghe 

xu (#8): đi rảo bước 
đình (7#): sân 

lập (3): đứng vững 
14. 


Dương Hóa 
1. 


quỹ (quy) (6ÿ): đưa làm quà 
đồn (#): con heo con 
thời (f#‡): cơ hội 

vãng (2): đi 

bái (#f): chào 

đồ (3): đường 

hoài (}Š): chứa, ôm, mang 
bảo (3): vật báu 

mê (‡š): lầm lạc, rối loạn 
cức (s#): kíp 

thệ (3): đi không trỏ lại 
tuế (7X): năm 

nặc (3#): vâng 

sĩ (#): quan 

2. 

tập (?): thói quen 

j. 

ngu (#): dốt nát, dối trá 
đi (#6): dời đổi 

4, 

chỉ (>-): đến, đi 
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huyền (72): cây đàn 

hoãn nhĩ (S3): mỉm cười 

tiếu (S): cười 

cát kê (*| #t): cắt gà 

ngưu đao (277): dao mổ trâu 

sử (4#): sai khiến 

thị (<): phải,đúng 

hý (#À): đùa bỡn 

nhĩ (TƑ): thôi vậy 

ð. 

di (+2): lấy 

bạn (##): làm phản 

triệu (2): vời, mời, gọi 

mạt (2): không 

hà tất (T32): sao phải 

chỉ (>): đến, đi 

khởi (#): há... 

đồ (4È): không 

khởi đồ tai (##&+3‡): há không hay 
sao? 

vi (3): làm , phục hưng 

6. 

thỉnh (3Ä): xin 

cung (3š): cung kính 

khoan (Zš): rộng rãi, tha thứ 

tín (iš): giữ lời hứa 

mãn (ft): nhanh nhẹn, gắng gỏi, 
siêng năng 

huệ (;Š): làm ơn 

vũ (I5): khinh nhờn 

nhậm (4#): tín nhiệm, tin dùng 

VỀ 

thân (#ñủ): thân mật, quen 

kiên (E#): cứng chắc 

ma (7#): mài 

lấn (ZÊ: mỏng 

nát (niết) (3#): nhuộm đen 
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tri (truy) (4Š): thâm 

bào qua (JÊ): quả bầu 

hệ (##): trói buộc 

8. 

tế (ñX): che lấp 

đãng (37): phóng túng 

tặc (#): tổn hại 

giảo (#4): chặt chẽ, sỗ sàng, gắt gao 

loạn (ẤU): phá rối 

cuồng (3#): ngông cuồng, bạo ngược 

9. 

hưng (#9): dấy lên niềm vui thích. 

quán (#1): xét thấu 

quần (#Ÿ): lấy tình hòa hảo ở với 
nhau, hợp đoàn 

oán (2$): oán giận 

nhĩ (t8): gần 

sự C#): phục vụ, phụng thờ 

chí (thức) (33): ghi nhớ 

10. 

do (3Ä): giống, cũng như 

tường (7ð): bức tường 

lập (3): đứng 

11. 

vân (Z2): rằng (trợ từ) 

bạch (5): lụa 

chung (2Š): cái chuông 

cổ (34): cái trống 

12. 

sắc (,): hình dáng, diện mạo 

lệ (,): nghiêm nghị, dữ tợn 

nhẩấm (4#): nhu mì, yếu đuối 

thí (#): ví như 

xuyên (3): khoét 

du (®`): cái lỗ nhỏ bên cửa 

xuyên du (#3): khoét ngạch, đào 


TRA CỨU TỪ VỰNG THEO CHƯƠNG MỤC 





tường 

đạo (#2): kẻ trộm 

15. 

hương nguyện (?#/#): kẻ đàn anh 
trong làng 

nguyện (nguyên) (J2): gốc 

tặc (#Ä): giặc, kẻ làm hại 

14. 

thính (3#): nghe 

đồ (3): con đường 

thuyết (ở): nói ra 

khí (3): bỏ mất 

1ỗ. 

bỉ (ŠƑ): hẹp hòi, hèn mọn 

bỉ phu (Šệ Ä): người đê tiện 

vị (&): chưa 

chí (#): đến 

16. 

tật (2š): thói quen không tốt 

cuồng (3£): ngông nghênh, bất chấp 
dư luận 

tứ (ZP): phóng khoáng, thẳng thắn 

đãng (35): phóng túng, vô kỷ luật 

căng (#‡): nghiêm ngặt 

liêm (7#): ngay thẳng 

phấn (2): giận dữ 

lệ (#): hằn học 

ngu (#): ngu dốt, kém hiểu biết 

trực ( ñ): thẳng thắn, chính đáng 

trá (‡£): gian dối, lừa đảo 

17. 

ố (ác) (4): ghét 

tử (#): màu tía, tím 

đoạt (Ÿ`): cướp lấy 


chu (2): màu đỏ 

nhã (3È): chính đính, thanh nhã 

phúc (2Ý): lật lọng, giỏ giáo, nghiêng 
đổ 


18. 
thuật (‡#): noi theo, truyền đạt 


19. 

từ (É#): khước từ 

tật (3È): bệnh 

tương (7#): đưa, theo 

sắt (Ä#): cây đàn sắt (25 dây) 

sử (4#): khiến cho 

văn (#ŸÏ): nghe 

20. 

tang (#): lễ chôn cất, sự tưởng nhớ 
người đã khuất 

cơ (ky) (J): một năm 

hoại (3š): hư hỏng 

băng (ð): lõ, hỏng mất 

cốc (#t): lúa 

một (33): hết 

toàn (#Ÿ): cái khoan, cái dùi 

toại (ý): công cụ lấy lửa 

cải (#): đổi 

đạo (#ấ): lúa dé, lúa thơm 

cẩm (4ÿ): gấm 

chỉ (): ngon 

cam (#Ÿ): ngọt 

xử (/#Š): chỗ ở 

miễn (#,): bỏ, ra khỏi 

hoài (!Š): nhớ, bế bồng 


21. 


bão (4): no 
bác (1Ÿ): chơi bài 
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dịch (ZE): chơi cờ 

hiền (#): tốt hơn 

22. 

thượng (5): đề cao, chuộng 

25. 

xưng (##): nói phao lên, bêu riếu 

hạ lưu (TF Zš): địa vị dưới 

sán (san) (3): chê 

cảm (£): tiến lên, bạo dạn 

trất (): che lấp, vướng mắc 

kiêu (kiếu) (#t): rình mò, dò xét 

kiết (yết) (šf): bới móc việc riêng của 
người 

24. 

nữ tử (%7): tớ gái, tỳ thiếp 

tiểu nhân (2}*^`): tổ trai 

dưỡng (Ấ): nuôi nấng, đối đãi 

tốn (4): nhún nhường 

bất tốn (34): khinh nhờn 

25. 


dĩ (E,): thôi, bỏ, hết 


Vị Tử 

1: 

khứ (%): bổ đi 

nô (3+): đứa ở 

gián (3š): can ngăn 

nhân (4=): người có đức nhân 
2. 

sĩ sư (+): quan tư pháp 
tám (tam) (£): vài lần 
truất (#!): gạt đi, loại bỏ 
vãng (4): ra đi 

uống (#): tà vạy, cong queo 
j. 
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đãi (4Ÿ): tiếp đón, tiếp đãi 

nhược (2): giống như 

gian (ï): khoảng giữa 

4. 

qui (quy) (8#): đưa làm quà tặng 

triều (#): họp triều đình, họp bàn 
việc nước 

ð. 

Sở cuồng (jŠ 3#): người ngông cuồng 
nước Sở 

tiếp (#)): đến gần 

dư (C##): cái xe 

phượng (J): chim phượng (đứng 
đầu loài chim) 

suy (3#): suy kém 

gián (3È): can, ngăn 

truy (3É): theo kịp 

di (C): thôi, ngừng 

đãi (2ó): nguy 

xu (3ð): rảo bước 

ty (tịch) (##): lánh đi 

6. 

thư (tự) (z1): chỗ đất lầy, vùng trũng 

kiệt (2`): gánh, vác, chịu đựng 

nịch (13): chìm đấm, đìm ngâm 

ngấu (#5): đôi, chẵn, hai người cùng 
làm 

canh (#Ÿ): cày ruộng 

tân (3#): bến 

chấp (#‡/Q: cÂm, giữ 

thị (<): phải, thế thì 

thao thao (?5?#): cuồn cuộn 

thả (RE): vả lại 

ưu (4#): bừa phủ lên 

chuyết (xuyết) (#4): thôi, nghỉ 

vũ nhiên (È#‡&): bùi ngùi 

đồ (4): đoàn lũ 
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2. 

trượng nhân (#* Ä`): ông già 

trượng (4€): cây gậy 

hà (hạ) (#7): gánh, quảy 

điếu (điệu) (#Ÿ): cái cào cỏ 

tứ thể (v9): hai tay, hai chân 

cần (*): siêng năng 

cốc (#£t): lúa 

thục Œ: ai 

thực (3š): cắm xuống 

vân (S): làm cỏ lúa 

cung (củng) (3#): chắp tay 

túc (Z3): nghỉ đêm 

thử (Â): lúa (cơm) 

tự (thực) (©): cho ăn 

hiện (kiến) (): ra mắt 

mỉnh nhật (#JH): ngày mai, ngày 
hôm sau 

sĩ (Œ®): ra làm quan 

tiết (ðñ): thứ bậc, trật tự 

khiết (2#): trong sạch 

đại luân (X®): mối lớn, nghĩa lớn. 

8. 

giáng (#): đè nén 

nhục (2): hổ thẹn, chịu khuất 

luân (2â): lẽ thường 

lự (Š): nghĩ ngợi 

vị (ZŸ): bảo rằng 

phóng (2£): buông bỏ 

thanh (3`): trong sạch 

phế (*): bỏ đi 

quyền (3Š): quyền biến, quyền nghi 
(làm trái đạo thường mà phải lẽ) 

dị (#): khác 

9. 

thái sư (XÍf): quan đứng đầu ban 


nhạc triều đình 
thích (3Ä): đi đến 
á phạn (5524): bữa cơm thứ hai 
tam phạn (=2): bữa cơm thứ ba 
tứ phạn (9924): bữa cơm thứ tư 
cổ (34): cái trống, đánh trống 
bá (4§): khua, vung ra 
đào (#): cái trống con, trống cơm 
(hai bên có hai tai, lắc thì kêu) 
thiếu sư (1ñ): quan phụ tá thái sư 
kích khánh (3#2#): đánh khánh 
10. 
thỉ (thì) (2#): bỏ 
đi (2): lấy, dùng 
cố (#4): cũ, việc 
khí (3): bỏ, sa thải 
bị (fã): đầy đủ, hoàn toàn 
11. 
sĩ (+): người có tài đức 
Tử Trương 
1. 
trí mệnh (#t): liều mạng 
2. 
hoằng (52): phát huy, triển khai 
đốc (#)): dốc lòng 
j. 
giao (®): giao tiếp, liên hệ 
vân (2): nói 
khả ("T): khá, tương đối tốt 
cự (3E): chống cự, cự tuyệt 
gia (4š): khen 
căng (#?): thương xót 


4. 
trí (#C): đi đến 
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nệ (3Ý): trầm trệ, bó buộc 


ð. 

sở (Øƒ): điều thuộc về mình 

vong (7S): quên, bỏ sót 

6. 

thiết (32): cần kíp, thiết thực, gần gũi 

Về 

công (+): thợ thuyền 

tứ (##): hàng quán, chợ búa (thị tứ) 

8. 

quá (i3): lỗi lầm 

văn (*%): vẻ đẹp bề ngoài 

9. 

vọng (?): trông xa 

nghim nhiên (0/Ä): dáng vẻ 
nghiêm trang đáng nể 

tức (ÉP): tới gần 

lệ (5): nghiêm nghị 

10. 

lệ (5): bạo ngược, ác 

gián (3): can ngăn 

báng (#3): chê bai, báng bổ 

11. 

du (ðâ): vượt qua 

nhàn (ñÄ): cái bao lan, mức giới hạn, 
khuôn khổ 

12. 

đương (#): nhận lấy, đảm đương 

sái (35): vấy nước 

tảo (3#): quét 

ức (3#): đó là (chuyển ngữ tự) 

quá (3Š): sai, lỗi 

thục (3): cái gì 

quyện (‡Š): mệt mỏi, chán nản 

khu (ý): chia ra 
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biệt (!): khác 

vu (##): lừa dối 

tốt (tuất) (2#): trọn vẹn, kết cuộc, 
cuối cùng 

18. 

sĩ (#): người làm quan 

ưu (4#): thừa 

14. 

trí (#C): đạt đến 

ai (#): buồn thương 

chỉ (+È): dừng lại, thôi 

1õ. 

hữu (#4): bạn 

vị (&): chưa 

16. 

đường đường (2): oal nghi, bệ vệ 

tịnh (#): đều, ngang hàng, đi chung 

17. 

thân (ði): cha mẹ 

tự trí (l #t): tự mình làm rốt ráo, 
làm đến nơi đến chốn 

18. 

tha (4): điều khác 

khả năng (TT $š): có thể làm được 

nan năng (3#?š): khó làm được 

19. 

Sĩ sư (+ff): quan phụ trách hình 
pháp 

thất (%): đánh mất, bỏ mất 

tán (TC): tan ra, phóng túng 

cửu (4): lâu 

ai căng (®32): thương xót 

vật hỷ (2-#): chớ mừng 

20. 

thậm (3©): quá tệ, rất, lắm 
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hạ lưu (Fzš): chỗ cuối dòng nước, 
chỗ bần tiện, tội lỗi 

21. 

thực (©): ăn mòn, che khuất 

canh (#): sửa đổi 

ngưỡng (f†): kính mến 


22. 

trụy (ẾŠ): rơi, rụng 

chí (3X): ghi nhớ 

mạc bất (3): chẳng đâu không 

23. 

ngứ (ngữ) (58): nói với 

cung (#): nhà của vua 

cập (Z4): đến 

kiên (): vai 

khuy (#š): nhòm, ngó 

sổ (#Q: mấy, vài 

nhận (2): đơn vị đo lường đời Chu. 
Một nhận là tám thước. Một thước 
là một gang tay (20 cm). Một 
nhận bằng khoảng 1m60 ngày 
nay. Tường cao đến mấy nhận tức 
là khoảng gần 5m. 

hoặc (3V): ngờ 

quả (3È): ít 

vân (Z): lời nói 

nghỉ (#): nên 

24. 

hủy (9): chê bai, huỷ hoại 

khâu (#): cái gò 

lăng (f#): cái đống, cái côn, cái đồi 
(cao hơn gò) 

do @#): còn 

du (ðâ): vượt qua 


tuyệt (/#): dứt bỏ 

thương (7): làm hại 

lượng (Š): cân nhắc 

25. 

giai (f#): bậc thang 

thăng (7†): đi lên 

tuy (#€): vỗ yên 

động (9): cổ động, khởi động 

tư (3ƒ): ấy, những người ấy (đại danh 
từ chỉ dân chúng) 

vinh (*Š): tôn vinh, tôn trọng 

ai (#): thương xót 


Nghiêu viết 

M1; 

tư (3#): này hỡi! (tán thán tự) 

nhĩ (f3): nhà ngươi (ngôi thứ hai) 

lịch (): trải qua 

lịch số /Ế$©): vận số thay đổi 

cung (32): thân mình 

doãn (duẩn) (#): thành thực 

kỳ (#): của mình (ngay tại lòng 
mình) 

vĩnh chung (3%##): chấm dứt hẳn 

cảm (#©: dám, mạnh dạn 

mẫu (4#): con đực 

huyền mẫu (*È4*): con bò đực đen 

chiêu (!#): làm sáng tỏ, bộc bạch 

hoàng hoàng (9 #): lớn lao, rực rõ, 
chí tôn 

xá (4©): tha 

tế (ñX): che giấu 

giản (ñ3): phân biệt, kén chọn, duyệt 
xem 

trấm (JX): tiếng của vua tự xưng 
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lại (lãi) (Ÿ): sự ban ơn 

phú (%3): giàu có, thừa thãi 

cẩn (‡#): cẩn thận, kỹ lưỡng 

quyền (}#): quả cân 

lượng (#'): đồ đong đo, cân nhắc 

thẩm (#): xét rõ 

pháp độ (¿*#): các luật lệ chi phối 
sinh hoạt chính trị 

phế (*): bỏ đi 

dật dân (:Š K.): người ẩn dật 

tuyệt thế (/#+#): mất dòng dõi 

nhậm (nhiệm) (#£): tín nhiệm, gánh 
vác, tin dùng 

mẫn (#£): chăm chỉ 

công (2): chung, công bằng 

2. 

mỹ (Š): tốt đẹp 

bính (?#‡): trừ bỏ 

huệ (#Š): ban ơn 

phí (Ÿ'): hao tốn 

lao (3ˆ): mệt nhọc 

thái (©): khoan thai, khoan thứ 

oai (uy) (7Ä): tôn nghiêm 

mãnh (35): dữ tợn 

nhân (R]): nhân vì 

trạch (#Ÿ): chọn 

chúng (3): đông, nhiều 

quả (3È): ít 

mạn (1#): khinh thường 

quan (5ý): mũ 

chiêm (#Ÿ): ngửa mặt xem 

thị (): nhìn kỹ 

ngiễm nhiên (/#2Ä): nghiêm trang 

ngược (JŠ): ác nghiệt 

giới (3): răn dạy 

bạo (2Š): tàn bạo 

mạn (lŸ): thong thả, chậm chạp, 
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không cấp bách 

trí (#C): đạt tới 

kỳ (3l): kỳ hẹn 

tặc (#Ä): làm hại 

nạp (4): thu vào 

lận (#`): tiếc, sẻn, bủn xỉn 

hữu tư ('j 5]): viên chức nhỏ; tư cách 
nhỏ nhen 

ở. 


Chương I: Lương Huệ Vương 

thượng 

1. 

tẩu (#): ông già. 

giao chỉnh (® 4#): cùng tranh chấp. 

thặng (thừa) C£): cỗ xe. 

thí (4X): kẻ dưới giết người trên. 

thủ (C): lấy. 

đoạt (): cướp, chiếm. 

yếm (J#): đầy đủ, chán. 

đi (1#):bổ sót. 

2. 

chiểu (#): hồ bán nguyệt. 

cố (#8): ngắm nhìn. 

hồng (35): con ngỗng trời. 

đài (#): nhà cao ngắm được bốn bên. 

my (#Š): con nai. 

lộc (#): con hươu. 

thử (1): cái này, cái ấy. 

kinh (4#): sửa sang, đo đạc, xây cất. 

dinh (`): sắp đặt. 

công (#4 ): làm. 

bất nhật (“H): chẳng bao lâu, 
chẳng hết ngày. 

vật (2): đừng. 

cức (s#): cần kíp, gấp gáp. 


TRA CỨU TỪ VỰNG THEO CHƯƠNG MỤC 





hựu (hữu) (ñÌ): vườn nuôi nhốt thú. 

ưu (7Š): con hươu cái. 

phục (2): nằm. 

trạc trạc (3#?#): mập mạp. 

hạc hạc (4Š#Š): trắng phau phau. 

ô (ư) (3): ôI. 

nhận (#): đầy. 

được (##): bơi lội. 

vị (#8): gọi, bảo. 

biết (miết) (2): con ba ba. 

hạt (hại) (š): nào. 

táng (#): mất. 

dư ('*): ta. 

nhữ (+): ngươi. 

khởi tai (ở... 3Ÿ): há... chăng, há... 
sao. 


ở. 

quả nhân (#^`): người ít tài đức 
(tiếng tự khiêm của các vua ngày 
xưa). 

nhĩ (TƑ): thôi vậy. 

hung (*!): mất mùa. 

di (#): dời đi. 

túc (#): thóc lúa. 

sát (#8): xét. 

gia (2s): thêm, hơn. 

thỉnh (33): xin. 

dụ (®): ví dụ. 

điển (3ý): âm ầm, râm ran (tiếng 
trống). 

cổ (3#): trống. 

nhận (7): mũi nhọn, giáo, kích. 

ký tiếp (#L3#È): đã giao nhau. 

khí giáp (SÃ'f): bỏ áo giáp. 

duệ (%): kéo, dắt. 

trực ( ñ): những là, chẳng qua là (trợ 
từ) 


thăng (thắng) (J##): chịu nổi. 

sác (sổ) (#Q: luôn luôn, thường 
xuyên. 

cổ (3#): cái lưới. 

phủ cân (#*7T): búa rìu. 

ô (2): nước đọng, ao. 

hám (}Ÿ): hờn giận, sầu oán. 

trạch (“#): chỗ ở. 

thụ (thọ) (Ÿ): trồng trọt. 

tang (##): cây dâu. 

ý bạch (* ñ): mặc lụa. 

trệ (ấÈ): con lợn nái. 

súc (3): vật nuôi. 

sổ khẩu (#t #): vài ba người. 

cơ (2X): đói. 

cẩn (‡#): cẩn thận. 

tường (##): trường học ở huyện. 

tự (#): trường làng. 

thân (#): bày tỏ. 

ban bạch (2ã): tóc hoa râm (nửa 
đen nửa trắng) 

phụ đái (Ã #\): vác đội. 

lê dân (ẤYÉ.): dân đen. 

thực (tự) (Ê): đồ ăn, ăn, cho ăn. 

kiểm (32): kiềm chế, tra xét. 

đồ (ˆ): con đường. 

ngạ biếu (phu) (#4&*#): người chết 
đói. 

thích nhân (#| ^`): kẻ đâm người. 

tuế (5): năm, mùa màng. 

chí (#): đến. 

4, 

nguyện (J5): mong muốn. 

thừa (2Ä): vâng theo, nhận lấy. 

đỉnh (#£): cái gậy. 

nhận (7): mũi nhọn, giáo mác. 

dị (#): khác. 
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bào (): cái bếp. 

phì (I6): béo, mập. 

cứu (#): chuồng ngựa. 

suất (#): dùng, để cho. 

thả (H): vả lại. 

miễn (#): bỏ, truất khỏi. 

ô (ð) (#): sao thế, sao được. 

thủy (12): khởi đầu. 

dũng (iÄ): tượng gỗ hình người (để 
chôn theo người chết). 

hậu (4£): con nối dõi. 

sử (1#): khiến. 

ð. 


mạc (*`): to lớn. 

cường (7%): mạnh mẽ. 

cập (4): đến. 

thân (+): đời. 

táng (#): mất. 

lý (#): dặm. 

nhục (2#): nhục nhằn, tủi hổ. 

sỉ (#): hổ thẹn. 

tý (bí) (+): về hùa (vì). 

tẩy (sái) (5): gột rửa (bản xưa viết 
là 3Š). 

nhất tẩy (—): một phen rửa sạch 
(bản xưa viết là ZŠ) 

vượng (vương) (#): cai trị cả thiên 
hạ. 

tỉnh (3): giảm bớt. 

bạc (3Ÿ): mỏng, nhạt,bót. 

liễm (2©): thu góp. 

thâm canh (%$#Ï): cày sâu, cày kỹ 
lưỡng. 

dị (2): sửa trị, làm. 

nậu (##): làm cỏ, giẫy cỏ. 

hạ nhật (1# H): ngày nhàn rỗi. 

chế đỉnh (#%]‡): cầm gậy. 
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thát (‡È): đánh. 

bỉ (4): bên ấy, nước ấy (chỉ các nước 
Tần, Sở). 

đống (3È): rét. 

nịch (33): chìm đắm. 

thùy (##): a1. 

6. 

ngứ (ngữ) (5#): bảo. 

vọng (3): trông xa. 

tự (1): giống như. 

tựu (3È): tới, theo. 

thốt (tốt) (Z*): chợt, vội vàng. 

ô hồ (ố hồ) (#-ƒ): làm sao (tiếng 
than vãn). 

vu (TT): đi về. 

thị (°Š#): ham thích. 

dữ (dự) #): tham dự vào. 

miêu (3): cây mạ, lúa non. 

hạn (Ÿ): hạn hán (nắng lâu không 
mưa). 

cáo (J3): khô. 

du (%): ùn ùn. 

bái (phái) (?ÿ): âm âm, nhanh chóng. 

bột (3): vút lên. 

ngữ (#): ngăn lại, chống cự lại. 

mục (4£): chăn nuôi. 

lãnh (lĩnh) (48): cái cổ. 

do (#): cũng như. 

2. 

đạo (Š): nói rõ, chỉ dẫn, bày tỏ. 

vượng (vương) (+): cai trị thiên hạ, 
nên nghiệp vương. 

khiên (#): dắt đi. 

hấn (2`): lấy máu bôi vào. 

xả (2®): thả ra. 

hộc tốc (ñ#4##): sợ run lập cập. 

cố (1): bền chắc. 
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bất nhấn ( #:): không nõ. 

biển (3#): hẹp. 

tức (f): tức là. 

nhược (3?): dường như, nếu như. 

vô dị (&*): không lấy làm lạ. 

bách tính (#+#‡): dân chúng, trăm 
họ. 

bỉ (2): bên ấy, họ. 

ẩn (fŠ): xót thương. 

trạch (4Ÿ): phân biệt, chọn lựa. 

thị thành (#3Ÿ): ấy thế thành ra, 
thật ra lúc ấy. 

tài (1): của cải 

nghỉ hồ (# -#): nên thế. 

thương (1%): thiệt hại. 

nhân thuật (1): cách làm điều 
nhân. 

bào trù (J,#ï): nhà bếp. 

thốn (}}): nghĩ. 

thích thích @ÄJ#): bồi hôi, bùi ngùi. 

phục (2): lại. 

quân (2ÿ): quân (đơn vị đo lường 
ngày xưa bằng 30 cân). 

thu hào (4Š): cái lông mọc về mùa 
thu. 

mạt (2): ngọn, nhỏ. 

dư tân (#äƒ): xe chở củi. 

hứa (‡†): nghe theo, chấp nhận, ừ. 

công (32): việc, công hiệu, công lao. 

độc đỗ): lẻ loi. 

hiệp (3*): cắp, gắp, cậy. 

loại (3#): giống loài. 

lão (Z): tôn trọng (vị trí động từ). 

lão (#): bậc già lão (vị trí danh từ). 

ấu (2): âu yếm (vị trí động từ). 

ấu (2): trẻ nhỏ, con em (vị trí danh 
từ). 


vận (‡#): xoay vần, điều khiển. 

chưởng (Ÿ): bàn tay. 

hình (#Ì): giữ phép thường. 

quả thê (5Š): người vợ yếu đuối (vợ 
của mình). 

ngự (Ấ): ngăn đón, chế ngự, cai trị. 

suy (thôi) (3#): chuyển ra, dời đi, đẩy 
lên, cho đi, triển khai. 

tha (1È): khác. 

quyền (3Š): cân lường, cân nhắc. 

độ (đạc) (#): đo, mưu toan. 

thậm (3©): rất, lắm, kỹ lưỡng. 

ức (#?): hay (chuyển từi. 

cấu (đÄ): gây nên, cấu tạo. 

khoái (+): sướng, thoả. 

tương dĩ (7#'#1): theo lấy, hòng lấy. 

vị (É): vì. 

noãn (huyên) (fÊ): ấm. 

thái (thải) (£): đẹp đẽ. 

biền (tiện) bế (4#4š): kẻ được yêu 
dấu. 

sử linh (sử lệnh) (išÈ“`): sai khiến. 

tịch (tích) (##): cho gọi, đòi, vời đến. 

triều (#I): vào chầu. 

ly (#): tới (cai trị). 

phủ (4#): vỗ về. 

duyên (##):leo , trèo. 

đãi (2é): nguy. 

tập (ẤÃ): góp lại. 

cái (®#): đáng là. 

dã (#?): cánh đồng, ruộng đất. 

thương (1): đem hàng đi bán. 

cổ (Š): bán hàng tại nhà. 

thương cổ (ñ Š): buôn bán. 

tàng GÄ): chứa trữ. 

thị (TP): chợ. 

lữ @&): khách trọ. 


1455 


TỨ THƯ BÌNH GIẢI 








đồ (z2): con đường. 

tật (3X): giận ghét. 

phó (3È): chạy tới. 

tố (#3): mách bảo, tố cáo. 

hôn (!ấ): tối tăm. 

phụ (#3): giúp đỡ. 

mẫn (#€): sáng suốt. 

thường thí (#3): thử làm xem. 

nhân (El): nhân đó, nhân vì. 

phóng tịch (@(##): buông lỏng, 
buông thả. 

tà (38): lệch lạc, cong vạy. 

xỉ (1ý): hoang phí. 

võng (l]): bủa lưới, lừa dối. 

chế (#l): chế định, cai quản, chia 
chác. 

sản (#): của cải, ruộng đất. 

lạc tuế (7Ä): được mùa vui vẻ. 

bão (4ð): no nê. 

khu (5Š): xua, thúc đẩy. 

khinh (##): nhẹ nhàng, dễ dàng. 

cứu (3$£): cứu giúp. 

thiệm (J#): đủ. 

hề... tai (£... 3t): huống chi...sao? 

hạ (fÉ): nhàn rỗi. 

trì (3): sửa. 

hạp (#): sao chẳng. 


Chương II: Lương Huệ Vương 
hạ 


1. 

kiến (hiện) (#): ra mắt, viếng, vào 
chầu. 

thứ (7F): nhiều, đông đúc, thịnh 
VƯỢNnE. 


cơ (#4): điểm báo. 
thường (#'): đã từng. 
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trực ( ñ): những là, chẳng qua là. 

thục (3): đằng nào, bên nào. 

bất nhược (®3?): không gì bằng. 

chúng (3Š): đám đông, nhiều người. 

cổ (34): đánh trống, tấu. 

thử (#1): chốn này, bên ấy. 

quản (#'): cái sáo. 

thược (®): cái sáo ngắn, cái tiêu. 

tật thủ (X3): đau đầu, nhức đầu, 
lắc đầu. 

xúc át (3ñ): nhăn mũi. 

cáo (#): bảo. 

cực (‡#): cùng cực, khổ cực. 

điền liệp (3#): săn bắn. 

vũ (3): lông chim. 

mao (2§): cờ lông thú (lông đuôi bò 
tót). 

hân hân (ñ# #2): hón hỏ. 

2. 

hựu (hữu) (B]): vườn nuôi các giống 
thú để chơi. 

truyện (4Š): truyện ký. 

sô (#3): người cắt cỏ. 

nghiêu (nhiêu) (SŠ): người kiếm củi. 

trĩ (#4): con chim trĩ. 

thỏ (Ấ): con thỏ. 

vãng (4#): đi lại. 

nghỉ (): nên. 

cảnh @#): bờ cõi. 

cấm (3Ÿ): điều kiêng, cấm. 

giao (3#): đất ngoài thành. 

quan (lÄ]): cửa ô, cửa ả1. 

tỉnh (tịnh) (#†): hầm hố. 

j. 

lân (5#): láng giềng. 

sự (#): tôn thờ, đối đãi, cư xử tốt. 

úy (): sợ, tâm phục. 
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lạc thiên (#ŠẤ): an vui mệnh trời. 

úy thiên ( X): tâm phục mệnh trời. 

phủ kiếm (3#®Ì): tuốt gươm. 

tật thị (2X⁄Zt): trừng mắt. 

bỉ ô (2 2): mày (ngươi) dám. 

đương (3#): chống đối, cự địch. 

thất phu ( X): kẻ tầm thường. 

hách (3#): đỏ lửng, đùng đùng. 

viên (Ấ): bèn. 

át (5): ngăn chặn. 

tô (48): đến. 

hỗ (3È): phúc hậu. 

sủng (?š): yêu mến khác thường. 

hạt cảm (3 #C): sao dám. 

việt (3š): vượt qua. 

hoành hành (7/7): làm ngang, làm 
càn. 

khủng (khúng) (#š): sợ, e ngại. 


4. 


phi (3E): chê bai, huỷ báng, chẳng 
phải. 

tích (#): ngày xưa. 

quan (##): xem xét, đi chơi. 

tuân (2Š): lần theo, noi theo. 

phóng (2£): buông, thả. 

tu (#2): sửa. 

tỷ (YÈ): so sánh. 

thích (3Ä): đi đến. 

tuần (3#): đi quan sát khu đất mình 
cai trị, đi khắp cả, đi một vòng. 

thú (3Ÿ): đi săn mùa đông, địa hạt. 

tuần thú (2$šŸ): đi thăm đất nước 
chư hầu. 

thuật chức (¿È#È\): bày tỏ công việc 
của mình làm. 

tỉnh (3): col xét. 

liễm (#@): thu góp, thu gặt. 


cấp (4): đủ dùng. 

ngạn (32): lời tục ngữ. 

hưu (?ˆ): tốt lành, nghỉ ngơi. 

dự (?##): yên vui, tham dự. 

độ (/#): phép tắc. 

sư (ÉJ): đám đông. 

lương (#Š): thức ăn lúc đi đường. 

phất (%): chẳng. 

tức (8): ngơi nghỉ. 

quyến (ñÄ): nghé mắt nhìn. 

tư (#): đều. 

sàm (3Š): gièm pha, thêu dệt. 

thắc (): âm mưu chống đối. 

phương mệnh (3): trái mệnh 
lệnh. 

ngược (/È): tàn ác. 

lưu (3š): nước chảy, trôi dạt, say sưa. 

liên (‡#): rong ruổi. 

hoang (7?©): phóng túng, mê man. 

vong (1+): mất, tàn lụi. 

duy (Ê): mưu nghĩ. 

giới (zš,): răn, báo cho biết. 

xá (`): ở ,trú đóng, nghỉ trọ. 

giao (3#): chỗ đất xa kinh thành. 

phát (3£): bắt đầu, khiến. 

triệu (2): vời, cho mời. 

súc (3): giữ, vực dậy. 

vưu (#): lầm lỗi. 

hiếu (3ƒ): khéo yêu mến. 

ð. 

hủy (9%): phá bỏ. 

quan (ðÄ): cửa ả1, cửa ô. 

thị (TP): chợ. 

cơ (ky) (34): xét hỏi. 

chỉnh (4#): đánh thuế, 

trạch (šŸ): đầm, hề. 


lương (%Š): bờ đập. 
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cấm (3#): cấm đoán, ngăn cản. 

nô (*#): vợ con. 

quan (ŠŸ): goá vợ. 

quả (2F): goá chồng. 

độc đỗ): lẻ loi. 

cô GÑ): mô côi. 

cáo (2#): thông báo. 

tư (#ƒ): tách ra, Ấy. 

khả (cả, khỏa) (3Ÿ): khá (trên trung 
bình). 

ai (#): thương. 

quỳnh (*Š): côi cút. 

hóa (): của cải. 

tích (#ã): chứa góp, dành dụm. 

thương (2): kho lãm. 

khỏa (Š): gói, bọc. 

hầu (4£): lương khô. 

thác (''): cái túi. 

nang (#È): cái bao, cái bị. 

tập GẦ): gom lại. 

trương (/š): phô bày, mở ra. 

can (TT): cái mộc. 

qua (*%.,): cái giáo. 

can qua (T*3,): đồ binh khí. 

thích (7#): loại búa dùng làm binh 
khí. 

dương (32): bốc lên, phô ra. 

phương (2): mới (trợ từ). 

khải (#£): mở. 

viên phương khải hành (2 #L 
#ï): bèn mới ra đi. 

quyết (J4): của mình (nghĩa như chữ 
kỳ ŒÈ). 

phi (3#): vợ vua. 

triêu (3): buổi sáng. 

suất (S#): nol theo. 

thủy hử (š†): bờ sông, bến nước. 
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duật (#): bèn (chuyển ngữ tự). 

tư (#'): chờ đợi. 

vũ (#): không gian, mái nhà. 

khoáng (Iš): sáng sủa, mông mênh, 
thiếu thốn. 

khoáng phu (W X): đàn ông không 
Vợ. 


6. 

thác (4©): nhờ người trông nom, uỷ 
thác. 

hữu (#4): bạn. 

tỉ (bÙ (ŒÈ): so sánh, ví như. 

đống nỗi (3È24£): đói rét. 

khí (®&): bỏ. 

sĩ sư (+-fƒ): quan tư pháp (coi hình 
ngụ©). 

di (C): thôi, cách chức. 

cảnh (3#): cõi. 

bất trị (3#): rối loạn (không được 
cai trị tốt). 

cố (#8): trông lại, trông sang, ngắm 
nghía. 

VỀ 

cố (#): gốc cũ. 

kiều (Ñ): cao. 

tiến (‡#): dắt dẫn lên, cất dùng. 

xả (#@): bỏ, sa thải. 

ty (#ˆ): thấp hèn. 

du (ðññ): vượt qua. 

sơ (7ñ): xa, không thân. 

thích (#): người thân. 

sát (#‡): xét lại. 

khứ (+): bỏ đi. 

sát (4#): giết chết. 

8. 

phóng (2£): đuổi. 


TRA CỨU TỪ VỰNG THEO CHƯƠNG MỤC 





phạt (43): đánh. 

thí (4Ä): kẻ dưới giết người trên. 

tặc (#Ä): làm hại, giặc. 

tàn (ZŠ): tàn ác, giết. 

phu (X): người đàn ông thường. 

tru (‡Ê): giết, trách phạt. 

9. 

cự thất (E +): nhà lớn. 

công sư (TÍñ): công trình sư, quan 
phụ trách việc xây dựng. 

thăng nhiệm (#‡£): hay làm nổi 
vIỆc. 

tượng nhân (Ƒ£ X): người thợ mộc. 

trác (5ƒ): đẽo, gọt. 

cô (3#): hãy (trợ từ). 

nhữ (nữ) (+): mày, ngươi (ngôi thứ 
hai). 

phác ngọc (#Š ®): ngọc còn trong đá, 
ngọc thô. 

dật (2): một dật vàng (20 lạng). 

điêu trác (ÄÈZ£): chạm trổ, mài giũa. 

dị (#): khác. 

giáo (#©): sai khiến, ra lệnh, dạy dỗ. 

10. 

hoặc (3V): có người, ai đó. 

thặng (thừa) C£): cỗ xe. 

tuần ()): 10 ngày (khi nói về tuổi tác 
thì tuần là 10 tuổi, như ngũ tuần, 
lục tuần... vì người xưa quan niệm 
một năm ở trần gian chỉ bằng một 
ngày trên trời.) 

cử (2Š): lấy được. 

ương (Z*): tai vạ. 

đan (Ÿ): cái giỏ. 

tự (thực) (©): đồ ăn. 

hồ (Š): cái hồ, cái nậm, cái bầu. 

tương (3#): nước uống. 


nghênh (2#): đón. 

sư (Éf): binh đội. 

khởi (ở): há, sao. 

tha (#È): lòng khác. 

ty @Œ): xa lánh. 

thủy hỏa (ˆ*X): nước lửa (chỉ nạn 
bạo ngược, hung tàn). 

ích (31): càng, thêm. 

vận (3#): xoay vần, dời đổi. 

11. 

mưu (3š): toan tính. 

đãi (3): đợi, đối đãi. 

hề (Á): sao thế. 

nghê (3Š): cầu vồng. 

tru (#Ê): giết. 

điếu (5): thăm viếng 

hề (4É): đợi. 

hậu (): vua (chư hầu). 

tô (8£): sống lại. 

ngược (/Š): tàn ác. 

tương (3Ÿ): sắp, sẽ. 

chứng (3#): cứu vớt. 

hệ (Ấ): trói buộc. 

lụy (Š): làm phiền, quấy rầy. 

thiên (‡Š): dời đi. 

cố (E]): cố nhiên. 

bội (4#): gấp lên, tăng thêm. 

tốc (3Š): nhanh chóng. 

phản (É): trả lại. 

mao (mạo) (3§): người già cả. 

nghề (?): trẻ con. 

trí (#): đặt, để. 

12. 

hống (3%): tiếng đánh nhau, rầm rĩ, 
xô xát. 

hữu tư ('j#j): sở quan (chức quan 
nhỏ thuộc các bộ). 
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mạc (3`): chẳng ai. 
thăng @#): nổi, hết. 

tật (3): cái tật, cái bệnh. 
cơ (4X): đói. 

chuyển (‡#Ÿ): quay. 

câu (¿ŠŸ): ngòi nước. 

hác (2#): rãnh. 

cơ (ki) (#È): gần tới. 
thương (2): cái kho, vựa. 
lấm (š): kho đụn. 

thật (®#): đây. 

khố (#): kho. 

sung (#,): đầy, chật ních. 
mạn (1#): khinh thường. 
tàn (ZŠ): tàn ác, tàn hại. 


giới (3): răn, phòng bị, coi chừng. 


nhĩ (fñ?): mày, ngươi. 

vưu (2#): trách móc. 

15. 

gián (gian) (Fï): khoảng giữa. 
tạc (Š): đục, đào. 

trì (3): ao, hồ. 

trúc (Z1): đắp lên. 

thành (33): cái thành. 

hiệu (3£): đến cùng. 


14. 


thậm (3©): rất, lắm. 

khủng (#4): sợ. 

xâm (4#): xâm lấn. 

trạch (#Ÿ): chọn. 

thủ (#+): lấy. 

cẩu (3j): ví như. 

sáng (2Ì): mới, mở ra. 

thuỳ thùy (£#): rũ xuống, để lại. 
thống (#): mối dây, giềng mối. 
kế (##): nối đối. 

bỉ (2): kẻ kia (nước Tề). 
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cưỡng (cường) (7$): gắng. 


1õ. 

kiệt (23): hết. 

miễn (#,): bỏ, khỏi. 

tệ (!#): lụa,của dùng, tiền. 

bì (#): da thú. 

chúc (8): đặn dò, phó thác. 

kỳ CŸ): già 60 tuổi. 

kỳ lão (#3): người già lịch duyệt. 

nhị tam tử (—<=): các ngươi, các 
ông. 

hoạn (Š-): lo lắng. 

du (33): vượt qua. 

ấp (Ẻ,): ấp, một khu đất. 

thất (%): mất, bỏ qua. 

thế (+): đời, thế hệ (khoảng 30 năm). 

thủ (*Ỳ): co1 giữ. 

16. 

bế (3š): được vua yêu dấu. 

giá (7): đóng xe ngựa. 

khinh (‡##): nhẹ. 

nặc (3#): dạ, ừ. 

quan (3#): áo quan. 

quách (##): cái quách (bọc ngoài áo 
quan). 

y khâm (®#): áo quần khâm liệm. 

trở (šl): ngăn cản. 

quả (*): quyết. 

hoặc (3V): có ai, có người nào. 

sử (4#): khiến, tiến cử. 

nật (nệ) (#): ngăn cản. 


Chương III: Công Tôn Sửu 
thượng 


1. 
lộ (#4): đường cái, địa vị, phương diện. 
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hứa (‡†): nghe theo, hẹn được. 

thành (3š): chân thật. 

hiền (#): hơn. 

ngô tử (#7): thầy của tôi (từ ngữ 
biểu thị tôn trọng). 

xúc nhiên (®Š #3): hậm hực, bức xúc, 
bối rối. 

phật (#¿): tỏ sắc giận, bừng bừng. 

liệt (Z1): cháy mạnh, rực rỡ, rõ rệt. 

ty (f?ˆ): thấp hèn. 

nguyện (J#): mong cầu, muốn. 

bá (phách) (ãï): đứng đầu các nước 
chư hầu. 

phách (##): chấm đen trên mặt trăng. 

hoặc (#3): ngờ vực. 

tư (34): thêm, nhiều. 

băng (ð): lở (núi), chết (vua). 

pháp (¿*): phép, bắt chước. 

đương (ý): xứng đối, xứng hợp, sánh 
kịp. 

do... chí (ở... #): từ .. đến. 

triều (triêu) (3): 1. buổi sớm, 2. nơi 
họp bàn việc nước. 

di (4É): để lại, sót lại. 

phụ (##Ÿ): giúp. 

tương (#8): cùng (tướng: coi, giúp). 

xích (`): một thước. 

thế (3): sức hành động. 

tư cơ (#3X): đồ làm ruộng (cày, bừa), 
nông cụ. 

tịch (##): mở mang. 

tụ (Š): họp, súc tích. 

ngữ (Z?): ngăn cản. 

tiều tuy (I#}#): khô héo, khốn khổ. 

trí (#Ÿ): dùng ngựa truyền tin. 

bưu (Ý†): chạy bộ truyền tin. 

giải (#Ð): cởi ra. 


đảo huyền (| 3Ý): treo ngược. 
bội (4#): gấp lên. 


3. 


gia (2n): thêm, tham gia. 
dị C©): lạ. 
phu (JŸ): da. 
nạo (3#): cong, chùng. 
đào (2): bỏ trốn, nháy, chớp (mắt). 
tư (1#): đối với (tiếng mở đầu câu). 
hào (#'): sợi lông, một mảy may. 
tỏa (3#): bẻ, khuất nhục. 
thát (4È): đánh bằng roi. 
bất thụ (#): chẳng chịu nhục 
(nghĩa ở đây). 
hạt (25): áo vải thô. 
khoan (®): rộng, tha. 
bác (†Ÿ): rộng. 
thích (#|): đâm chết. 
nghiêm (#Š): sợ, nghiêm ngặt. 
do (3š): cũng như. 
lượng (Š): liệu lường, cân nhắc. 
lự (Š): toan tính. 
hội (`): họp, gặp, hiểu biết. 
cụ (lŠ): sợ hãi. 
tự (1): giống như. 
thủ (*Ỳ): giữ. 
ước (#9): hứa hẹn, tóm tắt, thắt buộc, 
điều trọng yếu. 
thường (Š): từng, nếm, thử. 
súc (#8): thẳng. 
chúy (1#): lo sợ. 
vãng (£È): đi, thường (đi như thường). 
sung (#,): đầy. 
chí (#): đến, cùng cực, cả, lớn. 
bạo (3š): làm hại, tàn bạo. 
ký (%*): đã. 
quệ (2): ngã nhào. 
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xu (2ð ): chạy mau. 

ô hô (ác hồ) (Š-ƒ): tiếng dùng để 
hỏi (có những gì). 

hạo (3#): lớn rộng. 

tắc (2š): đầy dãy. 

nỗi (4£): đuối, hư hoại, ươn, thối, rét. 

tập (#Š): kết hợp, góp lại. 

tập (#): đánh lén, đánh úp (tình cờ, 
lẻ loi). 

khiểm (!#): ân hận, không thích ý. 

chính (#F): mong hẹn (mau xong). 

mãn (BÄ): lo lắng. 

loát (yết) (3#): nhổ lên. 

mang mang (?°7=): phờ phạc. 

cáo (#3): khô. 

vân (4#): làm cỏ. 

bí (37): nghiêng lệch, bất chính. 

tế (8X): che lấp (gian đối). 

dâm (‡Š): quá mức, dâm tà, dục tình 
quá mức. 

hãm (f3): vùi lấp chìm đắm. 

tà (4#): lệch, gian dối. 

độn (2Š): trốn tránh, thoái thác. 

từ mệnh (#2): lời văn hoa. 

thả (H): lại. 

thiết (4š): trộm. 

cụ (2): đủ. 

vỉ (#©): nhỏ. 

cô (3#): hãy (trợ ngữ tự). 

ban (##): thứ hạng. 

cô (Š): tội. 

ô (3): đục, nhơ bẩn. 

a (Éï): nương tựa, a dua. 

đẳng (#): cùng. 

vi (3Ÿ): trái, sal trật. 

điệt (4#): đống đất nhỏ. 

hàng lạo (íiể): vũng nước trên 
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đường. 
bạt (3Ÿ): vượt cao hơn. 
tụy (2`): quần chúng . 
thịnh (3Š): sung mãn. 
j. 
giả (18): giả mạo, nói thác đi. 
thiệm (##): đủ. 
4. 
vinh (ŠŠ): vẻ vang. 
thấp G#): ẩm ướt. 
chức (ŒX): chức việc, chức phận. 
đãi (1È): kịp đến. 
triệt (ãO: lấy. 
tang đỗ (# +): vỏ cây dâu. 
trù mâu (5#): ràng buộc. 
dũ (Iš): cửa số. 
hộ (ý ): cửa ra vào. 
vũ (4#): khinh dễ, chê cười. 
ban (4#): đeo đuổi. 
đãi (&): lười biếng. 
ngạo (3£): ngạo mạn, hỗn láo. 
vô bất (&ZR): chẳng phải là không. 
phối (##): kết hợp. 
nghiệt (Š): tai vạ. 
vi (1#): lìa, tránh. 
hoạt (?#): sống. 
ð. 
sử (4#): sai khiến, điều dụng. 
tuấn (i8): kẻ tài trí hơn người. 
kiệt (ZE): kẻ giỏi giang khác thường. 
lập (3): đứng. 
triển (Jễ): hàng quán. 
chinh (4#): lấy thuế. 
quan (ðÄ): cửa ả1, cửa ô. 
cơ (ky) (3È): xét hỏi. 
lữ (3#): khách trọ. 
trợ (2): mượn sức giúp. 
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thuế (#): tiền nộp cho nhà nước. 

nông (Š): nghề làm ruộng. 

bố (2®): vải bố. 

phu lý chỉ bố (4 #3 3%): (hà quyên 
tạp thuế), thuế quyên góp lặt vặt 
phiền toái (tiền hay tấm vải bố 
dùng làm thuế nộp thay cho công 
trồng dâu của người ở nông thôn). 

manh (3X): dân. 

ngưỡng (ñJ?): ngửa mặt lên, kính 
mến. 

suất (*'#): quản lĩnh thống suất. 

tế (3Ÿ): cứu giúp, ủng hộ. 

lại (#): sửa trị, viên quan. 

6. 

bất nhấn ( #:): không nõ. 

sạ (): chợt, bỗng nhiên. 

nhụ (#Š): trẻ con. 

truật dịch (}È12): sợ hãi. 

trắc ẩn (lFŠ): thương xót. 

nạp giao ( ®): giao kết. 

yêu (yếu) (#): muốn, cầu, đón bắt. 

dự (CŠ): khen ngợi. 

quan (Ÿ#): xem xét, quan sát. 

tu ố (š#): thấy điều xấu biết hổ 
thẹn. 

thị phi (Š 3F): phải trái. 

đoan (3): đầu mối. 

tặc (8Ä): hại. 

phàm (/L): hễ (trợ ngữ ở đầu câu). 

khuếch (khoách) (3#): mở rộng. 

sung (#,): đầy đủ. 

thủy (34): bắt đầu. 

nhiên (2Ä): cháy. 

đạt (‡#): suốt. 

cẩu (37): ví bằng. 


bảo (4#): bảo vệ. 


VÃ 

thỉï (&): mũi tên. 

thỉ nhân (& 4`): người chế tạo tên 

hàm (##): bao thư, áo giáp. 

hàm nhân (#^`): người chế tạo áo 
giáp 

thương (15): vết đau, làm hại. 

vu (#): đồng cốt, kẻ cầu cúng cho 
người. 

tượng (f): thợ mộc, thợ khéo. 

tượng nhân (`): người đóng áo 
quan. 

thuật (): nghề, làm nghề, chọn 
nghề. 

xử (JŠ): ở. 

tước (ï): chức vị, danh hiệu. 

trạch (2): nhà ở. 

ngữ (f): ngăn cản. 

dịch (4%): chịu sai khiến, hầu hạ. 

sỉ (7>): hổ thẹn. 

xạ (3#): bắn tên. 

phát (#&): bắn ra. 


8. 

quá (23): lầm lỗi. 

hỷ (Š'): mừng. 

bái (#P): lạy tạ. 

thủ (t): chọn lấy. 

canh giá (#†2Z): cày cấy. 
đào (2): làm đồ gốm. 
ngư (35): đánh cá. 


9. 

quan (Z#): cái mũ. 
đồ (2): bùn. 
thán (*%): than. 
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vọng vọng (2): không quay mặt 
lại. 

mỗi (;#): vấy bẩn. 

từ mệnh (š#?): văn thư của vua. 

tiết (/): trong sạch. 

tựu (3È): nên, thành tựu. 

tu (Š): xấu hổ. 

ô (15): nhơ bẩn. 

ty (Ý?): thấp, hèn. 

di dật (‡š4*4): bị bỏ sót phải ẩn dật. 

ách cùng (J6): cảnh khốn khổ 
cùng cực. 

mẫn (1#): lo lắng. 

đản (39): cởi trần. 

tích (2): xăn tay áo. 

lõa (3#): cởi trần 

trình (4#): trần truồng, không mặc 
quần áo 

trắc (8l): bên cạnh. 

đo do (# #): vui vẻ, khoan khoái. 

viên (3É): kéo, dắt. 

ải (2): hẹp hòi. 

cung (3š): cung kính. 

bất cung (3š): không cung kính, 
dễ dãi, xuề xoà. 

Chương IV: Công Tôn Sửu hạ 

1; 

thiên thời (X*#$): thời của trời. 

địa lợi (3,4)): lợi của đất. 

nhân hòa (À-##): hòa của người. 

quách (Ÿ#): bờ luỹ vây quanh thành. 

hoàn @Š): bao vây. 

trì (‡#,): cái hào, cái ao. 

binh cách (>>): binh khí, chiến cụ. 

kiên (Ế£): cứng. 

lợi (#)): sắc, bén. 
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mễ túc ( #): gạo lúa. 

ủy (Ê): vất bỏ. 

vực (33): bờ cõi, khu vực. 

phong cương (‡j#): bờ cõi biên 
cương. 

cố (1): bền chắc. 

khê (:Š): khe suối. 

oai (7Ä): làm cho sợ. 

bạn (##): la bỏ 

2. 

như tựu (3s3#t): đi đến. 

triêu (triều) (3ï): sáng mai, triều 
đình. 

bất hạnh (#): chẳng may. 

tháo (tạo) (4): tới, đến. 

minh nhật (%1 H): hôm sau. 

điếu (): viếng tang. 

từ (Ấ#): khước từ, từ chối. 

hoặc giả (3.7): ngờ rằng, e rằng. 

dũ (): khỏi. 

thái tân chi ưu (&i†*#): mắc 
bệnh không thể hái rau đời nói 
nhún nhường). 

xu (3ð): đi rảo bước, bước nhanh. 

phủ (®): không. 

sổ nhân (#(^.): vài người. 

yêu (#): đón bắt. 

bất đắc dĩ (#f#?Œ): chẳng đặng 
đừng. 

túc (Z3): ngủ đêm. 

trần (#): trình bày. 

triệu (#): vời, vẫy gọi. 

nặc (3): dạ, vâng (vô nặc: không dạ 
suông). 

s1 (42): đợi. 

giá (7): đóng xe ngựa. 

toại (2#): lần lừa, dở dang. 
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quả (*): cương quyết. 

nghỉ (#): xứng hợp, thích đáng. 

khiểm (!#): ân hận, không thích ý. 

đạt (1#): đều. 

xỉ (3): răng, tuổi. 

phụ (##Ÿ): giúp. 

mạn (}#): khinh thường. 

xú (#9): giống nhau, bằng nhau. 

tề (7#): ngang nhau. 

thượng (5): hơn. 

j. 

qui (%2): đưa tặng. 

kiêm (#): gồm. 

thị (<): phải, đúng. 

phi (3È): trái, sa. 

tân (8Š): tiền đi đường (ộ phô. 

giới (3): phòng. 

hóa ('): bán, trao đổi mua chuộc. 

thủ (#4): chịu lấy. 

4A, 

trì (4): cầm, giữ. 

kích (#3): cây kích (vũ khí). 

ngũ (##): đội ngũ (năm người lính). 

thất (%): mất, bỏ. 

nuy (luy) (#U: gầy yếu, yếu đuối. 

kỷ (&): mấy. 

mục (3£): chăn nuôi, chỗ chăn. 

sô (#3): cỏ, rơm. 

ức (3#): hay (chuyển ngữ). 

đô ('#): kinh đô. 

tụng (38): nói rành rọt. 

ð. 

từ (##): khước từ, từ bỏ. 

sĩ sư (+): gián quan (chức quan 
can vua). 

tự (4): tựa hồ.. 

gián (3È): can ngăn. 


trí (#t): hết, trao trả. 

sở dĩ (7ƒ +1): lý do, vì thế. 

vị (#5): giúp cho. 

thủ (*Ỳ): giữ. 

trách (ñ): hỏi lỗi. 

xước xước (#Z#?): thong thả, thảnh 
thơi. 

dư dụ (2234): thừa thãi, nhàn nhã. 


6. 

triêu (3): buổi sáng. 

mộ (#š): buổi chiều. 

trị (3#): thu xếp, sắp đặt. 

lể0 

táng (3£): chôn cất. 

tiếu (fí): giống. 

bất tiếu ( lí): hư hỏng (chẳng giống 
a1), vụng về. 

đôn ($£): đôn đốc, đốc thúc. 

tượng sự (Jf*#): công việc thợ mộc 
(đóng áo quan). 

nghiêm (Š): vội vã, gấp rút. 

thiết (đÄ): trộm. 

xứng (#'#): tương xứng, xứng đáng, 
vừa phải. 

phi trực (3E ñ): chẳng những. 

tài (1): của cải. 

độc (ãlj): một mình. 

tỷ (1L): gửi, phó thác (ký). 

hóa (4È): chết. 

thân (##): gần, cận kề. 

phu (JŸ): da. 

hiệu (1#): vui sướng, thoả thích. 

kiệm (4â): tằn tiện, hà tiện. 


8. 


tư (42): riêng. 
khuyến (#1): khuyên. 
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ứng (/Š): đáp. 

bỉ (4š):kẻ kia, bên ấy. 

9. 

bạn (##): làm phản. 

tàm (1ƒ): hổ thẹn. 

hoạn (*#'): lo. 

giám (#2): co1 xét. 

nghỉ (): thích đáng, hợp lẽ. 

canh (#): sửa lại. 

khởi đồ (#2È): chẳng những, há 
không. 

10. 

trí (#t): hết, chấm dứt. 

tựu (3È): tới. 

thị (4#): hầu hạ. 

khí (Š): bỏ. 

kế (4#): tiếp tục. 

nhĩ (TƑ): vậy (ngữ trợ tự). 

trung quốc (*Ƒ Bì): ở giữa nước. 

chung (4š): đồ đong thóc (sáu hộc 
bốn đấu). 

căng (#?): kính trọng . 

căng thức (#333): khuôân phép, mẫu 
mực. 

hạp (#): sao chẳng. 

nhân (E]): nhân vì, nhờ, nương tựa. 

dĩ (È): thôi. 

lũng đoạn (ñšŠjỗƒ): kẻ khéo mưu lợi. 

tiện (8Š): hèn mọn. 

trượng phu (3# X): con trai, người 
thanh niên. 

võng (Fl): lừa dối, không ngay thẳng. 


11. 


ẩn (fŠ): ẩn nấp, giấu kín, tựa. 
kỷ ŒU): ghế. 
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trắc (#l): bên cạnh. 

trưởng giả (k3): người nhiều tuổi 
hoặc người giàu có. 

tuyệt (48): dứt hẳn, cự tuyệt. 

12. 

chí (#): đến. 

can trạch (T:Ÿ): cầu bổng lộc. 

ngộ G3): trọng đãi, hợp ý. 

nhu trệ (š# *): chậm rãi, trì trệ. 

tư (34): thêm. 

thứ cơ (7È): hy vọng, ngõ hầu. 

khởi đồ ( # 2È): không những. 

cử (`): lấy được, đều. 

hãnh hãnh (‡}‡): hầm hầm (tức 
giận). 

18. 

lộ G#): con đường. 

dự (#Ý): an vui. 

vưu (#): trách móc. 

do (): từ. 

khảo (CŸ): tra xét, nghiệm xét. 

14. 

sư mệnh (Éf'): lệnh phát động 
chiến tranh. 


Chương V: Đằng Văn Công 
thượng 


1. 


thế tử (®-Ÿ): con đích của vua chư 
hầu (được chọn làm vua tương 
lan). 

đạo Š): nói rõ (động tự). 

xưng (4#): nói tâng bốc, đề cao. 

nghỉ (##): nghi ngờ. 

khi (3#): lừa dối. 

tuyệt (/é): dứt, bớt. 
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bổ (#Ÿ): thêm. 

miến (##): nhắm mắt. 

huyến (I3): hoa mắt. 

quyết (J“): dùng như chữ (kỳ: của 
nô). 

sưu (): khỏi (bệnh). 

2. 

hoăng (3Š): chết (tiếng dành cho vua 
chư hầu). 

hạnh (SŠ): may, lành. 

đại cố (#3): việc lớn (đại tang). 

tư (#Ÿ): cái gấu áo. 

sơ (Z#): thưa, thô. 

phục (]É): áo mặc, áo tang. 

chiên chúc (2†): cháo lỏng. 

trì (#È): rong ruổi. 

thí (#): thử. 

thính (3#): nghe. 

trủng tể (# ®): quan tế tướng. 

xuyết (ấ#): uống, húp. 

mặc (Š): mực, màu đen. 

tức (ÉP): tới, gần. 

khốc (#): khóc lóc. 

yến (4E): rạp xuống. 

lư (/#š): nhà tranh. 

thích (@#): thương xót. 

khấp (:3): khóc sụt sùi. 





j. 

hoãn (22): thong thả, đình trệ. 

vu (7): đi lấy. 

mao (3°): cỏ tranh. 

tiêu (7Ÿ): đêm. 

sách đào (#4): xe dây, đánh dây 
thừng. 

cức (s#): kíp, vội vàng. 

thừa (£): lên. 


bá (ả§): gieo ra. 

cốc (#): giống lúa. 

hằng (12): lâu bền. 

phóng tịch (2t?š): buông thả. 

tà (4): lệch lạc. 

xỉ (1ý): xa xỉ, phung phí. 

võng (FÄ]): bủa lưới, lừa dối. 

nhân nhân (4=): người có nhân. 

cống (ñ): một thứ thuế. 

trợ (): thuế trợ. 

triệt (®©): thuế triệt, thông suốt. 

tạ (3Š): nhờ cậy. 

hiệu (4#): tính số. 

lạp mế (3>): hạt lúa. 

lang lệ ( Jš): nhiều, dư dật. 

phẩn (Š): phân bón. 

doanh (3): đầy đủ. 

nghề (hề) (): lườm, nguýt. 

cần động (#9): lao động siêng 
năng. 

thải (®): vay. 

tr1 (4È): trẻ bé. 

toại (3Ý): thoả thuê. 

miễn (42): cố gắng. 

kinh giới (4#7*): vẽ chia giới hạn 
ruộng đất. 

mạn (1Š): khinh thường. 

nhưỡng (3š): đất mềm. 

biển (3#): hẹp. 

phú (8): thu thuế. 

khuê (+): tiêu chuẩn (nghĩa bóng). 

dư phu (2X): con trai chưa vợ. 

tỷ (2E): rời, dọn đi. 

thủ vọng (“Ÿ?#): trông giữ (phòng 
trộm cướp). 

phù trì (4k‡‡): nâng đỡ. 

thân mục (ðI#): thân thiết, hòa 
nhã. 
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tất (*SÈ): xong hết. 
đại lược (%»%⁄): sách lược đại cương. 
nhuận (1): thấm nhuần đầy đủ. 


4. 


chủng (7#): gót chân, đặt chân đến. 

triền (/#): chỗ ở của người dân, quán 
chợ. 

dữ (3#): cấp cho. 

xử (Š): ở. 

kệ (35): áo lông. 

khổn (3#): trói buộc, bện. 

khổn lũ (3#): bện dép. 

chức (2%): dệt. 

phụ (Ấ): vác, đội. 

lỗi (&): cái cày. 

trỉ (tỷ) (3): lưỡi cày 

khí (Š): bỏ. 

tịnh (#): đều, cùng 

ung (#): bữa ăn sáng. 

sôn (#?): bữa ăn chiều. 

lệ (5): bạo ngược, tàn hại, hung tợn. 

quan (2): cái mũ, đội mũ. 

tố (#): tơ trắng. 

phủ (®©): nổi đồng. 

tắng (6): nổi đất. 

thoán (#): thổi nấu. 

thiết (4): sắt. 

giới (3Ñ): đồ khí giới, đồ đạc làm việc. 

đào (3): nặn đồ gốm. 

dã (z¿): đúc đô kim khí. 

phân phân (43): lộn xộn, rắc rối. 

đạn (!Ÿ): sợ. 

phiền (18): nhọc, buồn phiền. 

bị (ñã): đầy đủ. 

hồng thủy (37K): nước lụt. 

hoành (3#): ngang. 

phiếm (:Ý): rộng khắp. 
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lạm (5): tràn ngập. 

sướng (2): thoả thích. 

mậu (Š): tươi tốt. 

phồn (Ấ©): nhiều, đông đúc. 

thực (Zš): sinh sản. 

đăng (Š*): mọc lên, chín. 

bức (‡Š): bức bách, lấn áp. 

đề (##): móng chân. 

tích (#): vết chân. 

phu (#£€): mở rộng 

chưởng (Ý): nắm quyền, phụ trách. 

liệt (Zl): lửa mạnh. 

phần (®#): đốt. 

đào nặc (2 E): chạy trốn. 

sơ (đã): đào khoét. 

thược (33): khơi sông. 

chú (‡#): rót vào. 

quyết (3): khơi, vét. 

bài (4): bới. 

giá sắc (4#ið): cấy gặt. 

thụ nghệ (#†Ÿ#9: trồng trọt, trồng 
tỉa. 

dục (ñ): nuôi. 

bão (4): no. 

noãn (#): ấm. 

dật (:Ã): nhàn rỗi. 

tư đồ (5] 4È): quan phụ trách lễ giáo 
(lễ bộ thượng thư). 

lạo (5): an ủI. 

lại (2): vỗ về. 

khuông (|#): sửa cho chính đính. 

trực (ñ): ngay thẳng. 

phụ (¿ñ): giúp rập. 

dực CŠ): nâng đỡ. 

chấn (3#): phấn chấn, nhấc lên. 

hạ (fÉ): rảnh rỗi. 

tắc (#]): bắt chước. 
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đãng đãng (3 3): bát ngát. 

danh (?): xưng tụng. 

nguy nguy (3#): vòi vọi, lồng lộng, 
cao cả. 

dự (##): tham dự, dính bén. 

toại (3Ý): bèn, hết. 

một (3#): chết, hết, chìm đắm. 

nhậm (4£): thành thực, dốc lòng. 

ấp (®Ð: vái chào. 

hướng (3): ngoảnh về. 

trúc (Z1): xây cất, đắp lên. 

trường (32): bãi đất. 

tự (2): giống như. 

cưỡng (/%): ép buộc. 

trạc (32): giặt, rửa. 

bộc (#): phơi. 

cảo (hạo) (¿3): trắng trẻo. 

thượng (5): hơn, sánh. 

quích (3Š): chim quích. 

ưng (/Ÿ): đánh. 

trừng (##): răn bảo, trừng trị. 

thích (3Ä): đến. 

khi (#2): lừa dối. 

ma (7š): dây gaI. 

lũ (#€): sợi vải. 

ty (4#): tơ tằm. 

nhứ ('®): tơ thô, sợi bông. 

tê (Zt): đều. 

tình (!l): thực. 

tỷ (#È): gấp năm. 

tỷ (YÈ): so sánh. 


ð. 

nhân (Rl): nương tựa, nhờ vả. 

thượng (5): còn. 

dũ (®Ầ): khỏi. 

bạc (3Ÿ): mỏng, nhạt, giảm bớt, đạm 
bạc. 


hậu (#): dày, trọng hậu. 

sai (soa) (Š): không đều, hơn kém, 
so le. 

đẳng (#): bậc. 

thi (2#): giúp, cho, thì thố. 

bồ bặc (ñ) ŠJ): bò lổm ngổm. 

ủy (Ê): vất bỏ. 

hác (2): hang hốc, ngòi rãnh. 

hồ ly (jÑ##): loài chồn, cáo. 

nhăng nhuế (*###2): ruồi, bọ. 

soái (toát) (5Ä): cắn khoét. 

táng (tảng) (#ã#): cái trán. 

tỷ (thử) (3): mồ hôi. 

nghề (1): liếc, nghé mắt. 

cái (®Š): bèn. 

luy (Š): cái sọt. 

ly (3#): cái cuốc. 

yếm (3Š): lấp đi. 

vũ nhiên (}š‡Ã): bùi ngùi. 

nhàn (RÌ): thong thả, chốc lát, thẫn 
thờ. 

mệnh (`): truyền bảo, dạy dỗ (giáo). 


Chương VI: Đằng Văn Công 

hạ 

1. 

nghỉ (): cách thích ứng, thích nghi. 

uống (3£): uốn mình, hạ mình. 

tầm (#): một tầm cao (8 xích = 8 x 
20cm = 1m60). 

điền (8): đi săn. 

chiêu (4): vời gọi. 

ngu nhân (`): quan coi việc đi 
săn, coi việc núi đầm, coi vườn 
thú. 

tỉnh (2#): cò tỉnh (trên ngù có cắm 
lông chim). 


vong (2S): quên. 
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táng (#): mất. 

nguyên (Z7): cái đầu. 

thủ (+): chọn lấy. 

bế (#š): được sủng ái. 

thặng Ẽ): dong xe (đi săn). 

hoạch (3Š): được. 

tiện (#Š): hèn, đỏ. 

công (~): thợ (người đánh xe). 

phục (2©): lại. 

lương (È#): tốt, hay ,giỏi. 

chưởng (Ý): bàn tay, giữ chức vụ. 

nhữ (nữ) (+%+): ngươi, mày. 

phạm (¿): phép tắc, khuôn mẫu. 

trì khu (5È): rong ruổi xe ngựa. 

qui (3): dối trá, quỉ quyệt, lạ lùng. 

ngộ (3Š): gặp. 

qui ngộ (3:5): gặp đâu chạy đấy, 
gặp chăng hay chớ, chạy bậy chạy 
bạ. 

thỉ (%): mũi tên. 

phá (#): phá võ. 

quán (Ÿ): quen. 

ngự giả (#3): người đánh xe. 

tu (Š): xấu hổ. 

tỷ (bÌÙ (È): so sánh. 

khâu lăng (#!#): gò đống. 


3. 


tức (‡#): lửa tắt, dứt nạn binh lửa. 

đại trượng phu (% 3# X): người đàn 
ông tài giỏi, lỗi lạc. 

quán (3): lễ đội mũ. 

giá (1#): đi lấy chồng. 

tống (2Š): đưa tiễn. 

nhữ gia (+2): nhà của con (nhà 
chồng) 

vi (3Ÿ): làm trái 

thiếp (%): nàng hầu 
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quảng (JŠ): rộng rãi 

do (#): noi theo 

dâm (‡#): quá mức, động lòng, mê 
hoặc 

đi (#6): dời đổi 

uy vũ (#,#): uy quyền và vũ lực 

khuất (#¿): cong vạy, khuất phục 


j. 

sĩ (#): quan, làm quan. 

hoàng hoàng (Š Ÿ): ngơ ngác, nao 
nao. 

cương (Š): bờ cõi. 

tái (3#): chở, đem theo. 

chí (8`): đồ lễ ra mắt. 

điếu ('5): thăm viếng an ủI. 

cấp (Šˆ): gấp, vội vàng. 

tư thình (3Š 33): xôi nếp. 

tàm (##): con tằm, chăn tằm. 

tao (sào) (##): ươm tơ, kéo tơ. 

hy sinh (3Š3#): những con vật nuôi 
để cúng tế. 

khiết (:#): trong sạch. 

khí mãnh (S1): các dụng cụ đựng 
thức ăn (mâm, bát, đĩa). 

yến (3%): an vui. 

thất (#): cái nhà, vợ. 

gia (#): cái nhà, chồng. 

môi chước (#39): mai mối. 

toàn (#Ÿ): cái khoan, khoan. 

huyệt (7): hang, lỗ. 

khích (3): lỗ hổng ở tường vách. 

khuy (#š): nhòm, ngó. 

du (3): trèo, leo, vượt. 


4. 


truyền (4Š): trao cho. 
tự (®): cho ăn, đồ ăn. 
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tiện (Š): thừa. 

tử tượng (1# #): thợ rừng, thợ mộc. 

luân (32): bánh xe, thợ làm bánh xe. 

dư (#): cái xe, thợ đóng xe. 

khả tự nhỉ tự (5T #2): có thể được 
thực phẩm mà ăn. 

hủy (#): hủy hoại. 

ngoã (L): ngói. 

hoạch (họa) (#): vẽ, vạch. 

mạn @Ÿ): quét (vôi). 

ð. 

phóng (2t): buông thả. 

tự (36): tế. 

dị (‡Š): đưa làm quà, biếu. 

chúng (2Š): người, dân. 

quỹ (2Ÿ): đem cho. 

suất (*#): thống lĩnh, đốc thúc. 

yêu (#): đón bắt, đòi. 

thử (Â'): lúa mùa. 

đạo (4ó): lúa dé, lúa nếp. 

thụ (4§): trao cho. 

hướng (22): đem cho. 

cừu (u): thù địch. 

thất (5): đơn lẻ. 

thất phu thất phụ (EX Jt3?): 
người đàn ông thường, người đàn 
bà thường, những người dân hèn. 

thù (##): đáp lại, thù hẳn. 

tái (#4): trước. 

vân (S): làm cỏ lúa. 

tru (#Ê): giết. 

hề (4£): đợi. 

hậu (#): vua. 

phạt (ŸÏ): đánh đập, hành hạ. 

du (4Ä): nơi, chốn. 

tuy (4€): yên ổn. 

quyết (J#): ấy, đấy (nghĩa như chữ 


kỳ). 

sĩI nữ (+): trai gái. 

phỉ (ẤŸ): giỏ tre. 

huyền hoàng (*#): lụa màu đen, 
màu vàng. 

thiệu (4#): nối kết, nói theo. 

hưu (†ˆ): tốt lành, nghỉ ngơi, phúc 
lộc. 

thần phụ (##): nương tựa, phục 
tòng. 

thật (®): đầy. 

quân tử (8 -Ÿ): người có địa vị (trong 
dân, trong quân đội, chính quyền). 

hồ tương (# 3Ý): bầu nước, bầu rượu. 

tiểu nhân (/}^): trăm họ, lính 
tráng. 

tàn (2Š): hại. 

dương (42): dơ lên, phát động. 

xâm (I#): chiếm. 

sát phạt (#¿1X): đánh giết. 

trương (7E): giương ra, mở ra, phô 
trương. 

vân nhĩ (£ f8): thì thôi (nhỉ đi). 

6. 

phó (i#): dạy dỗ. 

hưu (%k): nói ầm ï. 

thát (4#): đánh bằng roi. 

trí (5Š): đặt. 

2. 

viên (35): bức tường. 

nạp (4): nộp, mời vào. 

bách (¿#): cần kíp, thúc giục, nài ép. 

hiện (#): xuất hiện, tỏ rõ. 

tứ (#2): ban cho. 

hám (khám) (fl): rình xem. 

chưng đồn (34J“): con heo nấu chín. 
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hiếp (?'): uy hiếp. 

kiện (): vai. 

bệnh (33): khốn khổ, làm hại, nhục 
nhã. 

huề (#È): thửa ruộng. 

noãn (3#): thẹn đỏ mặt. 


8. 

tư (#4): ấy (việc). 

khinh (##): giảm nhẹ. 

di (E,): thôi, bỏ. 

nhương (3Š): ăn trộm. 

tổn (4Ä): bót. 

tốc (3Š): nhanh chóng, vội vàng. 


9. 


xưng (f#ấ): nói phao lên. 

nghịch (:#): trái ngược. 

phiếm lạm (¿Ýi#): tràn ngập lênh 
láng. 

sào (ŠẤ): tổ, chòi. 

doanh quật (# #): đào hang. 

giáng (¿#): chảy tràn. 

cảnh ('`): cảnh cáo, răn bảo, đánh 
thức. 

dư (2): ta, tiếng tự xưng 

quật (3#): đào. 

chú (‡#): rót (nước). 

khu (5E): xua đuổi. 

phóng (2£): thả, đuổi. 

thư (trư) (3ï): đầm lây cỏ rậm. 

do (#): noi theo. 

đại (1): thay. 

an tức (# É.): yên nghỉ. 

bái (phái) (3ÿ): bãi có, hồ trồng hoa 
cỏ. 

tướng (8): giúp. 

thảo (2ï): đánh kẻ có tội. 
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hải ngung (#8): góc biển. 

lục (#): giết, phanh thây. 

tê (JÈ): con tê giác. 

phi (Z): lớn lao. 

hiển (#8): rõ rệt, vẻ vang. 

mô (3Š): mưu định. 

thừa (Z&): nối dõi, kế thừa. 

liệt (ZÌ): công nghiệp. 

hữu (4#): giúp đỡ. 

khải (#): mỏ ra. 

hàm (#š\): đều, hết thảy. 

khuyết (4+): thiếu sót, sứt mẻ. 

vô khuyết (&#*): hoàn toàn. 

vi (#4): tàn tạ, suy yếu. 

tứ (23): tự ý làm càn. 

trứ (3F): sáng tỏ. 

vu (3#): lừa dối. 

sung (®): lấp chặt. 

tác (2): bế tắc, lấp kín. 

nhàn (Ä): ngăn ngừa, đề phòng. 

cự (7#): chống lại. 

dâm (‡#): quá mức, quá lẽ, phóng 
túng. 

đị (2): coi thường. 

ức (#f): kiềm chế. 

kiêm (%): gồm. 

ưng (/Ÿ): đánh dẹp. 

trừng (⁄Š): trừng trỊ, trừng phạt. 

thừa (thằng) (Z&): đương đầu. 

tức (8): nghỉ, thôi, chặn đứng. 

bí (ï): lệch lạc. 

10. 

liêm (##): ngay thẳng. 

tào (#ở): tên một loài sâu. 

bồ bặc (ñ) ŠJ): bò lết. 

vết (°E): nuốt. 

cự (E): lớn. 
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phách (#Ÿ): ngón tay cái. 

cự phách (E 3`): người lỗi lạc. 

sung (#,): đầy đủ, trọn vẹn. 

tháo (3Ÿ): ý chí. 

dẫn (3#): con giun đất. 

cảo nhưỡng (331): đất khô. 

hoàng tuyền (# 3#): suối vàng (nước 
đục). 

trúc (Z1): xây đắp. 

ức (3#): hay là. 

túc (#): thóc lúa. 

thọ (thụ) (#Ÿ): cây, trồng tỉa. 

thương (4): làm tổn hại. 

chức lũ (/¿): bện dép. 

bích (tịch) (##): đánh sợi. 

lư (1ô) (4Š): vải gaI. 

nga (#6): con ngỗng. 

tần xúc (#ã7#): cau mày. 

ngật ngật (6262): kêu quác quác. 

oa (*È): mửa ra. 

thượng (5): ngõ hầu. 


Chương VII: Ly Lâu thượng 
1. 


xảo (77): khéo léo. 

qui (#L): cái khuôn tròn. 

củ (#4): cái khuôn vuông. 

thông (ñế): thính tai. 

lục luật (2š#): sáu luật của chính 
nhạc thời cổ. Sáu luật bao gồm 
sáu luật dương và sáu luật âm. 
Sáu luật dương là: hoàng chung, 
thái thốc, cô tiến, duy tân, di tắc, 
vô xạ; sáu luật âm là: thái lữ, lai 
chung, trọng lữ, lâm chung, nam 
lữ, ứng chung. 

ngũ âm (#Z-Ÿ): năm tiếng nhạc: 


cung, thương giốc, chủy, vũ (hồ, 
xừ, xang, xế, cống). 

bị (3š): nhận, chịu. 

trạch (Ÿ): ân lộc. 

pháp (¿%): phép tắc, khuôn mẫu. 

đồ (4È): những... không. 

khiển (khiên) (#Š): sai lầm. 

suất (#): noi theo. 

kiệt (23): hết. 

chuẩn (2#): thước thăng bằng. 

thằng (4#): dây mực (để lấy đường 
thẳng). 

thắng (J#): hơn. 

bất khả thắng dụng (”IJ#ÿl): 
không thể dùng hơn được (dùng 
được mãi mãi). 

bất nhấn nhân (#:^.): con người 
không nỡ (người hay thương xót). 

phú (phúc) (): che trùm. 

nhân (E]): nương tựa. 

bá (3Š): gieo rắc. 

qui (3#): đo lường, cân nhắc. 

công (T): quan. 

hình (7): tội hình (trộm, cướp, đánh, 
giết). 

hạnh (-Ÿ): may mắn. 

hoàn (3®): vẹn, đủ bền chặt. 

tịch (tích) (##): sáng tỏ, mở mang, 
khai khẩn. 

tụ (): tụ họp, súc tích. 

phương (2): đương. 

quệ (##): ngã nhào, sụp đổ, nhốn 
nháo. 

duệ duệ (3#3*#): trễ tràng, chậm trễ. 

đạp đạp (#Ÿ): chậm chạp, lười 
muộn. 

trách ('Ä): mong cầu, nhắc nhở, 
trách mắng. 
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trần (ñŠ): bày tỏ. 

2. 

pháp (¿%): bắt chước. 

tước (|): hao mòn. 

u (#): tối tăm, kín đáo, sâu xa; tên 
vua: Chu U Vương 

lệ (J,): bạo ngược, dữ tợn, cố gắng; 
tên vua: Chu Lệ Vương 

giám (ŠŠ): cái gương. 

ở. 

xã (2): thần đất (năng lực của đất). 

tắc (68): lúa tắc, thần tắc (năng lực 
của lúa). 

xã tắc (2+4#): đất nước. 

tông miếu (#): nơi thờ tổ tiên nhà 
vua. 

tứ thể (99): hai tay và hai chân (chỉ 
toàn thân). 

lạc (nhạc, nhạo) (#Š): ưa thích. 

túy (##): say. 

cưỡng (?Ä): miễn cưỡng, ép uổng. 

4. 

đáp (2©: báo đáp, trả lại. 

phối (#¿): xứng đáng, xứng hợp. 

ð. 

6. 

cự thất (E 3): nhà lớn (chỉ các gia 
tộc lớn). 

mộ (št): quý mến, hâm mộ. 

bái (phái) (?ÿ): nhanh chóng, sầm 
sập. 

dật (Š): đầy tràn. 


: 


dịch (4%): phục tòng, hầu hạ. 
tuyệt (#é): chấm dứt, cự tuyệt. 
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vật (22): giống, loài (ở đây chỉ người). 
thế (3Š): nước mắt. 

nứ (nữ) (+): gả con gái. 

sư (Éñ): bắt chước, học theo. 
mạc nhược (#3): chẳng bằng. 
lệ (É): số đếm, phỏng chừng. 
ức (iŠ): mười vạn (trăm ngàn). 
hầu (4#): ngõ hầu (trợ từ). 

mỹ (#Ê): không. 

phu (7Ÿ): lớn. 

sĩ phu (+/#): quan lớn trí thức. 
mãn (#t): sáng suốt, lanh lẹ. 
quán (3#): hiến rượu 

tương (7#): trợ. 

trạc (?#): rửa, giặt, xối nước. 
thệ (2#): mà (trợ từ). 


8. 

nhụ tử (#Š-Ÿ): đứa trẻ con. 

anh (##): giải mũ, lèo mũ. 

trọc (trược) (33): đục (nước). 

thủ (t): chọn lấy. 

vũ (f#): khinh khi, coi thường. 
nghiệt (#Ÿ): nhân xấu, nhân tai vạ. 
vi (3Ÿ): tránh. 

hoạt (?#): sống. 

9. 

dữ (#): làm cho (nghĩa như chữ vi ( 
tụ (`): họp, súc tích. 

tựu (3Ÿ): nên, tới. 

khoáng @#): đồng áng, hoang dã. 
khu (3): đuổi, chạy theo. 

thát G5): con rái cá. 

tòng (tùng) (5): rừng rậm. 

tước (ƒ): chim sẻ (như chữ 2#). 
chiên (ở): chim cắt. 
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ngải (3): cây ngải cứu. 

sức (3): nuôi. 

nhục (2#): nhục nhã, hổ thẹn. 

thục Œ#©): trong trẻo, tốt lành (thiện). 

tái (3Ÿ): thời (trợ từ: nghĩa như chữ 
tác 8l). 

tư (#: đều. 

nịch (33): chìm đắm. 

10. 

bạo (2Š): làm hại. 

khí (3È): phế bỏ. 

do (#): noi theo. 

trạch (#): nhà ở. 

khoáng (1): bỏ trống. 

ai (#): thương. 

11. 

12. 


hoạch (3Ÿ): bắt được, được tín nhiệm. 
hữu (4): bạn. 


hữu ('): có. 
động (9)): cảm động. 
15. 


tân (73): bến, bãi. 

tác (f£): dấy lên. 

hạp (#): sao chẳng (hà bất). 

14. 

phú (#Ä): thu thuế, cấp cho. 

bội (4): gấp, hơn, thêm. 

dã (#): cánh đồng. 

suất (#): dùng, để cho. 

dung (`): bao dong, tiếp nhận. 
thượng hình (_E#)): hình phạt nặng. 
liên (¿#): liên kết, nối liền. 

tịch (##): mở mang. 

thảo lai (# %): ruộng cỏ, ruộng đất. 
nhiệm (4£): dùng lấy, chiếm lấy. 


1õ. 

mâu tử (1£-ƒ): con ngươi (mắt). 

yếm (3#): che lấp. 

hung (2): ngực, tấm lòng. 

liệu (fÃ): trong sáng. 

mạo (lý): lờ đờ, lờ mờ, lèm nhèm. 

sưu (JŸ): giấu giếm. 

16. 

vũ (f5): khinh khi, khinh bỉ. 

đoạt (): cướp lấy. 

thuận (18): theo, hàng phục. 

tiếu mạo (5%): điệu cười. 

17. 

thụ (thọ) (4$): trao. 

thụ (thọ) (2): nhận. 

thân (ðï): gần gũi, kề cận. 

tẩu (4): chị dâu. 

nịch (3#): chìm đắm. 

viên (3): kéo lên. 

sài lang (ý†3£): chó sói. 

quyền (3È): linh động. 

18. 

thế (ở): tình thế, tình trạng của 
hành động. 

di (Š): bị thương. 

trách (ñ): trách móc, hỏi vặn. 

ly (äÊ): la tan. 

bất tường (£#Ý): chẳng lành. 

19. 

thục (3): việc nào, việc gì, cái nào. 

thân (ðñ): người thân (cha mẹ). 

thân (#): thân mình. 

triệt (8©: bỏ đi, đẹp đi. 

thỉnh (3ï): hỏi thăm. 

phục tiến (4£:#): lại dâng lên. 

nhược (2®): như. 
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20. 


trích (thích) @Š): khiển trách, chỉ 
trích. 

gián (Rl): chia rẽ. 

cách (3#): làm cho chính. 

phi (3È): lầm lỗi. 

21. 

ngu (#): đắn đo, lo liệu. 

dự (CŠ): khen ngợi. 

hủy (%): chế giễu, chê baI. 

2. 

dị (2): quái lạ, coi thường, gàn đỏ. 

23. 

hoạn (`): lo, tai hại. 

24. 

kỷ nhật (#4 R): bao nhiêu ngày. 

tích (#): xưa, trước. 

nghỉ (): nên, phải. 

xá quán (2-?#): nhà trọ. 

25. 

đồ (4): chỉ (trợ từ) 

bô (8Ÿ): ăn. 

xuyết (0⁄3): nếm, mút. 

bô xuyết (8ä): tham lam ăn uống. 

bất ý (E #): không ngờ. 

3%. 

hậu (4£): con nối dõi. 

thú (3): lấy vợ. 

do (3ð): cũng như. 

2z. 

tiết văn (ñð %): sắp đặt và tô điểm. 

dĩ (É): thôi, ngừng. 

đạo (7á): giẫm, đạp lên, xéo lên. 

vũ (#Ÿ): quơ, múa. 
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28. 

thị (#): nhìn, co. 

giới (7`): rau cải. 

thảo giới (2t): rau cỏ. 
để (#): đạt đến. 

dự (?#Ý): yên vui. 


Chương VIHI: Ly Lâu hạ 


1. 

thiên (‡Š): dời đi. 

tốt (tuất) (Z*): chết. 

khứ (+): từ đây tới kia. 

thế (4#): thời thế, đời. 

phù tiết (#f ñỗ): thẻ tre để làm tin. 

qui (3#): đường lối. 

2. 

thính (3Š): xử đoán, col sóc. 

thặng dư (&#): xe cộ. 

tế (3#): cứu giúp. 

huệ (;Š): làm ơn. 

đồ giang (ZÈ‡+): cây cầu nhỏ (dành 
cho người đi bộ). 

dư lương (#+3Š): cây cầu lớn (dành 
cho xe đ]). 

bệnh thiệp (25 3): nỗi khổ lội sông. 

tịch (##): tránh ra. 

j. 

phúc (1Š): cái bụng. 

quốc nhân (] ^_): người dưng (người 
trong nước, người đi đường). 

thổ giới (+2‡): bùn rác. 

khấu thù (Z##): cừu địch. 

phục (JÉ): đồ tang. 

gián (3š): can ngăn. 

cao (Š'): thấm nhuần. 

trạch (Ÿ): ân lộc. 
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cố (3): việc, duyên cớ. 

đạo (‡Ÿ?): dẫn đưa. 

cương (?Š): cõi. 

thâu (thu) (14): gom lấy. 

bác chấp (3Ÿ3‡: bắt giữ. 

cực (#): cùng cực. 

toại (2Ý): hết. 

4. 

lục (3X): giết, phanh thây. 

tỉ (#È): rời bỏ. 

2. 

dưỡng (Ấ): dạy dỗ (giáo dưỡng). 
bất tiếu ( ïí): kẻ ngu xuẩn, kẻ hư 


hốt (không giống aì). 
khứ (2®): xa cách nhau. 


9. 

hoạn (Š'): lo lắng, tai vạ. 

10. 

dĩ thậm (E.#): thái quá. 

11. 

quả (): quả quyết. 

12. 

xích tử (Z7): con đỏ (đứa trẻ mới 
sinh). 

14. 

thâm tháo (‡#): tới chỗ sâu sắc. 

tư (3): vốn liếng, tư chất. 

phùng GÊ): gặp. 

nguyên (J#): gốc, cội nguồn. 

1õ. 

tường thuyết (#?#): giải bày cặn 
kẽ, rõ ràng. 

tương (3Ÿ): rồi mới, sẽ. 


phản (É): trở lại. 

ước (#3): trọng yếu. 

17. 

tường (‡#): điều lành, điều tốt. 
tế (ñX): che lấp. 

18. 

khí (cức) (s4): luôn luôn. 
xưng (##): tâng bốc, đề cao. 
hỗn hỗn (¿#3#): cuồn cuộn. 
khoa (#}): hầm hố. 

nhĩ (f3): cái đó. 

tập (#): xong. 

câu khoái (¿Š?È): ngòi rãnh. 
hạc C#l): cạn. 

đãi (4#): đợi. 

tình (lÄ): sự thực. 

19. 

cơ (ki) (#4): gần như. 

hy (®5): ít, hiếm. 

sát (#*): xét rõ. 

do (#): noi theo. 


20. 

chỉ tửu ( ï ï): rượu ngon. 

thương (7): bị thương. 

tiết (2#): khinh nhờn. 

nhĩ (‡Ÿ): gần. 

kiêm (%): gồm. 

thi (2): thi thố, thi hành, bày ra. 

ngưỡng (fJ?): ngửa mặt lên. 

đán (9): buổi sáng. 

21. 

tích (#*): dấu vết. 

tức (‡Š#): tắt, bặt mất. 

Thặng (£): cỗ xe, tên bộ cổ sử của 
nước Tấn. 
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Đào Ngột (34##U): giống ác thú, kẻ hư 
ác, cổ sử của nước Sở. 

Xuân Thu (Š'#*): mùa xuân và mùa 
thu, tên bộ cổ sử của nước Lỗ. 

thiết (4š): trộm. 

thiết thủ (3š ƒt): lấy theo ý riêng (lời 
tự khiêm). 

22. 

trạch (ŸÝ): ân đức. 

trảm (3ƒ): chém, dứt. 

tư (42): riêng. 

thục (š+): tốt lành. 

25. 

thủ (#+): lấy. 

thương (12): làm hại. 

liêm (#): ngay, thanh liêm. 

dữ (##): cấp cho. 

huệ (Š): ban ơn. 

dũng (7): mạnh mẽ. 

24. 

dũ (#3): hơn. 

bạc (3Ÿ): mỏng, ít, bớt, nhẹ. 

xâm (4#): tiến dần, xâm lấn. 

bộc (1): đầy tó, kẻ cầm cương. 

đoan (35): ngay thẳng. 

phế (7#): bỏ. 

trừu (39): rút ra. 

khấu (”P): gõ. 

luân (3%): bánh xe. 

phát (2©): bắn ra. 

thặng (): bốn. 

25. 

mông (5): tối tăm. 

khiết (‡#): trong sạch. 

yếm (#Š): bưng, bít. 

ty (ẤP): mũI. 
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mộc dục (3k3): tắm gội. 

tự (2È): tế. 

3%. 

cố (#4): bản năng vốn có. 

tạc (Š): đục, xuyên tạc, không hợp 
nghĩa lý. 

trí (): khôn ngoan. 

tỉnh thần (# É): tỉnh tú, các vì sao. 

nhật chí (H #): ngày đông chí. 

trí (#t): biết thấu đáo. 

2z. 

giản (Ñ]): coi nhẹ. 

lịch (#Ê): vượt qua. 

du (8): leo qua. 

giai (lš): bậc thềm, thứ bậc. 

ấp (®Ð: vái chào. 

28. 

đãi (): đối đãi. 

hoạnh nghịch (*È‡#): ngang ngược. 

võng (*): xằng bậy. 

trạch (4Ÿ): khác, phân biệt. 

nạn (Š#): căn vặn. 

nãi nhược (7? 3): giả như, ví như. 

pháp (3#): khuôn phép. 

miễn (#,): khỏi. 


29. 


lậu hạng (f52Š): ngõ hẹp. 
đan tự (2Â): giỏ cơm. 
biểu ẩm (3£): bầu nước. 
nịch (13): chìm đấm. 

cơ (2X): đói. 

cấp (“): vội vàng. 

đấu (Bí): đánh nhau. 

cứu (3£): cứu giúp. 

bị phát (3š Ã): vén tóc. 
anh quan (#3): buộc mũ. 
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hoặc (#8): mê loạn, hồ đồ. 


30. 

thông quốc (¿8 BÏ]): toàn quốc, cả 
nước. 

du (3ƒ): chơi, giao du. 

lễ mạo (2# #2): lễ phép bề ngoài (bày 
tỏ sự tôn kính). 

nọa (1ñ): uể oải. 

cố (#8): trông lại, đoái hoài. 

bác (1Ÿ): đánh bạc. 

dịch (3): đánh cờ. 

hóa tài (ñ #}): của cải. 

lục (3): nhục nhã. 

đấu ngận (]3E): đánh lộn tàn nhẫn. 

trách thiện (ẴÏ-#): khuyến khích, 
trách móc nhau để làm điều lành. 

ngộ (13): hòa hợp. 

tặc (8Ä): hại. 

thuộc (/j): thân thuộc, thuộc về. 

bính (##): đuổi. 

thiết (‡£): sắp đặt. 

ở1. 

khấu (#): giặc. 

hạp (#): sao, sao chẳng. 

chư (3ý): chăng. 

ngụ (%3): nhờ, ở vào. 

hủy thương (92): phá hoại. 

tân (ãƒ): cỏ. 

ốc (##): nhà ở. 

vọng (3): trông vào (bắt chước). 

đãi (Z4): e rằng, gần như, hầu như. 

nhữ (3): mày, anh, các anh. 

phụ sô (Ã 3): gánh cỏ (có sách chú 
thích là tên người). 

vỉ (4©): nhỏ, hèn mọn. 


32. 
gián (fl): dò xem. 
33. 


thê (#): vợ cả. 

thiếp (+): vợ lẽ. 

xử (JŠ): Ở. 

lương nhân (# Ä`): người chồng. 
yếm (JŠ): no nê. 

tận (&): đều hết. 

hiển giả (#ã3): người phú quý. 
tảo (T“): sớm. 

thí (thì) (2#): đi tắt, theo hút. 
biến (23): khắp cả. 

đàm (‡#): bàn bạc. 

tốt (2E): rốt cục (sau hết). 
quách (ŸƑ): ngoại thành. 

phần (phiền) @šŠ): cái mả. 
khất (2): xin. 

sán (4): chê trách. 

thi thi (2È): hoan hỉ tự đắc. 
kiêu (5Š): kiêu căng. 

tu (Š): hổ thẹn. 

ky hy (#2:): hiếm bao nhiêu. 


Chương IX: Vạn Chương 
thượng 


1. 

hào khấp (#3): gào khóc. 

mân thiên (mấn thiên) (% Ấ): trời 
thương xót. 

oán mộ (2Š šŸ): oán than, mến mộ. 

vi bất nhược (% #3): làm chẳng 
đạt. 

khiết (#2): không dứt buồn khổ. 

cung (cộng) (3): đủ. 

chức (#*): chức phận. 
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quyến mẫu (%3): khu ruộng. 

tư (#F): cùng co sóc. 

thiên (‡Š): thay đổi, chuyển sang 
(trong bài này có nghĩa là truyền 
ngôi). 

thế (S#): gả cho. 

thiếu ngải (3): gái tơ. 

2. 

đỗi (#): oán giận. 

hoàn (3): làm cho xong. 

quyên (3ñ): bỏ đi. 

giai (f#): cái thang. 

phần (#): đốt. 

tuấn (3): đào. 

yếm (3#): lấp đi. 

mô (3): âm mưu, mưu mẹo. 

cái (3®): trùm lấp, hại. 

hàm (#\): đều, hết thầy. 

tích (Zï): công lao, thành tích. 

trẫm (ñX): ta đây (tiếng của vua tự 
xưng). 

để (74): cây cung chạm trỗ. 

tẩu (3#): chị dâu. 

thê (4#): cái giường. 

uất đào (34): thương nhớ. 

nữu nỉ (ý): thẹn thùng. 

tư (32): ấy. 

ngụy (%): giả dối. 

hiệu nhân (#‡È^'): người trông coi. 

phanh (®): nấu. 

ngữ ngữ (E] BỊ): lờ đờ. 

dương dương (*Ý)Ý): vẫy vùng. 

du (4€): vụt, thoáng. 

thệ Œ#): đi mất. 

khi (#2): lừa dối. 

võng (Rl): dối gạt. 

bỉ (2): kẻ kia. 
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ở. 

phóng (2£): đuổi đi. 

phong (#‡]): phong cho (một tước 
hiệu). 

lưu (): đày. 

cức (#4): giết, xử tử. 

hàm (#š\): đều, hết thảy. 

tru (#Ê): giết. 

chí (#): rất, hết mức. 

túc (73): giữ. 

cống (ñ): dâng. 

nguyên nguyên (3# 3): liên tiếp. 

4, 

đãi (2$): nguy. 

ngập ngập (3 3#): hiểm nghèo, cheo 
leo. 

nhiếp (3#): thay thế. 

tô (48): chết đi. 

lạc (3£): rơi, rụng. 

tổ lạc (48ñ3ˆ): từ trần, qua đời. 

khảo tỉ (Ÿ +3): cha mẹ đã chết. 

át (15): ngăn cấm. 

mật (2#): liền kín. 

át mật (3 %): dứt hết, dứt hẳn. 

phổ (-Š#): rộng khắp. 

suất ('#): noi theo. 

tân (8): bến, bãi. 

hiền (Š#): nhọc nhằn. 

văn (%): chữ. 

nghịnh (:#): đón. 

my (mï]) (#ÿ): diệt, tan nát. 

kiết (Ý ): đơn chiếc. 

my hữu kiết di (#2 ý tŸ): chẳng 
còn một a1. 

chỉ (34): kính. 

tái (ÿ\): việc, đầy rẫy. 
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quì quì (3 3#): kính cẩn sợ hãi. 

lật (Š): run sợ. 

doãn (duẩn) (#2): thành thực. 

nhược (2): thuận. 

ð. 

truân truân (‡#$#): dặn đi đặn lại. 

thị (Z£): cho biết. 

tiến (#j): tiến cử, giới thiệu. 

bộc (ŠŠ): bộc lộ, phơi bày. 

hưởng (*#): hưởng thụ, đón nhận. 

trị (32): sửa sang, ổn định. 

tướng (8): giúp. 

tải (#Ä): năm. 

băng (7): lỏ, mất; vua, thiên tử chết 

tất ($SÈ): xong, hết. 

ty G#): lánh xa. 

triều cận (5i): chầu hầu. 

tụng ngục (3À3*): kiện cáo. 

âu ca (43*): hát ngợi khen. 

tiễn (ŒŠ): giãm vào, bước lên. 

bức (‡š): chèn ép. 

soán (3$): cướp lấy. 

6. 

nhược (3): giống như. 

âm (†Ê): bóng rợp (chân). 

tiếu (lí): giống. 

bất tiếu (“ ): con không giống cha, 
kẻ hư hốt. 

lịch (#): trải qua. 

thi @): bày ra, ban. 

trạch (ŸÝ): ân đức. 

mạc (3#): chẳng, tuyệt không. 

mạc chỉ vi (3:2 3): chẳng tính làm, 
chẳng định làm. 

mạc chỉ trí (#'*#t): chẳng mong 
đến. 

kế thế (#3): tiếp nối đồng dõi. 


vượng (#): cai trị cả. 

điên phúc (šã 7): làm nghiêng đổ. 

điển hình (3#): phép tắc. 

phóng (2£): dời ra. 

nghệ (3L): sửa trị. 

thiên (¿Š): dời đổi. 

huấn (ð): dạy dỗ. 

do (đ'): giống như. 

thiện (Z#): truyền ngôi cho người 
khác. 

2. 

cát (#|): cắt, chia. 

phanh (`): nấu. 

cát phanh (|): việc nấu nướng. 

yêu (-#): yêu cầu, đón bắt, lấy lòng. 

cố (#8): đoái nhìn. 

hệ (#n): trói buộc, thắng. 

tứ (šñ"): xe bốn ngựa. 

giới (2`): một vật nhỏ nhặt. 

tệ (1#): lụa. 

sinh (#7): mời đón, đồ lễ. 

hiêu hiêu (5Š): ung dung, thanh 
thản. 

nhược (3?): bằng. 

quyến mẫu (%3): khoảnh ruộng 
một mẫu. 

phiên (!ế): lật mặt, trở mặt, đối ý. 

thân kiến (št Ñ): tự thấy. 

giác (5#): hiểu biết, bảo cho biết. 

bị (#): bao trùm, đội. 

thôi (3#): đẩy. 

nạp (): nộp, đưa vào trong. 

nhiệm (4£): việc. 

tựu (3Ð): tới, theo. 

uống (3£): uốn cong, uống phí. 

tạo công #1£): gây ra cuộc đánh 
phá. 
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trâm (j£): ta đây. 

tái (24): chở, nâng đỡ. 

8. 

ung thư (#221): ung nhọt. 

chủ ung thư (#22): chủ nhà là 
người chữa bệnh ung nhọt. 

thị nhân (i‡^): người hầu, thái 
giám. 

hiếu sự (3ƒ): bày việc. 

tao (1): gặp. 

yêu (#): đón bắt. 

vi phục (#1): ăn mặc xấu xí (để ẩn 


giấu). 
ách (): cảnh khốn cùng. 
9. 


dục (5): bán. 

sinh (3#): muông thú. 

tự ngưu (Z): chăn trâu. 
sản (#): sinh ra, sản xuất. 
giả (I#): giả vờ. 

gián (3È): can ngăn. 

tằng (#'): bèn. 

can (TT): cầu. 

cử (Š): cất nhắc. 

hiển (#5): vẻ vang. 

tự hiếu (ñ 3ƒ): tự ái (tự yêu thích) 


Chương X: Vạn Chương hạ 


1. 


hoạnh (3#): ngang ngược, bạo ngược. 
quan (ở): mũ. 

đồ thán (z¿ #): bùn than. 

phong (#): thói quen. 

ngoan phu (Zä X%): kẻ tham. 

nọa phu (!# Ä): kẻ hèn yếu. 

tu (Š): xấu hổ. 

ô (77): nhơ bẩn. 
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từ (É#): khước từ. 

đi (3#): bổ sót. 

dật (4⁄4): ẩn dật. 

mãn (1|): lo buồn. 

đản tích (4535): xắn tay áo. 

khỏa trình (3š4#): cởi trần. 

trắc (#l): bên cạnh. 

mỗi (#): vấy bẩn. 

bỉ phu (ŠỆ Ä): kẻ thô bỉ, hẹp hòi. 

khoan (ZŠ): rộng rãi. 

bạc phu (šŸ %): kẻ lạt lẽo, nhỏ nhen. 

đôn (##): dày dặn, nồng nàn. 

tiếp (#4): nhận lấy. 

tích (3ƒ): nước vo gạo, gạo mới vo. 

trì (2#): chậm chạp. 

tập C): họp lại, kết hợp. 

kim thanh (&##): tiếng chiêng vang 
lân. 

ngọc chấn (*-3§): tiếng khánh ngọc 
trỗi lên. 

điều lý (44@#): ngành thớ (cây). 
Nghĩa bóng: tạo nên trật tự. 

thí (#È): ví như. 

nh1 (f#j): người nào đó (không xác 
định). 

2. 

ban (3#): ban phát. 

tường (5S): rõ ràng. 

tịch (đï): sách vở, số sách. 

thường (Ý): nếm, đã từng 

lược (%&): sơ lược, đơn giản. 

vị (3): ngôi, bậc. 

phàm (L): gồm. 

thị (#): coi như, xem như là. 

bội (1Š): gấp haI. 

đại (4): thay cho. 

hoạch (1Š): nhận được. 
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phẩn (#): bón (ruộng). 

tự (Ê): nuôi, cho ăn. 

sai (Š): sai biệt. 

j. 

hữu (#4): bạn, thuận. 

hữu ('): có. 

hiệp (3*): cậy. 

vân (Z): rằng (mời). 

thái canh ($ Š): canh rau. 

bão (4ð): no. 

cái (®): hễ... (trợ từ). 

quán (##): cho ở. 

sanh (7): chàng rể. 

hưởng (2È): thết đãi. 

điệt (24): thay đổi, lần lượt. 

4, 

giao tế (3 f8): tiếp xúc thân thiện. 

khước (2): từ chối. 

tứ (): ban cho. 

thỉnh (šŸ): xin hỏi. 

từ khước (Š##?): dùng lời từ chối. 

ngữ (#): chặn (lấy của), cướp giật. 

quốc môn chỉ ngoại (B]f]>2}): 
không al xét xử, qua phép nước. 

qui (4#): đưa tặng. 

sát việt (#tÄš): giết chóc. 

hóa (): của cải. 

mẫn (Ä): lanh lẹ, liều lĩnh. 

võng (El): chẳng hề, chưa từng. 

đỗi (3©: oán ghét. 

liệt (ZL): quyết liệt, dữ dội. 

tý (ŒÈ): kén chọn, cùng. 

đạo (32): cướp. 

liệp giác (#⁄#4): đua nhau săn bắn. 

bạ ('Ÿ): số sách. 

cung (#*): bày, đặt, cung cấp. 

triệu (3È): cái điểm, hình tượng, khởi 
đầu. 


yêm (>§): lâu. 

ð. 

nghỉ (): nên. 

quan (ñÄ): cửa thành. 

kích (`): đánh. 

thác (#f): mõ canh, kẻng canh. 

ủy lại (Ê #): chức quan nhỏ coi kho. 

cối kế (Ê'?†}): tính sổ. 

đáng (#Š): đích đáng, phải thể. 

thặng điền 9): chức quan nhỏ 
chăn nuôi. 

truất (3%): sinh sôi, nảy mầm. 

6. 

sĩ (+): người có học chưa ra làm quan 
(kẻ sĩ). 

thác (#): phó thác, nhờ vả. 

túc (#): thóc lúa. 

manh (2): dân. 

cố (E]):cố nhiên. 

chu (ð]): chu cấp. 

tứ (#7): ban cho. 

thức (3Ä): biết. 

kế (4#): nối theo, kế tiếp. 

khí (s£): luôn luôn. 

đỉnh nhục (3 #1): thịt nấu chín (thịt 
trong vạc). 

tốt (2E): kẻ bề dưới. 

tiêu (4#): nêu (kéo ra). 

khể thủ (2# 3): cúi đầu. 

tái bái (#+#ƒ): lạy hai lạy. 

đài (Š): nhà cao (đền vua). 

duyệt (1È): ưa thích, yêu mến. 

tương (7#): đưa đến, tiến đến. 

bộc bộc (iÌl-il): lóc cóc, xong xóc. 

nứ (Ẵ%): gả cho. 

quyến mẫu (»%k3⁄): đồng ruộng. 
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gia (2°): thêm. 

2. 

thảo mãng (**?Ê): cỏ rậm. 

chí ('): vật làm tin. 

dịch (Z#): sai khiến, phục dịch. 

khí (s#): luôn luôn. 

điền (8): đi săn. 

ngu nhân (/Š ^`): quan coi vườn thảo 
mộc. 

nguyên (Z7): cái đầu. 

thủ (#+): chịu lấy. 

bì quan (# Z): mũ da. 

chiên (2#): cờ bằng lụa. 

kỳ (2Ð: cờ vẽ hình rồng. 

tỉnh (2#): cờ có lông chim. 

chỉ (š): đá mài. 

lý (2): đi đứng, giày xéo. 

8. 

thiện sĩ (+): kẻ sĩ đạo đức. 

tư (#ƒ): thì, bèn, hãy, nên. 

hữu (4): kết bạn. 

vị túc (&#): chưa đủ. 

thượng (5): chuộng, trên, hơn. 

9. 

khanh (##): chức quan cao cấp vào 
hàng tế tướng, thượng thư (ngày 
nay: thủ tướng, bộ trưởng). 

quý thích (Ï7Ÿ): họ hàng tôn quý 
(họ vua). 

dị tính (#2): họ khác. 

gián (3È): can ngăn. 

phản phúc (6 Z): nói đi nói lại (kỹ 
lưỡng). 

bột nhiên (3Ä): thình lình. 


Chương XI: Cáo Tử thượng 


1. 
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kỷ liễu (3£#/0): còn gọi là cự liễu, một 
loài liễu lớn dùng để làm muôi, 
thìa, chén bát. 

bôi quyền (323#): chén bát. 

tương (7Ÿ): đem. 

tường tặc (3X): giết hại, chặt phá. 

suất (##): quản lãnh, lãnh đạo. 

họa Œ): tai vạ. 

2. 

thoan (5): chảy. 

quyết (3): khơi, tháo. 

tín (4š): chẳng ngờ, đã hẳn. 

tựu (3È): tới, theo. 

bác (3Ÿ): đánh. 

dược (##): vọt lên. 

tảng (#8): trán. 

kích (#4): cản phá, chặn đứng. 

thế (ở): tình thế, hình trạng. 

ở. 

4. 


tự (thực) (Ê): ăn, thích ăn. 

sắc (Z,): sắc đẹp, thích vẻ đẹp. 

bỉ (2): người kia, vật kia. 

trưởng (K): lớn tuổi. 

trưởng chi (&): cho là lớn (tôn 
trọng). 

bạch chi (@>): cho là trắng, gọi là 
trắng. 

dị ư CÝ#*): nói khác đi. 

thị (Ÿ): ham thích, cũng viết là "Ÿ. 

chá (Ấ): chả, thịt nướng. 

ð. 

chước (#3): mời rượu. 

thúc phụ (#+“+): chú. 

thi (Ƒ): linh thần (theo Thiều Chửu, 
ngày xưa cúng tế, dùng một đứa 
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bé lên ngồi trên ngai để cho thần 
nương vào đấy gọi là thi, đời sau 
mới dùng tranh ảnh thay vào). 

dung (7ñ): thông thường. 

tư tu (3ƒ7/ã): chốc lát, thoáng chốc (Œ 
tu du - Zã #). 

thang (2): nước nóng. 

6. 

nhược (2): thuận. 

tài (2): khả năng vốn có. 

trắc ẩn (lJfŠ): sự thương xót trước 
nỗi khổ đau của người khác. 

tu ố (š #): hổ thẹn, chán ghét. 

thị phi (# 3È): lẽ phải trái. 

thước (##): nung đúc. 

bội (đ): gấp hai. 

tỷ (#È): gấp năm. 

toán (#Ÿf): tính (số vật). 

vô toán (## ?†): rất nhiều, không tính 
xIết. 

chưng (2#): lũ, bọn, đám. 

bỉnh (Š): cầm, giữ. 

di (Ấ'): tính thường. 

ý (28): thuần mỹ. 

ý đức ($Ã&4Š): đức tốt. 

:£. 

phú tuế (% 7Ä): năm được mùa. 

lại (#ã): hiền lành. 

hung tuế (7š): năm mất mùa. 

nhĩ (fññ): ngươi, họ (chỉ thị tử đệ). 

thù (Z#): khác. 

hãm (f2): vùi lấp. 

nịch (33): chìm đắm. 

mâu mạch (#‡2): lúa đại mạch và 
lúa tiểu mạch. 

bá chủng (i4Š?Ê£): gieo giống. 

ưu (32): phủ đất lên. 


thụ (#1): trồng. 

bột (3): vụt lên. 

phì (7#): màu mỡ. 

nghiêu (2š): cằn cỗi, sỏi đá. 

cử (`): đều. 

tương tự (‡8): giống nhau. 

lũ (2): đan dép. 

qui (ŠŸ): cái sọt. 

thị CŸ): ưa thích, cũng viết "Ÿ. 

vị (%): mùi vị, nếm. 

giảo (3š): đẹp. 

sô (5): loài vật ăn cỏ (trâu bò). 

hoạn (`): loài vật ăn lúa (heo chó). 

8. 

thường (Ý): đã từng. 

giao (2*): chỗ ngoại thành, cách xa 
kinh đô khoảng 100 dặm. 

phủ cân (#*7T): búa rìu. 

tức (8): tăng lên. 

nhuận (1Ä): thấm nhuần, thêm. 

manh (31): mầm cây. 

nghiệt (3È): chổi. 

mục (3£): chăn nuôi, ăn phá. 

trạc trạc (?# 3#): trơ trụi. 

tài (3): gỗ dùng được. 

phóng (2£): buông thả. 

đán (5): sáng sớm. 

bình đán (-#): sáng ngày thường. 

ky hy (ÃÃ:): ít ỏI. 

cốc (3#): cái cùm, ngăn bít, trói buộc. 

vong (+): đánh mất. 

phản phúc (# ý): qua lại. 

vi (3Ÿ): la. 

thao (3#): giữ, cầm. 

9. 

hoặc (3L): ngờ. 
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bộc (3š): phơi. 

dịch (3): đánh cờ. 

số (#©): kể, thuật số. 

trí chí (#tz*): tận chí, đem hết ý chí. 

hối (3): dạy bảo. 

hồng (35): chim ngỗng trời lớn. 

hộc (46): chìm ngỗng trời nhỏ. 

viên cung (3 57): giương cung. 

chước (4): buộc tên. 

câu (#9): đều. 

10. 

hùng chưởng ($š Ÿ): tay gấu. 

thậm (3©): rất, lắm, hệ trọng. 

cẩu (3): cẩu thả, không tử tế, đúng 
đắn. 

sử (1#): giả sử. 

đậu (): cái bát bằng gỗ. 

đậu canh (# Š): bát canh. 

hố nhĩ (3 fÄ): giằn vặt, hắt hủi. 

xúc nhĩ (#7): giày xéo lên. 

bất tiết (“ ñ): chẳng thèm. 

biện (3#): phân tách. 

thức (zÄ): quen biết. 

phạp (`): thiếu thốn. 

hướng (?‡): xưa, trước. 

di (É)): thôi, dẹp bỏ. 

11. 

do (#): noi theo. 

phóng (2£): chạy đi. 

vô tha (##&4*): không có gì khác. 

12. 

vô danh chỉ chỉ (# #>* 33): ngón 
tay áp út, ngón tay đeo nhẫn. 

khuất (#): cong. 

thân (f‡): duỗi ra. 

tật (#£): bệnh. 
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thống (Ä): đau đón. 

nhược (3?): bằng. 

loại (3ã): giống loài. 

18. 

củng (3#): ôm bằng hai tay. 

bả (3e): cầm. 

đồng, tử (ñ1l› †È): hai loại cây kiểng, 
gỗ dùng để đóng đàn. 


14. 
xích thốn (X*}): thước tấc (tấm, 
mảnh). 


phu (Ÿ): da. 

sở đĩ (Øƒ 1): nếu đem. 

khảo (Ÿ): khảo xét. 

thiện bất thiện (É-#): phải hay 
không phải. 

trường sư (37/J): quan thủ trưởng 
nông lâm. 

ngô giá (#7): cây ngô, cây giá (2 
loại cây quý và lớn dùng vào kiến 
trúc). 

nhị cức (3#): cây nhị, cây gai (2 
loại cây nhỏ và tầm thường). 

kiên (Ä): vai. 

bối (#): lưng. 

lang (3#): chó sói. 

tiện (#È): khinh rẻ. 

phúc (1Š): cái bụng. 

thích (3Ä): chỉ. 

1õ. 

quân (#2): đều. 

đại thể (XK): phần lớn lao trong 
con người (phần tâm). 

tiểu thể (2]*##):phần nhỏ mọn trong 
con người (các cơ quan). 
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tế (ñ): che lấp. 

dữ (##): ban cho. 

16. 

quyện (‡Š): mỏi mệt. 

yêu (#): yêu cầu, đòi. 

khí (3): phế bỏ. 

hoặc (#*): mê lầm. 

chung (#*): cuối cùng, kết thúc. 

17. 

lương (#): tốt lành, hay, thật. 

bão (4ð): no. 

nguyện (Š): mong muốn. 

cao lương ( 3Š): đồ ăn ngon. 

lệnh (©`): tốt, giỏi. 

lệnh văn (-RÏ): tiếng khen tốt. 

dự (CS): danh dự. 

thi (8): phô bày ra. 

tú (%ï): đủ năm màu. 

18. 

bôi (8: cái ly, cái chén. 

cứu ($£): ngăn chặn. 

tân (Šƒf): củI. 

tức (##): dập tắt. 

dữ (##): giúp cho. 

19. 

cốc (#t): loài thực vật dùng để ăn. 

ngũ cốc (##t): năm giống lúa: đạo, 
lương, thúc, mạch, tắc. 

chủng (4Š): giống lúa, giống loài. 

đề bái (3Ä ấ?): một thứ cỏ (có hạt, 
giống lúa, nhưng đắng). 

20. 

cấu ($©): cái đích cung. 

đại tượng (* F): thợ mộc giỏi. 

qui (#L): cái khuôn tròn. 

củ (4#): cái khuôn vuông. 


Chương XII: Cáo Tử hạ 


1. 

thục (3): cái nào, cái gì, a1. 

cơ (2X): đói. 

thân nghênh (##2#): lễ đi đón dâu. 

minh nhật (#]H): ngày mai, hôm 
sau. 

đáp (2©: đáp lại, trả lời lại. 

sủy (35): lường, đo, so. 

tê (#t): đều. 

sầm (3`): cao. 

lâu (3#): nhà lầu. 

câu (27): cái móc, cái khâu, cái khoen. 

khinh (‡#): nhẹ, đơn sơ, sơ sà!. 

tỷ (TY): so sánh. 

sí (3J): những (trợ từ). 

ứng (JŠ): đối đáp. 

chẩn (2): vặn. 

tý (ZŸÏ): cánh tay. 

du Gñi): trèo qua. 

xử tử (È-Ÿ): con gái chưa chồng ( 
xử nữ +). 


2. 


túc (#): lúa (cơm). 

thất số (P.#È): con gà nhỏ, con chim 
nơm. 

quân (22): một quân (bằng 30 cân: 
đơn vị đo lường xưa). 

nhiệm (4#£):gánh vác, việc. 

từ (42): đi thong thả. 

tật (2š): vội vàng, nhanh le. 

phục (ÄÉ): áo mặc, ăn mặc. 

tụng (38): đọc, nói rành rọt. 

lưu (8ï): ở lại. 

bệnh (5): lo. 
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j. 

vi (33): làm (lý giải, giải thích). 

loan (BÄ): giương (cung). 

đàm tiếu (3# Š): vừa nói vừa cười. 

sơ (Ä): xa cách. 

đạo (:š): chỉ dẫn khuyên can. 

thùy thế (#3): rơi nước mắt, khóc 
lóc. 

thích (#): có họ hàng, thân thích. 

thân thân (#1!ši): thân yêu cha mẹ. 

dũ (%): hơn, càng. 

cơ (Š): ngăn trở, dằn lòng. 

mộ (3Š): thương mến, quyến luyến, ái 
mộ. 

4. 

cấu binh (3š): giao chiến. 

thuế (thuyết) (3): dụ dỗ, thuyết 
phục. 

tường (ŠŸ): rõ ràng, tường tận, kỹ 
lưỡng. 

chỉ (35): ý chính. 

hiệu (#): lệnh, lý chứng. 

hoài (!š): ôm ấp. 

ð. 

thủ (*Ÿ): col, giữ. 

tệ (): lụa (quà tặng). 

báo (#8): đáp trả lại. 

do (#): bởi, từ. 

liên (‡Š): hợp lại. 

gián (Ä): kẽ hỏ. 

hưởng (#): dâng cúng, hưởng thụ 
(nhận lãnh). 

nghỉ (4š): nghi lễ, đô lễ. 

dịch (44): sai khiến (đem). 

6. 

danh thật (# Ä): danh dự sự nghiệp. 
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tam khanh (“!?): ba vị quan khanh 
(tư đồ, tư mã, tư không) phụ trách 
việc lễ giáo, binh lực, hình pháp. 

bất tiếu ( ): ngu xuẩn, vô đạo. 

xu (3ð): hướng đến. 

tước (#Ì): đoạt mất. 

tư thậm (4 ‡©): càng nhiều. 

âu (3*): cất tiếng hát. 

đổ (ñ#): trông thấy. 

tế (#): cúng tế. 

bàn nhục (J§ #1): thịt tế. 

thoát (đề): cởi. 

vi tội (# 3E): tội nhỏ. 

cẩu (3j): cẩu thả. 


# 


tuần $): đi xem xét khu đất mình 
cai trỊ. 

tuần thú (2&3ÿŸ): thiên tử đi xem xét 
các đất nước chư hầu. 

thuật chức G#*#Ä): trình bày công 
việc của mình làm cho thiên tử 
biết. 

tỉnh canh (33): coi xét việc ruộng 
nương. 

liễm (#4): thu hoạch. 

cấp (4): đủ dùng. 

cương (Š): bờ cõi. 

tịch (##): mở mang. 

trị (3): sửa sang, sắp đặt. 

khánh (#): thưởng. 

hoang vu (?©#t): không khai khẩn, 
cỏ rậm mọc đầy. 

đi (4#): bổ sót. 

bồi khắc (3# #): bóp nặn của dân. 

nhượng (5Š): quở trách. 

biếm (#£): giảm bớt, giáng chức. 

tái (#): hai, lại, lần nữa. 
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di (#): dời đi. 

thảo (‡Ÿ): đánh giết, bỏ đi. 

phạt (4X): đánh mà chiếm đất. 

lâu (4#): kéo bè. 

thúc (#): trói, buộc. 

sinh (3#): con vật để tế cúng. 

tái (24L):chở, nâng, đỡ. 

sáp (#*): uống, nuốt. 

tru (#Ê): giết. 

thụ tử (8†-Ÿ): thế tử (hoàng tử được 
xác định để thay thế vua cha). 

dục (Ä): nuôi nấng. 

chương (32): rực rõ, phô trương. 

khúc phòng (# 3): đê cong queo. 

át (5): ngăn cấm. 

địch (2š): mua thóc. 

phong (3j): cấp cho. 

phùng (2Ê): gặp, đón rước. 

8. 

ương (Z*): làm hại. 

dung (`): bao dung, dung tha. 

toại (3Ý): bèn. 

điển tịch (#i#): sổ sách. 

kiệm (2): tiết chế. 

đồ thủ (24È#©): những lấy. 

vụ (##): chuyên, chăm, cốt để. 

9. 

sung (#,): đầy. 

ước (#9): ước hẹn. 

khắc (#.): được. 

phụ (#Ÿ): giúp. 

10. 

đào (!#): đô gốm. 

thử (Âˆ): lúa mùa. 

tệ bạch (!# #): lụa là. 

ung (#): bữa cơm sáng. 

ung san (#22): tiệc tùng. 


hữu tư ('ñ š]): viên chức. 

quân tử C# 7): giới chức cai trị. 
quả (#): ít. 

11. 

quá (2Š): lỗi, lầm. 

hác (2): chỗ chứa, hang hốc. 
ngô tử (-#-Ý): ông (thầy tôi). 
giáng (¿#): chảy tràn. 

12. 


lượng (2): sáng suốt. 

chấp (#L): cầm, giữ, bảo thủ, cố chấp. 
15. 

my (#š): ngủ. 

ưu (4Š): thừa. 

di di (33): dương dương tự đắc. 

cự (Z#E): chống lại. 

sàm siểm (šŠ ‡Z): gièm pha, nịnh hót. 
du (3*): bợ đỡ. 


14. 


mạo (#2): dáng mặt, bề ngoài. 
cơ ngạ (2X2Ñ): đói lả. 
đại (X): cho là lớn. 
chu (Z]): trợ cấp. 
miễn (#.): thoát khỏi. 
1ỗ. 
quyến mẫu (%3): ruộng rẫy. 
bản (4): tấm ván. 
trúc (Z1):đắp đất, xây cất. 
diêm (): muối. 
không phạp (2): nghèo nàn, 
thiếu thốn. 
phật (3): ngang trái. 
hành (Zï): cân nhắc. 
dụ (%): rõ ràng. 
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bật (3): giúp đỡ (thường viết là ?3). 


16. 
thuật (Zï): phương cách. 
bất tiết (2ñ): chẳng thèm. 


Chương XIII: Tận tâm 
thượng 


1. 

tận (Š): hết, hiện thực rốt ráo. 

yếu (£): chết trẻ. 

thọ (Ÿ): sống lâu. 

sĩ (4£): chờ đợi. 

lập (3): làm nên. 

mệnh (`): cái phần vụ Trời trao cho, 
sứ mệnh. 

2. 

nham (#š): núi cao ngất, chỗ đất 
hiểm yếu. 

nham tường (3Š): bức tường nguy 
hiểm (sắp đồ). 

trất cốc (#33): gông cùm. 

ở. 

4A, 

bị (##): đây đủ. 

thành (3š): thành thực. 

cưỡng (78): cố gắng. 

thứ (4): dung thứ. 


ð. 


trứ (Šf): sáng, rõ rệt. 

tập (3): làm theo thói quen. 
sát (#8): xét lại. 

chúng (#Š): số đông người. 
6. 

2. 
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cơ biến (14): khả năng biến trá. 
xảo (27): giả dối, xảo quyệt. 


8. 


thế (3): thế lực, sức hành động. 
khí (#£): luôn luôn. 


9. 

du (3#): du thuyết. 

hiêu hiêu (#. Ÿ): ung dung tự đắc, 
vui vẻ an nhiên. 

đạt (:#): hiển đạt, có địa vị. 

trạch (Ÿ): ơn huệ. 

10. 

hưng (##): nhấc mình lên, dấy lên, 
phát khỏi. 

hào kiệt (%f#): sáng suốt, tài giỏi. 

11. 

phụ (Ä): thêm cho. 

tự thị (ñ #L): tự mình sống. 

khảm nhiên (4⁄#3): bình thường 
(không cậy mình). 

12. 

dật đạo (4X:š): đường lối an dân. 

lao (3ˆ): mệt nhọc. 

sinh đạo (#Š): đường lối nuôi sống 
dân. 

15. 

hoan (5Š): vui mừng. 

ngu (/Ÿ): an vui. 

hạo hạo (#Ê#Ê): thanh thản an nhiên. 

dung (7Ä): công. 

bổ (đŸ): bù vào, ích lợi. 


14. 
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nhân thanh (4=?#È): danh tiếng nhân 
đức. 

nhập nhân (^ &): cảm hóa người. 

thiện (é): khéo. 

tài (R}): của cải. 

1ỗ. 

lương (#): bản chất thuần nhiên. 

hài (32): nét cười của trẻ con. 

đề (4È): nâng lên, bế bồng. 

thân (ðñủ): cha mẹ. 

đạt (2#): thông suốt. 

16. 

lộc (#): con nai. 

thỉ (2`): con heo. 

cơ hy (#:): hầu ít. 

quyết (3): tháo nước. 

bái nhiên (3? ¿R): chảy rầm rầm. 

ngự (f): ngăn. 


17. 


18. 

sấn tật (3X): tai vạ, hoạn nạn. 

cô thần (j£E#): bề tôi ở phương xa. 

nghiệt tử (ŠÊ-ƒ): con của vợ lẽ, nàng 
hầu. 

thao (3#): giữ gìn, tập dượt. 

19. 

dung duyệt (2-1): nịnh hót, tâng 
bốc. 

20. 

dự tồn (#Z?): ở trong. 

vô cố (##4): không có cớ gì, không 
xảy ra điều gì. 

quý (2): thẹn. 


tạc (†E): tủi. 
21. 
túy (##): nhuần nhã. 


áng (3š): nở nang. 

dụ (%ì): tỏ rõ. 

22. 

mẫu kê (2#+#È): gà mái đẻ. 

mẫu trệ (#+;#): heo nái. 

noãn (1Ý): ấm. 

bão (4): no. 

đống (>#): lạnh. 

nổi (#é): đói. 

23. 

trù (5): ruộng cấy lúa. 

thăng dụng (!Š 1): dùng hết. 

hôn mộ (§-‡$šŠ): lúc tối tăm. 

khấu (°F): gõ. 

thúc (#0: đậu. 

túc (#): lúa. 

24. 

nhỉ tiểu (2Ì): lấy làm nhỏ, coi là 
nhỏ. 

lan (3]): sóng lớn. 

dung (`): bao che. 

chiếu (#8): soi sáng. 

khoa (#Đ): hố. 

chương (S*): văn vẻ, dáng vẻ đẹp đẽ. 

25. 

mỉnh (5Š): kêu, gáy. 

tư tư (SŠ 3“): chăm chắm. 

đồ (4): học trò, đồ đệ. 

chích (3š): tên trộm nổi danh thời 
xưa. 
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3%. 

bạt (3Ä): nhổ. 

ma (#Ÿ): mài. 

đỉnh (15): đỉnh đầu. 

phóng chủng (2t##): lỏng gót. 

quyền (3Š): linh động, quyền biến. 

tặc (8Ä): hại. 

2z. 

cam (*Ÿ): ngọt, ngon, thích. 

28. 

giới (2`): giới hạn, cõi, ngay thẳng. 

29. 

nhận (3%): đơn vị đo lường đời Chu 
(một nhận bằng tám thước cũ). 

30. 

giả (1): mượn tiếng nhân nghĩa. 

ở1. 

hiệp (##): quen. 

soán ($Ÿ): cướp ngôi. 

%2. 

tố (#): không, mộc mạc, trắng nõn. 

tố san (##Ÿ): ngồi không mà ăn. 

thục (2): ai. 

j3. 

thượng (5): chuộng, đề cao. 

35. 


cấm (3Ÿ): cấm chế, cản trỏ. 
tệ (it): nát, rách. 

sỉ fÈ): giày có, đép. 

thiết (#3): trộm, lén. 

phụ (Ấ): cõng. 
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tuân (2Š): lần theo. 
hân (ðf): vui vẻ. 


36. 

cư (##): nơi ở, địa vị hoàn cảnh. 

vọng (3): trông xa. 

vị (°Ä): bùi ngùi. 

thán (°#): than thở. 

di (): thay đổi. 

tự (2): giống như, tựa như. 

3đ. 

tệ (!#): lụa, tặng vật. 

thật (Ñ): thực chất. 

câu (3): nắm bắt, cầm giữ. 

36. 

tiễn (Z8): thực hành đầy đủ, trọn vẹn. 

39. 

cơ (ky) (3J): một năm. 

dũ (ề): hơn. 

đã (E.): thôi. 

chẩn (2): vặn. 

cô (3#): hãy 

từ từ (2ê2): thong thả, chầm chậm. 

phó (iŸ): giúp, thầy dạy con vua (sư 
phá). 

sổ nguyệt (#t H): vài tháng. 

chung (##): kết thúc (để tang ba năm 
như mọi người). 

40. 

sở đĩ (Øƒ z2): chỗ thực hành. 

tài (#): nghĩa như chữ #Ÿ, tài năng. 

đáp (2©): trả lời. 

tư (42): riêng. 

thục #t): trong trẻo, hiền lành. 

nghệ (3L): trị yên. 

41. 


nghỉ (): nên. 
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cơ cập (#4): hầu kịp. 

tư tư (Ê 3): chăm chắm. 

đại tượng (X #): người thợ mộc giỏi. 
chuyết công (3: -+): thợ vụng về. 
thằng mặc (4.3): dây mực. 

cấu luật (‡t*#): phép giương cung. 
dược (##): nhảy qua. 


42. 
tuấn (Z4): theo, liều chết. 
43. 


hiệp (3*): cậy mình. 

huân (8): công. 

cố (3): cũ (người quen cũ). 

44. 

di (): thôi, ngừng. 

hậu (7#): dày, sâu, thâm hậu. 

bạc (3Ÿ): mỏng, nhạt, tệ bạc. 

nhuệ (duệ) (5): lanh lẹ. 

tốc (3š): chóng. 

45, 

nhân dân ({=KÉ.): cư xử nhân đạo với 
người đời. 

46. 

đương vụ (#3#): nhận lấy việc. 

cấp (Ã'): cần kíp, gấp gáp. 

biến (3): khắp cả. 

ty (4#): tang ba tháng. 

tiểu công (2]*#): tang năm tháng. 

phóng phạn (2‡#®⁄): ăn không chừng 
mực, háu ăn. 

lưu xuyết (zÄ⁄#): tục uống. 

xÏ (3): răng. 

quyết (3*): cắn. 

Chương XIV: Tận tâm hạ 

1; 

my lạn (JŠ#): nát nhừ, tàn hại. 


khu (5): xua, đuổi. 

2. 

chỉnh (4#): đi đánh, kẻ trên đem binh 
đánh kẻ dưới. 

địch (ä©): chống cự, đối địch. 

j. 

sách (5®): thẻ gấp (sách cổ). 

chử (xử) (†): cái chày. 

4, 

cách (5>): da thú. 

lượng (r8): cỗ xe. 

hổ bôn (J_-Ä): đạo quân hùng tráng, 
tình nhuệ. 

ninh (3`): yên ổn. 

băng quyết (ñ” #⁄): gục xuống đất. 

khể thủ (#š 3): rập đầu. 

ð. 

tử tượng (1# #F): thợ mộc. 

luân dư (#2 #!): thợ đóng xe. 

qui (2t): dụng cụ làm hình tròn. 

củ (4£): dụng cụ làm hình vuông. 

6. 

phạn khưu (4/3‡#): cơm khô. 

nhự (35): ăn. 

bị chẩn y (#4): áo có trang sức 
đẹp đẽ. 

quả (š): hầu hạ, săn sóc. 

Về 

8. 

quan (ðÄ): cửa ải. 

ngữ (#): chống lại, ngăn cản. 

9. 

10. 

chu (#]): trọn vẹn, đầy đủ. 

tà thế (3§+#): thời thế ngang trái. 

11. 

nhượng (5Š): nhường nhịn, từ bỏ. 


1493 


TỨ THƯ BÌNH GIẢI 








14. 

xã tắc (2#): thần đất, thần lúa (chỉ 
đất nước). 

khinh (3#): nhẹ. 

khâu dân (# K,): dân ở ruộng rẫy. 

nguy (#É): đánh đổ. 

trí (Ä): đặt, để. 

biến trí (# #): bỏ đi, biến đổi. 

hy sinh (iá 3È): con vật hiến tế. 

tư thình (3Š 3): xôi cúng. 

hạn (“): không mưa. 

can (#2): khô. 

dật (Š): đầy tràn. 


1ỗ. 

ngoan phu (Zä X%): kẻ tham lam. 
nọa phu (!# Ä): kẻ hèn yếu. 

bạc phu (#Ÿ %): kẻ nhỏ nhen. 

đôn (#%): dày dặn. 

bỉ phu (đệ Ä): kẻ hẹp hòi, thô bỉ. 
khoan (7š): rộng rãi. 

phấn (`): rung động, phấn chấn. 
thân chá (š# Š): gần gũi, thân cận. 
16. 

hợp (2`): góp lại. 

17. 

trì trì (22): chậm chạp, thong thả. 
tiếp (3#): nối, đón lấy. 

tích (3ƒ): nước vo gạo, gạo mới vo. 
18. 

ách (6): khốn khổ, tai nạn. 


19. 
tăng (lš): ghét. 
tư (3⁄4): thêm. 
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thiểu thiểu (!š!): lo lắng, rầu rĩ, 
thiểu não. 

tứ (Z?): phóng túng, bèn, tha hồ, tuy. 

điển (2): chấm dứt. 

quyết (J#): của người ấy, như chữ kỳ 
- (). 

vân (lÄ): rơi xuống. 

vấn (FÏ): tiếng tăm, danh dự. 


20. 


chiêu (f#): sáng sủa. 

hôn hôn (Š-'Š*ˆ): tối tăm. 
21. 

kính (2): lối tắt. 

khê (hề) (#é): lối người đi. 
mao (3°): có tranh. 

tắc (2š): lấp kín. 


22. 


thượng (5): hơn. 

đôi (3É): cái núm chuông, khung treo 
chuông. 

lãi (Ã): sứt mẻ, mòn khuyết. 

qui (#1): vết bánh xe. 

25. 

phục (2ã): lại lần nữa. 

phát (4): phát chẩn. 

đãi (Z4): sợ, e ngại. 

bác (3Ÿ): bắt lấy. 

tốt (2E): rốt cục, cuối cùng. 

chỉ (>): đi đến. 

phụ ngung (ẤÃ *5): ẩn vào góc núi. 

anh (#2): chạm tới, đến gần. 


24. 


an dật (4#): yên ổn, nhàn rỗi. 
vị (Z8): nói đến, nói là. 
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25. 
sung thật (#%.): thật có đầy đủ. 
quang huy (#ÿ): tỏa sáng. 


2%. 

đào (): bỏ. 

phóng đồn (2#): con heo sống 
chuồng. 

lạp (3): cái lồng, cái chuồng. 

chiêu (3#): trói buộc. 

2:. 

chỉnh (4#): lấy thuế. 

bố lũ (?#): vải và tơ. 

túc mề (# ): lúa gạo. 

lực dịch (2S): sức lao động (làm 
xâu). 

hoãn (#2): thong thả, trì hoãn. 

biếu (##): chết đói. 

28. 

bảo (3): quí báu. 

ương (5): tai vạ. 

29. 

khu (4#): thân thể. 


30. 

quán (##): trọ. 

nghiệp (*Š): làm xong. 

sưu (/Ÿ): giấu đi. 

thiết (đš): ăn trộm. 

thiết khoa (‡t#}): sắp đặt khoa giáo. 

ởI1. 

thăng (#§): hết. 

thăng dụng (#f): dùng hết (tận 
dụng). 

xuyên du (# 3): khoét ngạch. 


thiểm (4#): nhử lấy, mua chuộc. 


%2. 

chỉ (3): chỉ thị, trỏ bảo. 

ước (#3): hạn chế, kiệm ước. 
đái (#): dây thắt lưng. 

vân (S): làm cỏ. 

nhiệm (4£): gánh vác, nhận lấy. 


33. 


chu toàn (#]2#): vòng quanh trở lại, 
trọn vẹn trước sau. 

kinh đức (##ƒŠ): noi theo đức hạnh. 

hồi (#1): trở về, cong queo. 

pháp (3£): thiên lý đương nhiên. 

z4. 

đại nhân (X 4`): người cao sang. 

miềễu (3): coi thường. 

nguy nguy (#,#2): vòi vọi, lồng lộng, 
nguy nga. 

suy đề (thôi đầu) (##): đầu rui 
(đầu đòn tay). 

nhận (7): tám xích. 

xích (`): thước (20cm). 

trượng (%): mười thước. 

bàn lạc (4Š): vui vẻ miệt mài. 

khu sính (5%): ruổi ngựa thẳng 
rong. 

bỉ (Z#): người ấy (người cao sang). 


3ã. 


đồ. 


thị (°'): ưa thích. 
dương tảo (Ý Š): táo đen (táo Tàu). 
quái (khoái) (JÊ): nem. 
chá (Ấ): chả. 
đồng (]): cùng nhau. 
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húy (3#): kiêng. 

tính (3): họ. 

ở. 

cuồng giản (3£ ññ): có chí lớn và giản 
đi. 

quyến (3#): có tính cao khiết. 

hao hao (2ˆ): lớn lao. 

di (#): công bằng. 

yếm (3Š): úp lấy, nắm lấy. 

bất tiết (“ ): chẳng thèm. 

hám (}Ÿ): giận. 

hương nguyện (##/2): những đàn 
anh trong làng. 

củ củ (#§#ã5): lủi thủi. 

lương lương (?Z?*): lạnh lẽo. 

yếm (‡#): che giấu. 

my (đÄ): nịnh hót. 

nguyện nhân (2Ä): con người 
thuần túy. 

phi (3È): chê. 

thứ (#lÌ): trách. 

tử (®#): mầu tía. 

chu (®): màu đỏ. 

kinh (4#): lời dạy của thánh hiền. 

tà thắc (4š R): gian tà, giả dối. 


38. 


do (#): từ. 

nhược (3): dường như, tự nhiên, còn 
như. 

khứ (+): từ đây mà đến. 


Chu Hy chương cú 

di (‡Ÿ): bỏ sót, để lại. 

ư (2`): ở, vào. 

thứ đệ (3 3): lần lượt thứ tự. 
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lại (#Ã): nhờ cậy. 

thị (4): đó, đấy, thế. 

thứ (/š): gần như. 

sai (soa, sĩ) (Š): sai lầm. 


Đại học 


đạo (2š): đường lối, đạo lý, chân lý. 

minh (3Ï): 1. làm cho sáng tỏ (động 
từ); 2. sự sáng (danh từ); 3. sáng 
láng (tính từ). 

đức ($3): năng lực hư linh. 

thân (#1): thân yêu, gần gũi. 

dân (K,): con người (theo nghĩa chính 
tr}, mọi người. 

chỉ (+È): dừng lại, ở vào. 

chí thiện (#-#): rất tốt lành, tốt 
lành cùng cực. 

hậu (#): sau (dùng như chữ hậu: 2#) 

định (3): ổn định (không bôn chôn 
lo lắng) 

tĩnh (#): im lặng (tâm hồn trong 
sáng) 

an (#): êm đềm, yên vui. 

lự (Š): nghĩ ngợi, toan tính. 

đắc (#): được. 

vật (32): các loài sinh ở trong trời đất 
(động vật, thực vật, khoáng vật). 

dục (#:): muốn. 

tê (7t): xếp đặt đều đặn, gọn gàng, 
điều chỉnh. 

trí (#t): suy cho cùng, đạt đến cùng. 

cách (I#): xét, tìm đến cùng. 

thứ nhân (7š `): người dân thường, 
bình dân. 

nhất (#): một, thâu tóm cả (dùng 
thay cho chữ — để tránh sự gian 
dối thêm nét thành nhị hay tam). 
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loạn (ấÙ): rối loạn. 

trị (3#): sửa trị (yên ổn). 

phủ (®): chẳng, không. 

hậu (Z): dày (thân). 

bạc (3Ÿ): mỏng (sơ). 

vị (&): chưa. 

phả (j5): lắm (phả hữu #ãZï: có lắm). 
thác (4#): lẫn lộn. 

giản (ñ]): thẻ tre (sách vở ngày xưa). 
cánh (#): lại thêm. 


PHẦN TRUYỆN 


Minh minh đức 


khắc (3#): có thể, hay. 

cố (#ñ): trông lại, đoái hoài. 

thị (5Š): xét rõ. 

tuấn (98): cao, lớn. 

thích CÊ): cởi ra, giải rõ. 

Tân dân 

bàn (##): cái bồn tắm. 

minh (2): bài văn để ghi nhớ, để tự 
răn mình. 

cẩu (3): ví như, nếu. 

tân (ðÈ†): mới, đổi mới. 

hựu (%): lại. 

tác (†£E): nhấc lên, làm nên. 

cựu (#): cũ, lâu đời. 

bang (##): nước lớn. 

duy (##): riêng, nhưng mà. 

cực @#): cực, cùng tột 

Chỉ ư chí thiện 

kỳ (ấ⁄): chốn kinh kỳ (nơi thiên tử cư 
ngụ). 

miên man (#&##): líu lo, ríu rít (tiếng 
chim hớt) 


ngung (l5): cạnh, góc, ven. 

mục mục (#2): sâu xa. 

tập (##): chắp nối, tiếp nối. 

hy (#Š): sáng sủa, hòa vui. 

chiêm (ÿŠ): nhìn xem. 

bỉ (Z#): bên kia. 

Kỳ (#): sông Kỳ. 

úc (32): chỗ nước uốn quanh (khuỷu). 

lục (S): xanh. 

a a (y y) (####): rờn rờn, ngăn ngắt. 

phỉ (SŠ): văn vẻ, nhã nhặn. 

thiết (32): cắt, khắc. 

tha (2): mài. 

trác (2£): giũa. 

ma (7Š): mài, xát. 

sắt (5š): nghiêm nghị. 

hề (2`): vậy, chừ, thay, biết bao... (trợ 
ngữ trong bài hát) 

giản (1): mạnh dạn, cứng cáp. 

hách (3#): sáng tỏ, chói lọi. 

huyến (°Š): vang, rực rỡ, rộn ràng. 

huyên (‡#): quên. 

tuân lật (1J}#): run sợ (đáng nể sợ, 
đáng kính nề). 

hiền (#}): có đức hạnh, tài năng. 

một (¿#4): chìm đắm, hết. 

một thế (34+#): hết đời, suốt đời. 

vong (2S): quên. 


Bản mạt 

thính (3#): nghe. 

tụng (#à): kiện, cãi lẽ. 

thính tụng ($3): nghe kiện, xử 

kiện. 

ngô (#'): tôi, ta. 

do (ðš): cũng như. 

sử (1#): sai khiến. 

vô tình (#1): không có tình cảm 
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(thờ ở), gian dối. 
úy (*): sợ sệt. 
vị (#8): gọi là. 
Cách vật 
gian (gián) (ï): khoảng cách. 
thường (Ÿ'): đã từng. 
thiết (4š): trộm. 
thủ (#+): lấy. 
bổ (3Ä): bù, thêm vào. 
tức (ÉP): tới, gần. 
linh (®): thiêng liêng. 
nhân (R]): nhân vì. 


hoát (khoát) nhiên (3jÄ): thông 
suốt. 


biểu lý (Ä2#): ngoài trong. 

Thành ý 

vô (*): chớ, đừng. 

khi (##): lừa đối. 

ố (8): ghét. 

ác (3Ã): xấu. 

ác xú (2 Ñ): mùi hôi thối. 

hiếu (háo) (3ƒ): ưa thích 

hảo (3ƒ): tốt đẹp, ngon. 

sắc (,): hiện tượng, cảnh tượng, 
hình tướng. 

hảo sắc (3ÿ Z.): cảnh tượng đẹp, sắc 
đẹp, vật đẹp. 

khiểm (‡Š): thỏa thuê, đây đủ, chân 
thật. 

khiêm (öŠ): nhún nhường. 

yếm (/##): chán ghét, e ngại. 

yếm (3#): che đậy. 

trứ (Šf): rõ rệt, bày tỏ, nêu ra. 

phế (#): phổi. 

can (Ÿƒ): gan. 

hình (7): hiện ra. 
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nghiêm (#): nghiêm ngặt, đáng 
kính sợ. 

nhuận (#): làm cho nhuần nhã 
thêm. 

quảng (Jš): mở rộng. 

bàn (#): thư thái. 

Chính tâm, tu thân 

phấn sĩ (chí) (2#): tức giận 

khủng cụ (#‹1#): sợ hãi. 

hiếu lạc (nhạc, nhạo) (3ƒ?#Š): ham 
vul sướng. 

ưu hoạn (#È'.Š`): lo buồn. 

Tu thân tề gia 

tịch (tích) (#È): thiên lệch. 

tiện ố (#È #): khinh ghét. 

úy kính (X3#): kính sợ. 

ai căng (®&3?2): thương xót. 

ngạo đọa (4t!5): coi thường. 

ngạn (32): câu tục ngữ. 

miêu (3): lúa non. 

thạc (#ñ): to lớn, mập mạnh (tốt). 


Tề gia trị quốc 

sự (C#): thờ, tôn trọng. 

sử (4#): sai khiến. 

bảo (4#): giữ gìn. 

xích (#): sắc đỏ, màu đỏ. 

xích tử (7-7): con đỏ (trẻ mới sinh). 

giá (342): lấy chồng. 

nhượng (2Š): nhường nhịn, nhún 
nhường. 

tham lệ (Ñ/š): tham lam ngược 
ngạo. 

cơ (ky) (2Š): sự máy động, nguyên do 
của sự phát động. 

phần (1š): làm hỏng. 
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Nghiêu (#): vua Nghiêu. 

Thuấn (2£): vua Thuấn. 

suất (É}): điều khiển, xướng xuất. 
bạo (2Š): tàn bạo. 

chư (3Ÿ): Ở. 

tàng (3Ä): chứa, trữ. 

thứ (3#): suy mình ra người. 

dụ (®): dạy bảo. 

đào (?): cây đào. 

yêu yêu (& £): mơn mởn. 

tần tần (trăn trăn) (šŠ): sum suê. 
nghỉ (#): thích hợp. 

nghỉ (Iš): dáng mạo. 

thắc (8): sai lầm. 

pháp (¿*): khuôn phép, bắt chước. 


Trị quốc bình thiên hạ 

1. 

thượng (_E): người trên 

lão (Z): hết lòng tôn kính (động từ) 

lão (Z): người già (danh từ) 

trưởng (E): hết lòng trọng vọng 
(động từ) 

trưởng (): bậc đàn anh (danh từ) 

tuất (): đoái nghĩ, chẩn cấp, thương 
xót. 

cô G): mô côi 

bội (đš): trái nghịch. 

hiệt (kiết, khiết) (3): đo lường. 

củ (#4): cái khuôn vuông (dụng cụ đo 
góc vuông). 

hiệt củ (# 4#): khuôn thước, chuẩn 
mực (nghĩa bóng). 

2. 

lạc (#Š): vui vẻ. 

nhạc (#Š): âm nhạc. 

nhạo (?Š): yêu thích. 


chỉ (#): vậy, thay (trợ từ) 

tiết (8ñ): đốt (tre), khúc, đoạn. 

tiệt (ññ): cao ngất, chót vót. 

bỉ (@&): kia, bên đó. 

nham nham (#./##): chơm chởm, 
chập chồng. 

hách hách (3‡3‡): hiển hách lãm 
liệt. 

hách (3#): đỏ ửng. 

cụ (#): đủ, đều. 

nhĩ (f3): mày, ông (ngôi thứ ha1) 

chiêm (fŸ): xem, ngửa mặt nhìn. 

thận (1#): cẩn thận. 

tịch (#È): lệch lạc, khập khiễng. 

lục (`): giết chết, nhục nhã. 

Ân (##): nhà Ân. 

táng (#): mất. 

sư (7): nhiều, đông đúc (dân chúng) 

phối (##): kết hợp. 

nghỉ (4Š): làm mẫu. 

giám (#t): trông, xem. 

tuấn (9Â): lớn, cao. 

đạo (đáo) GŠ): nói cho rõ. 

thất (%): mất. 

tài (#†): của cải. 

j. 


ngoại bản (2}): gốc đặt ở ngoài. 
nội mạt ( #): ngọn đem vào trong. 
tranh (#'): tranh giành. 
thi (25): bày ra. 
đoạt (): cướp giật. 
tụ Œ£): họp lại. 
tần (I): tần ra. 
bội (1#): nghịch, ngang trái. 
hóa (''): của cải. 
Sở (3š): nước sở. 
bảo (3): quí báu. 
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cữu (Ÿ): cậu (anh em với mẹ). 

phạm (3đ): xâm phạm, kẻ có tội (tội 
phạm). 

vong (+): mất, trốn. 

vong nhân (†*®`): người đi trốn, kẻ 
mất nước. 

nhân thân (4=3#): yêu người thân. 

4A, 

Tần (Ã): nước Tần. 

thệ (#'): răn bảo, thể. 

nhược (3): ví bằng, dường như, nếu. 

cá (f8): cái, một vật đơn lẻ (cũng viết 
là: 4`) 

cá thần (iñl #): một bầy tôi nào đó. 

đoán đoán (Ếƒ Š†): thành khẩn. 

tha (4È): khác. 

kỹ (3): nghề, tài năng. 

hưu hưu (?ˆ?): nghỉ ngơi, thảnh 
thơi. 

dung (dong) (2Ä): bao dung, chịu 
đựng. 

ngạn (#Ở): tốt đẹp (đủ tài đức), nho 
nhã. 

thánh (#): sáng suốt, thông tỏ. 

bất thí ( *): chẳng những. 

tử tôn (#4): con cháu. 

lê dân (#*É.): dân đen, thường dân. 

thượng (5): ngõ hầu (trợ từ). 

mạo tật (3#): ghen ghét. 

vi (3Ÿ): ngăn trỏ. 

tỷ (4#): khiến cho. 

đãi (Z4): nguy hại. 

nhân nhân (4-`): người có nhân. 

phóng lưu (2t): đày đi, trục xuất. 

bỉnh (2#): ruồng đuổi. 

di (5): mọi rợ. 
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ð. 

cử (È): cất nhắc. 

tiên (#): đưa ra sớm (trước), sốt 
sắng. 

mệnh (2): theo một số học giả, lẽ ra 
ở vị trí này phải là chữ mạn 1Š: 
khinh thường. 

thoái (4É): bỏ đi, đẩy lui. 

viễn #): đày đi xa. 

quá (23): lầm lỗi. 

phất (phật) (3È): làm trái. 

tai (chuy) (#8): tai vạ. 

đãi (:#): theo đuổi 

đại đạo (3Š): đường lối lớn, phương 
pháp lớn. 

trung (##): ăn ở hết lòng (tận tình). 

tín (Iš): không trái lời đã hứa. 

kiêu (ŠlŠ): kiêu ngạo (lên mặt như 
ngựa lông). 

thái (`): xa xỉ, xa hoa. 

sinh tài (2# 83): làm ra của cải. 

chúng (#): nhiều. 

quả (®): ít. 

tật (#⁄): mau chóng, lanh lẹ. 

thư (#Ÿ): thư thả, từ từ. 

hằng (1#): thường xuyên. 

túc (#): đây đủ. 

chung (#*): hết, trọn, kết thúc. 

phủ khố (7? '#): kho tàng. 

6. 

hiến ("*): dâng biếu, người hiền. 

súc (5): nuôi, chứa. 

thặng (thừa) £): cỗ xe. 

sát (#*): xét tới, rõ rệt. 

kê (ẤÊ): con gà. 

đồn (Ä“): con heo. 
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phạt băng (4X): chứa nước đá (chặt 
nước đá) 

tụ liễm (4#): thu nhặt, vơ vét. 

dữ kỳ... ninh #3... ?®): ví thủ... 
thà rằng. 

đạo (3%): trộm cắp. 

vụ (37): chuyên, chăm. 

bỉ (2): kẻ kia. 

sử (4#): sai khiến. 

tịnh (#): đều. 

Đoạn kết của Chu Hy 

phàm (7L): gồm, tóm lại. 

thống luận (#32): bàn chung. 

cương lĩnh (#148): điều cốt yếu, điều 
căn bản. 

chỉ thú (3⁄3#): tôn chỉ và ý nghĩa. 

tế (4ø): nhỏ, vụn. 

tế luận (#432): bàn kỹ. 

công phu (+): sức dùng để làm 
VIỆC. 

yếu (#): quan trọng, cần thiết. 

vưu (2#): hơn, đặc biệt. 

vưu vi (#3): làm hơn, chăm chú 
hơn. 

đương vụ (###): đảm đương công 
VIỆC. 

cấp ('): cần kíp, khẩn thiết. 

cận (2#): gần gũi, đơn sơ, thiển cận. 

hốt (24): sao nhãng. 


Chu Hy chương cú 

thiên (i): lệch lạc. 

thiên (): bản văn 

thụ (4#): trao cho. 

nãi (77): ấy là (chuyển ngữ tự) 
di (78): đầy 

ngoạn (7%): suy nghĩ 


sách (#): tìm tòi 

thiện (-É): khéo 

Chương T 

mệnh (2): 1. sự sống của người 2. cái 
đo Trời định 

suất ('#): tuân theo. 

tu du (Z2 #): chốc lát, giây phút. 

đổ (#): xem thấy 

văn (#ï): nghe. 
c... hồ...: (#'... #...): đừng cho 
rằng... mà không... 

hiện (#): tỏ rõ, bày ra. 

ẩn (fŠ): giấu kín. 

hiển (#§): sáng rõ 

vi (4): nhỏ bé. 

độc (ð”): một mình. 

trí (#t): làm hết mức, đi đến cùng. 

yên (5): vậy (trợ từ đặt ở cuối câu) 

cái (®): bởi vì, đáng là, vốn là, bèn. 

Chương TT 

ky đạn (Š†Š): kiêng sợ 

Chương TII 


chí (#): 1. đến 2. rất, cùng cực, cao 
siêu, to lớn 

tiển (#Ý): ít, hiếm có. 

Chương TV 

tri (4e): biết 

trí (#2): trí khôn, hiểu rõ sự lý (cùng 
nghĩa với chữ Ấ#: trí) 

ngu (Š:): ngu sỉ 

hiền (#È): có đức hạnh tài năng. 

bất tiếu ( ñ): hư đốn. 

Chương V 

phù (%): ôi, ư, rồi (tán thán từ) 
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Chương VI 

dữ (3#): cùng với. 

dự (#): tham dự. 

dư (#Ð): vậy ru, thế ư, thay (tán thán 
từi. 

sát (#): xét lại. 

nhĩ (8): gần 

nhĩ ngôn (Š š): lời lẽ thiển cận. 

đoan (37): đầu mối. 

tư (3): ấy. 

Chương VIT 

dư (Ÿ): ta, tôi. 

khu (5): đuổi, bôn tẩu. 

cổ (3#): cái lưới. 

hoạch (3Š): cái bẫy. 

hãm tỉnh (f4 §†): hầm hố. 

ty (##): tránh đi, lần trốn = ‡#. 

trạch (4Ÿ): chọn lựa. 

cơ nguyệt (3 H): trọn một tháng. 


Chương VITIT 

quyền (Ê): 1. nắm tay lại; 2. nhỏ bé. 
quyền quyền (Š-Š): giữ khư khư. 
phục (É): mang lấy. 

ưng (7Ÿ): lòng, lồng ngực 

Chương IX 

thiên hạ (XE): nước của Thiên tử. 
quốc (E]): đất đai của chư hầu. 

gia (2): gia tộc của công khanh. 
quân (3): đồng đều, bình trị. 
nhận (7): mũi nhọn (gươm giáo). 
đạo (7ó): xéo lên, giẫm lên. 
Chương X 

cường (i5): sức mạnh. 

ức (#?): hay (chuyển ngữ từ) 
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nhỉ (#7): mày (ngôi thứ ha1), ngươi. 

nhấm (3£): nằm lên. 

kim (®): binh khí bằng sắt. 

cách (S#): áo giáp bằng da. 

yếm (JÄ): chán, ghét, ngại. 

lưu (3š): xu thời, a dua, về hùa 

kiểu (4§): khỏe khoắn, mạnh mẽ. 

ÿ (f3): nương dựa, ở lại. 

tắc (2): ý hướng lúc chưa đạt (ban 
đầu). 


Chương XI 


tố (#): đọc là sách, dùng như chữ # 
(sách): tìm tòi 

quái (!#): việc lạ lùng. 

đồ (‡È): con đường. 

đi (É): thôi, bỏ. 

y (i#): nương vào. 


Chương XIT 

phí (Ÿ'): rộng rãi. 

ẩn (fŠ): kín nhẹm. 

do (Š): cũng, còn. 

hám (}#Ÿ): giận ghét, chưa vừa ý, oán 
trách. 

ngứ (5#): nói (động từ). 

phá (Zr): bửa ra, tách bạch ra. 

vân (£): nói rằng. 

diên (3): con điều hâu. 

lệ (#): đến, thấu, tận. 

sát (#*): rõ rệt, thấu triệt. 

cập (4): kịp, đến. 

Chương XIH 

phạt (4Ä): đẽo. 

kha (#): cái cán búa. 

tắc (R]): khuôn mẫu. 

nghề (##): trông nghiêng liếc. 
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trung (¿Š): hết lòng. 

thứ (3): suy mình ra người, yêu 
người như mình. 

vi (‡Ÿ): cách (ly). 

dung (7ñ): thông thường. 

miễn (#3): cố gắng. 

cố (#8): trông lại, đoái. 

hồ bất (#iZ&): sao chẳng. 

tháo tháo (‡#‡#): chăm chắm. 


Chương XIV 


tố (Ä): hiện tại, vốn sẵn có. 

nguyện (##): mong ước. 

di (Š): rợ phía Đông. 

địch (3): rợ phía bắc. 

lăng (f2): xâm phạm, ức hiếp. 

viên (4): vin, kéo, níu bám. 

vưu (#): trách. 

s1 (42): đợi. 

mệnh (#2): phận sự Trời trao cho 
(hậu thiên) 

hiểm (lê): thế đất khó đi, sự tình 
không tốt (nguy hiểm) 

kiêu hạnh (#t#): cầu may. 

hộc (3Š): cái bia (tập bắn). 

chính hộc (#E##): cái đích, tâm bia. 

Chương XV 

thí (#‡): ví dụ. 

nhĩ (¿Ä): gần. 

đăng (#&): lên. 

ty (Ý?): thấp. 

cổ (34): đánh, gẩy. 

sắt (3): đàn sắt (đàn cổ có 25 dây). 

cầm (5ˆ): đàn cầm (đàn cổ có 7 dây). 

ký (#): đã. 

hấp (3): hợp. 

thả (H): lại, vừa. 


thầm (đam) (#): vui. 

nghỉ (3): nên. 

nhĩ (f3): ngươi, mày (ngôi thứ ha]). 
thê noa (nô) (###): vợ con. 
thuận (1ñ): yên vui. 


Chương XVI 

qui (##): linh lực thuộc thể âm. 

thần (2%): linh lực thuộc thể dương. 

qui thần (#3}): những linh lực siêu 
nhiên. 

vi (3): tạo nên. 

đức (Š): năng lực, sức mạnh. 

thịnh (3Š): lớn lao, sung mãn. 

phất (%): chẳng. 

thể (33): đặt mình vào, lồng vào. 

thể vật (#33): lồng vào vạn vật. 

đi (4#): bổ sót. 

sử (1#): sai khiến. 

trai (7Ÿ): giữ chay. 

mỉnh (9Ä): tỉnh khiết. 

dương dương ()Ý)Ý): mênh mang. 

cách (i4): đến. 

tư (1#): vậy (trợ từ cuối câu). 

đạc (độ) (É): đo lường. 

thẩn (Zl): phương chị, (trợ từ). 

dịch (xạ) (#3): khinh nhờn, chán, thờ 
ở. 

thành (3Ÿ): thực thể, thành thực. 

yếm (3â): che đậy. 


Chương XVITI 

tôn (9): đáng trọng, địa vị cao. 

tứ hải (99z#): bốn biển (Đông hải, 
Nam hải, Tây hải, Bắc hải): chỉ 
chung toàn thiên hạ. 

tông miếu (##ïj): nơi thờ cúng tổ 
tiên của vua chúa. 
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nhân (E]): nhân vì, nguyên nhân. 

tài (3): tính chất (có thể dùng được). 

đôác (#S): dốc vào, đôn đốc. 

tài (#\): trồng (cây); phát triển (nghĩa 
bóng). 

bồi 3): vun đắp. 

khuynh (#5): nghiêng. 

phúc (3#): lật đổ, lấp bỏ. 

gia (4š): tốt đẹp. 

hiến hiến (® &): rõ ràng, rực rõ. 

lệnh (`): tốt, đẹp. 

nghỉ (#): thích hợp. 

hữu (4%): giúp đõ. 

thân (#): đến. 

Chương XVTIIT 

ưu (`): lo buồn. 

toản (##): nối theo, kế tục. 

tự (##): đầu mối sợi tơ. 

nhung y (2Ä): mặc áo đi đánh giặc. 

nhất (#): một (dùng trong văn tự để 
tránh sự sửa chữa gian dối). 

mạt (®): cuối, già. 

truy (‡É): đuổi theo, đoái lại, xét lại 
việc đã qua. 

tự (36): tế. 

tư lễ (323): lễ ấy, lễ này. 

táng (‡‡): chôn. 

tế (#*): cúng tế. 

sĩ (+): quan sĩ (chức quan đời xưa có 
ba trật: thượng sĩ, trung sĩ, hạ sĩ). 

cơ (ky) (1): một năm. 

tang (#): để tang. 


Chương XIX 
đạt (#): đến nơi, thấu đáo, thông 
suốt. 


trần (fŠ): bày. 
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tông khí (&#): đồ vật của tổ tiên 
để lại. 

thiết (‡£): sắp đặt. 

thường y (Š Z): xiêm áo (y phục). 

tiến (): dâng. 

thời thực (#‡3): thức ăn theo mùa. 

sở đĩ (Øƒ 2): lý do (cốt để). 

tự (#): thứ tự. 

chiêu (Z): bên trái (hàng chiêu: thờ 
một đời). 

mục (7): bên phải (hàng mục: thờ 
hai đời). 

tước (): chức tước (công, hầu, 
khanh, đại phu). 

biện (##): phân tách cho rõ. 

sự (#): 1. chức việc (danh từ). 2. thờ, 
phụng sự, phục vụ (động từ) 

lữ (2£): đám đông. 

thù (ð): mời rượu. 

lữ thù (2/®l): nghi lễ con em nâng 
chén rượu mời người trên. 

đãi 4È): đuổi kịp. 

tiện (#È): hèn (người đưới, người bé). 

yến (3*): tiệc (cuối lễ). 

mao (#,): râu tóc (chỉ tuổi tác). 

xỉ (3#): răng, tuổi. 

tiễn (#Š): giẫm vào, noi theo. 

thân (#1): thân quen, thân thiết. 

giao (3#): lễ tế Trời. Ngày Đông Chí 
tế Trời ở cõi phía Nam ngoài 
thành, gọi là tế Nam Giao hay 
Giao Thiên (theo Thiều Chửu) 

xã (1#): lễ tế đất (thổ địa(, bày tổ sự 
tôn trọng đối với năng lực nuôi 
dưỡng của đất (sản sinh ra lúa 
bắp, cây trái...) 

đế (3#): lễ tế lớn tế tổ tiên ở Tông 
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miếu, diễn ra 5 năm một lần, do 
nhà vua làm chủ tế. 

thường (Ÿ): lễ tế tổ tiên mỗi năm 
một lần về mùa Thu. 

thị (): xem. 

chưởng (ŠÝ): bàn tay. 

Chương XX 

bố (?): phơi bày. 

phương (2): bản gỗ vuông (để viết 
lên). 

sách (S): quyển sách (thẻ gấp bằng 
tre). 

cử (Š): cất lên, cử hành. 

tức (8): nghỉ: ngừng. 

mẫn (#t): mau mắn. 

thụ (#†): cây cối. 

bồ lư (1ô) (3Š /#š): cây lác, cây lau. 

thủ (+): chọn lấy. 

nghỉ (): thích đáng. 

sái (##): rút bót. 

đẳng (#): thứ bậc. 

hoạch (@Š): được, bắt được. 

thân (Ý): mình (thân xác và tâm 
hồn). 

thân (#8): người thân với mình. 

tư (/#): nghĩ đến (trợ từ dùng ở đầu 
câu, thường được dịch là: muốn). 

đạt đạo (‡È:É): đường lối thành tựu. 

côn (#): anh 

trí (#»): hiểu biết sáng suốt. 

nhân (Œ): đạo lý làm người (yêu 
người). 

dũng (5ð): mạnh dạn (năng lực tinh 
thần). 

đạt đức (‡‡?Š): năng lực thành tựu. 

miễn cưỡng (4#): gắng gượng. 

sỉ (?›): hổ thẹn, xấu hổ. 


kinh (4#): đạo thường. 

thể (?#): đặt mình vào (địa vị kẻ khác 
mà xét lòng họ). 

tử (Ÿ): coi như con. 

lai (2È): vỗ về, an ủI. 

bách công (#3 T): những nhà công 
nghệ. 

nhu (#): đối đãi hòa nhã. 

hoài (!#): tưởng nhớ, bảo bọc. 

hoặc (##): ngờ vực. 

chư phụ (## 2È): chú bác. 

huyễn (3): mê hoặc, rối loạn, mù 
quáng. 

bách tính (+2): trăm họ (dân 
chúng). 

khuyến (#1): khuyên bảo. 

tài (1): của cải. 

úy (): sợ, tâm phục. 

sàm (3Š): lời gièm pha. 

sắc (Z,): sắc đẹp (gái đẹp). 

nhậm sử (‡£iš): tùy ý sai khiến, sử 
dụng. 

bạc liễm (3$##): nhẹ thu góp. 

tỉnh (3): xem xét. 

thí (2Ä): đồ thử, thí nghiệm. 

khái lẫm (ký bẩm) (5): phát 
lương thực. 

xứng (#f#): xứng đáng. 

gia thiện (3:-£): khen người lành. 

căng (?): thương xót. 

trì (‡#‡): cầm giữ. 

triều sính (”1#?): lễ vật của vua chư 
hầu dâng thiên tử. 

dự (##): liệu sớm. 

cấp (72): vấp váp. 

cửu (cứu) (): sai lầm đáng tiếc. 

thành (¿šŸ): thành thật, hoàn thiện. 
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thung dung (#3): thong thả thư 
thái. 

trạch (4Ÿ): chọn lựa. 

cố chấp (E]‡#): nắm chắc. 

bác (†Ÿ): rộng, thông suốt. 

thẩm (3`): xét kỹ. 

đốc (®)): dốc lòng. 

phất (#): chẳng, không, chưa. 

thố (##): bỏ. 

năng (#È): ra công, nỗ lực. 

quả (): quả quyết, kết quả. 

Chương XXTI 

tự (): bởi, từ, do. 

thừa (2#): vâng theo, tiếp lấy. 

phản phúc (# Z): nhắc đi nhắc lại. 

suy (thôi) (3È): đẩy, gỡ ra. 

Chương XXII 

tận (): hiểu biết trọn vẹn. 

tán (2Ÿ): giúp vào. 

tham (xam) (`): dự vào. 


Chương XXII 

kỳ thứ (3È 3“): hạng sau (thánh nhân 
trở xuống). 

trí (chí) (#): đến. 

khúc (#): cong queo, tà vạy, vụn vặt, 
thiên lệch. 

hình (22): hiện ra bên ngoài. 

trứ (Šf): rõ rệt. 

minh (5): sáng tỏ. 

động (9)): thành động tác, gây nên 
hành động. 

biến (#9): thay đổi. 

hóa (4È): trở nên cái mới tốt hơn. 


Chương XXIV 
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tương (3Ÿ): sắp sửa. 

trinh tường (21Z#): điểm tốt lành. 
yêu nghiệt (3£ #2): điểm quái gở 
thi CŠ): cỏ thi (dùng để bói). 

qui (Äš): con rùa (mai rùa để bói). 
tứ thể (v93): tay chân (tứ chì). 


Chương XXV 

thành (3Ä): chân thành, đức thành. 

thành (7): thành tựu, thành công. 

đạo Š): đạo lý, con đường, đường lối. 

tự đạo ( ñŠ): tự mình đi trên đường, 
tự mình theo đường lối, tự mình 
điều khiển, tự mình hướng dẫn. 

kỷ (É,): mình. 

di (E,): thôi. 

trí (#e): sáng suốt, hiểu thấu sự lý 

thố (iÄ): thi thố, tính liệu. 

nghỉ (#): thích đáng. 

Chương XXVT 

vô tức (# ,".): không ngừng nghỉ. 

cửu (24): lâu đài 

trưng (f£©): hiện ra bên ngoài, tỏ rõ. 

du viễn (‡&:Š): xa xôi, phổ cập ra xa. 

bác hậu (1Ÿ #): rộng, dày. 

phúc (phú) (Z): che. 

phối (863): sánh đôi. 

chương (S*): tỏ rõ. 

nhị (#): hai (dùng thay chữ — để 
tránh sửa chữa gian dối) 

trắc (3)): đo lường. 

kim (2`): nay, bây giờ. 

phù (%): ôi, kìa (tiếng mở đầu câu, 
chỉ sự ngạc nhiên). 

tư (3ƒ): ấy. 

chiêu (f#): sáng sủa. 

tỉnh thần (# É): các vì sao. 
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hệ (Ÿ#): trói buộc, treo lên. 

toát (3#): dúm, nắm. 

hoa (®#): đẹp đẽ, rực rõ. 

nhạc (3Ÿ): ngọn núi cao nhất trong 
một dãy. 

chấn (3): thu nhận. 

tiết G%,): rỉ ra. 

quyền (Š): nắm tay. 

bảo tạng (z4): kho chứa báu vật. 

thược (chước) (^J): cái gáo, cái muôi 
(múc canh). 

nguyên (ngoan) (Š): con giải. 

đà (%): cá sấu. 

giao (#š): con thuồng luồng. 

long (ïš): con rồng. 

ngư (Š): con cá. 

biết (miết) (#2): con ba ba. 

hóa (): của cải. 

thực (24): sinh lợi. 

mục (#2): sâu xa. 

hiển (#ã): hiện rõ. 

thuần (#): thuần túy, không pha 
tạp, thuần thục. 


Chương XXVII 


dương dương ()Ý)Ý): mênh mông. 

phát dục (#3): phát sinh và nuôi 
nấng, làm cho triển nở. 

tuấn (98): cao, lớn. 

cực (#): cùng cực, hết mức, đến tận. 

ưu (4#): nhiều, tốt. 

đãi (4#): đợi. 

cẩu (3): ví bằng, nếu. 

ngưng (%Š): tụ lại, thành tựu. 

chí đức (#7): đức hạnh tuyệt vời. 

chí đạo (#:š): đạo cao cả. 

tôn đức tính (#2Š}#): tôn trọng đức 
tính (sẵn có). 


đạo vấn học (š |): hướng đến 
việc học hỏi thấu đáo. 

trí quảng đại (#/# X): suy cứu đến 
chỗ rộng rãi to lớn. 

tận tỉnh vi (ä&3‡##Q: hiểu thấu 
những điều tỉnh vi. 

cực cao mỉnh (4# |): lên đến mức 
cao cả sáng láng. 

đạo trung dung Gắ †/): hướng 
đến mức trung dung, không thiên 
lệch. 

ôn cố (3# #t): ôn lại điều cũ. 

tri tân (#»äƒ): biết điều mới. 

đôn hậu (‡#t#): dốc lòng nhân hậu. 

sùng lế (233): nâng cao điều lễ. 

kiêu (5Š): kiêu căng. 

bội (2Š): phản bội. 

mặc (®): lặng yên. 

thả (E): lại. 

triết (37): khôn ngoan, hiền trí. 

Chương XXVII 

ngu (8): dốt nát. 

hiếu (3ƒ): ưa thích. 

tự dụng (Í Hl): tự mình làm lấy. 

tiện (Š): hèn, địa vị thấp. 

tự chuyên (Ú Š): tự chuyên quyền 
(không theo ý người trên). 

tai (3Ä): tai họa. 

nghị (%É): bàn bạc. 

chế (#Ì): làm. 

độ (@#): đồ đo, phép tắc, cân lượng... 

khảo (Ÿ): khảo xét. 

qui (#U): trục xe (khoảng cách, độ 
dàn), kích cõ. 

hạnh (#7): cách cư xử (cách ăn nết ở). 

luân (4â): luân lý, đạo thường phải 
theo. 
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Kỷ (#): nước Kỷ. 

Ấn (##): nhà Ân. 
Tống (): nước Tống. 
Chu (ð]): nhà Chu. 


Chương XXIX 


vương (+): vua, to lớn. 

vượng (#): cai trị cả thiên hạ, thịnh 
Vượng. 

trọng (#): nặng, quan trọng, tôn 
trọng. 

quả (#): ít. 

quá (2Š): lầm lỗi. 

mậu (#2): lầm lỗi. 

kiến (#): dựng nên, kiến tạo. 

chất (Ñ): gạn hỏi, chất chính. 

hoặc (#3): ngờ vực. 

tắc (R]): khuôn mẫu. 

vọng (3): trông mong. 

yếm (J#): chán ghét. 

bỉ (4š): chỗ kia, người kia. 

thử (1W): chỗ này, người này. 

ố (2): ghét. 

đố (dịch) (4): chán. 

thứ cơ (/šk®4): ngõ hầu, gần như. 

túc (ZU: sớm. 

dạ (®): đêm. 

dự (CŠ): khen ngợi. 

tảo (Š): sớm. 

Chương XXX 

tổ (4ñ): ông, tổ tiên, cách xa. 

thuật (‡#): noi theo, truyền lại. 

tổ thuật (38‡Ÿ): xa noi, noi theo đời 
trước, truyền nối. 

hiến chương (**): giữ theo luật 
pháp, làm sáng tỏ luật pháp. 

luật (4#): theo luật. 
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tập (6): noi theo, thuận theo. 

trì tải (4‡Ÿ): giữ gìn nâng đỡ. 

phúc đảo (2Š !$): bao trùm. 

thác (4#): luân phiên, đổi lẫn nhau. 

đại (4): thay thế. 

tịnh (#): cùng ngang nhau, đều. 

xuyên ()!Ì): con sông, giòng nước. 

đôn hóa (%(1L): dày dặn sinh hóa. 

Chương XXXI 

thông (I#): thính tai. 

duệ (#): hiểu tới chỗ sau xa. 

trí (4e): khôn ngoan, hiểu thấu sự lý. 

lâm (82): soi tới, đoái tới. 

khoan (®): rộng rãi, hay tha thứ. 

dũ (dụ) (2): rộng lượng. 

phát (2©): phấn phát, hưng khởi, mở 
ra. 

cường (i3): mạnh mẽ. 

cương (ÌÌ): cứng rắn. 

nghị (‡t): quả quyết. 

chấp (3): cầm, giữ. 

trai (7Ÿ): trai giới (giữ chay), khiết 
tịnh. 

trang (3È): trang nghiêm. 

văn (%): văn vẻ. 

lý (): lý lẽ. 

mật (3): kín đáo, kỹ lưỡng. 

sát (#š): xem xét, thấy rõ, biện bạch. 

biệt (J): phân biệt, tách riêng. 

phổ (?Š): khắp cả. 

bác (†Ÿ): rộng 

uyên (Zï): sâu rộng, vực sâu. 

tuyền #): suối nước. 

hiện (#): xuất hiện, tỏ rõ. 

duyệt (Z3): vui vẻ, vui lòng. 

thanh danh (#È #): tiếng tăm, danh 
tiếng. 
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dương dật (*Ý:š): lan tràn. 

thi @): bày ra, lan ra. 

chu (châu) (2#): thuyền. 

lộ (Z): móc (hơi nước đọng trên lá). 

trụy (): rơi. 

Chương XXXI] 

kinh (##): tách từng mối tơ ra. 

luân (44): kết hợp những sợi tơ lại. 

kinh luân (#42): sửa sang sắp đặt 
(việc nước). 

truân truân (chuân chuân) (4š⁄#): 
chăm chắm, chân chất, chăm chỉ. 

uyên uyên (333): thăm thẳm. 

hạo hạo (3#‡#): lớn lao. 

cố (]): bền chắc, có thực chất. 

thục (3): ai, người nào. 

Chương XXXIII 

ý (): mặc áo. 

cẩm (4ÿ): gấm. 

quýnh (#)): mặc lồng, áo đơn. 

thượng quýnh (5#): thêm áo đơn, 
lông áo đơn. 

ố (8): ghét. 

trứ (5f): sáng ra, lộ ra. 

ám (ïÏ): mờ tối. 

chương (5Š): rõ rệt. 

chước (đích) (49): lộ ra ngoài. 

đạm (3Š): nhạt nhẽo. 

giản (ññ): giản dị, đơn sơ. 

phong (#4): thói, dáng vẻ, phong 
cách. 

tự (): chính mình. 

tiềm (7#): ẩn giấu trong nước. 

phục (4): nấp kín. 

khổng (ZU): thông suốt, rỗng không. 

tỉnh (3): xét. 


cửu (#4): bệnh tật, tì vết. 

tướng (38): col, xem. 

quí (J2): thẹn. 

ốc lậu (#35): góc nhà về phía tây 
bắc. 

tấu cách (4#): tiến lên dâng lễ. 

my (m†]) (/ÿ): không. 

thưởng (ñ'): khen thưởng. 

oai (uy) (7Ñ): sợ. 

phu (2È): con dao rựa. 

việt (3X): cái búa. 

duy (!): chỉ có. 

tích (##): vua (chư hầu). 

cung (3š): cung kính. 

dư (Ÿ): ta (tiếng tự xưng). 

thù (du) (#ð): nhẹ. 

du (đo) (ðŠ): còn. 

luân (đâ): loài. 

xú (5): mùi, hơi. 

tuần trí (5|#C): dần dần đến. 

tán (2Ÿ): khen ngợi, ca tụng. 

ước (#9): tóm lược. 

đỉnh ninh (T `): răn bảo kỹ càng. 

thị (): mách bảo. 

thâm thiết (#32): khắc sâu. 
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a (5Ï): nương tựa, a dua. 

a a (y y) (ÄŸ 3): rồn rờn, ngăn ngắt. 
á phạn (1.§8): bữa cơm thứ hai 

ác (5Ã): xấu 

ác xú (8 §*): mùi hôi thối. 

ách (70,): cảnh khốn cùng; khốn khổ, 


tai nạn. 
ách cùng (J6.5?): cảnh khốn khổ 
cùng cực. 


ai (`): buồn thương, thương xót 

ai căng (&3*): thương xót 

ải (ÊÃ): hẹp hòi. 

ái (đ): ôi, hẩm 

ám (ñÄ]): mờ tối. 

an (2): 1. êm đềm, yên vui, yên 
bình; 2. làm sao, tại sao (tiếng gợi 
ý nghi vấn) 

an dật (1Ä): yên ổn, nhàn rỗi. 

an tức (2 ,Ñ;): yên nghỉ. 

án (yến) (2#): muộn 

áng (3Š): nở nang. 

anh (#Š): chạm tới, đến gần. 

anh (##Š): giải mũ, lèo mũ. 

anh quan (® 3%): buộc mũ. 

Áo (JÑ): thần Áo, vị thần được thờ 
theo cổ tục ở góc nhà phía tây 
nam, chỉ linh lực đất (quẻ Khôn) 

át (3): ngăn cấm, ngăn chặn. 

át mật (3ð #): dứt hết, dứt hẳn. 

âm (ÏÊ): bóng rợp (chân). 

Ân (/#): nhà Ân (trước khi dời sang 
đất Ân, được gọi là nhà Thương), 
cai trị Trung Hoa từ năm 1766 
đến năm 1122 trước Công nguyên. 
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ẩn (lễ): 1. ẩn nấp, giấu kín, tựa; 2. 
xót thương. 

ấp (#Ÿ): vái chào 

ấp (Ẻ,): ấp, một khu đất. 

ấu (2): 1. âu yếm (vị trí động từ); 2. 
trẻ nhỏ, con em (vị trí danh từ). 

âu (Œ“): cất tiếng hát. 

âu ca (33): hát ngợi khen. 

bả (3): cầm. 

bá (đi): gieo ra, gieo rắc. 

bá (đŠ): khua, vung ra 

bá (phách) (ðï): đứng đầu các nước 
chư hầu; đứng đầu, lãnh đạo 

bá chủng (Š#Š): gieo giống. 

bạ (ŸŸ): sổ sách. 

bác (TŸ): 1. chơi bài, đánh bạc; 2. 
rộng, thông suốt; 3. bắt lấy, đánh. 

bác chấp (3Ÿ'#/: bắt giữ. 

bác hậu (†Ÿ #ƒ): rộng, dày. 

bạc (ŠŸ): mỏng, nhạt, giảm bớt, đạm 
bạc. 

bạc liêm (3$ 24): nhẹ thu góp. 

bạc phu ( Ÿ ®&): kể lạt lẽo, nhỏ nhen. 

bách (48): cây trắc bách, (một loại 
thông dùng làm thuốc) 

bách (3É): cần kíp, thúc giục, nài ép. 

bách công (ñ -T): những nhà công 
nghệ. 

bách tính (1ð 3È): dân chúng, trăm 
họ. 

bạch (ñ ): lụa 

bạch chỉ (ÉJ `): cho là trắng, gọi là 
trắng. 

bài (®È): bới. 
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bãi (3Š): thôi, ngừng 

bái (ÉP: chào, vái lạy, lạy tạ 

bái (phái) (ÈP): 1. ầm ầm, sầm sập, 
nhanh chóng; 2. bãi cỏ, hồ trồng 
hoa cỏ. 

bái nhiên (% #Ã): chảy rầm rầm. 

bại (Ñ£): thiu thối 

ban (7F): 1. ban phát; 2. thứ hạng. 

ban (8): đeo đuổi. 

ban bạch (2Ã Ó]): tóc hoa râm (nửa 
đen nửa trắng) 

bàn (đŸ): cái bổn tắm. 

bàn (#Ÿ): thư thái. 

bàn lạc (8 #Š): vui vẻ miệt mài. 

bàn nhục (ŸŠ ): thịt tế. 

bản (78): tấm ván, bản đồ kê số dân 
và đất đai 

bán (-#): một nửa 

bạn (#): làm phản, lìa bỏ; điều trái 

bang (#Ñ): nước lớn. 

báng (?Ÿ): chê bai, báng bổ 

bào (Jð,): cái bếp. 

bào qua (#,JÊˆ): quả bầu 

bào trù (Jð,/ŸŸ): nhà bếp. 

bảo đđ): quí báu, vật báu 

bảo (ŸÊ): 1. tìm biết cho đến gốc 
(truy cứu) 2. bảo lãnh, bảo chứng, 
bảo vệ. giữ gìn. 

bảo tạng 3Ÿ 8t): kho chứa báu vật. 

bão (#9): ăn no, thỏa thích 

báo (##): đáp trả lại. 

bạo (IŠ): làm hại, tàn bạo; thô bạo, 


tàn nhẫn 
bạo hổ (SŠ`/£): bắt hổ bằng tay 
không 


bạt (3#): nhổ; vượt cao hơn. 
băng (ðÏ): lở (núi), chết (vua). 


băng quyết (Ä J#*'): gục xuống đất. 

bằng (2Š): chạy mau (như ngựa) 

bằng hà (2Š ?Ï): qua sông không cần 
thuyền. 

bân bân (2#): hoàn hảo, đầy đủ, 
trọn vẹn 

bất cập (` ZL): chẳng kịp, chẳng đủ 

bất cập môn (S4 f]) = bất tại 
môn hạ (®#ÏÌÏ F): không ở 
dưới cửa (không đi học nữa) 

bất cung (®SÄ%): không cung kính, 
dễ dãi, xuề xoà. 

bất dung (`): có dáng vẻ tự nhiên 

bất đắc dĩ (?‡›): chẳng đặng 
đừng. 

bất đắc kỳ tử (“#Ÿ#jŸ7L): chết 
không an lành 

bất đồ (ZE lễ]): không ngờ 

bất hạnh (“^ 5F): chẳng may. 

bất khả thắng dụng ( "J #$ "): 
không thể dùng hơn được (dùng 
được mãi mãi). 

bất năng (8È): không có năng lực, 
kém cỏi 

bất nhấn (ZÊ #'°): không nỡ. 

bất nhẫn nhân (Ê + Ả`): con người 
không nỡ (người hay thương xót). 

bất nhật (` H): chẳng bao lâu, 
chẳng hết ngày. 

bất nhược (Ê 3): không gì bằng. 

bất tiết (“ Jï): chẳng thèm. 

bất tiếu (T Í): con không giống 
cha, kẻ hư hốt. 

bất tốn (ZÊ ẩÃ): khinh nhờn 

bất tường (ZÊ#Ÿ): chẳng lành. 

bất thí (ZÊ“Ÿ): chẳng những. 

bất thụ (“^): chẳng chịu nhục 
(nghĩa ở đây). 
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bất trị (*?Ê): rối loạn (không được 
cai trị tốt). 

bất ý (Ê Š): không ngờ. 

bất yếm (T“#): không chán, ưa 
thích 

bật (3): giúp đỡ (thường viết là 9). 

bế (#Š): được vua yêu dấu, sủng ái 

bệnh C3): giận, lo, khổ, xấu hổ; chỗ 
yếu kém; khốn khổ, làm hại, nhục 
nhã, gây khốn khó 

bệnh thiệp (5 3Ÿ): nỗi khổ lội sông. 

bì (JŸ): da thú, cái đích dùng để tập 
bắn (một miếng da thú) 

bì quan (# 3Ö): mũ da. 

bỉ (4Ÿ): bên ấy, họ. 

bỉ (ZŸ): bên ấy, bên kia, chỗ kia, 
người kia. 

bỉ (ỗỆ): 1. hẹp hồi, hèn mọn; 2. người 
kém cõi, kẻ dốt nát 

bỉ ô (4Ÿ ZÃ): mày (ngươi) dám. 

bỉ phu (ñỆ Ä): kẻ hẹp hòi, thô bỉ. 

bí (š): đội 

bí (5Ÿ): lệch lạc. 

bí (5Ÿ): nghiêng lệch, bất chính. 

bí phát q* S): gióc tóc 

bị (fñï): đầy đủ, hoàn toàn 

bị (3): bao trùm, đội; nhận chịu 

bị chẩn y @*W12): áo có trang sức 
đẹp đã. 

bị phát q* 5): vén tóc. 

bích (tịch) (É#): đánh sợi. 

biếm (ý): giảm bớt, giáng chức. 

biên (ŠÝ): đồ bày biện cúng tế 

biền (tiện) bế (fŠ #Š): kẻ được yêu 
dấu. 

biển biền (tiện tiện) (Êf#): mau 
mắn, rõ ràng 

biền nịnh (fŠ {£): hay nịnh hót 
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biển tịch (/Š ##): hay giả bộ 

biển (Z1): hẹp. 

biến (5Š): thay đổi. 

biến (ÈŠ): khắp cả. 

biến trí (ŠŠ #Ï): bỏ đi, biến đổi. 

biện (ởj#): phân tích, biện biệt, làm 
cho rõ 

biết (miết) (ẤÊ): con ba ba. 

biệt (ñÌ): chia ra, nêu ra cái khác, 
phân biệt 

biều (ŠÊ): cái bầu 

biều ẩm (5Ñ#*): bầu nước. 

biểu (`): bên ngoài 

biểu lý CỄ_3#): ngoài trong. 

biếu (Z#): chết đói. 

binh cách (1⁄**): binh khí, chiến 
cụ. 

binh xa (% +P); xe trận 

bình đán (C#-#): sáng ngày thường. 

bình sinh (S# 2#): trong đời mình 

bỉnh (`): 1. 30 đấu; 2. cầm, giữ. 

bỉnh (3Ý): ruông đuổi. 

bính (bình) (#Ÿ): nén, nín, lui; đuổi, 
trừ bỏ 

bô (ổÄ): ăn. 

bô xuyết (8Ä): tham lam ăn uống. 

bồ bặc (ñï] ỗ)): bò lết, bò lổm ngổm. 

bồ lư (1ô) (ðã JŸ): cây lác, cây lau. 

bổ (đÄ): bù vào, ích lợi. 

bố (Ð): 1. phơi bày; 2. vải bố 

bố lũ Cñ? #‡): vải và tơ. 

bộc (TÈ): đầy tó, kẻ cầm cương. 

bộc (IŠ): cầm cương, làm người hầu 

bộc (3Š): bộc lộ, phơi bày. 

bộc bộc (1t†b): lóc cóc, xong xóc. 

bôi (##): cái ly, cái chén. 

bôi quyền (463‡Š): chén bát. 

bồi (3Ÿ): vun đắp. 
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bồi (FŠ#): chức phụ 

bồi khắc (‡Š #,): bóp nặn của dân. 

bồi thần (f# EZ): bây tôi cấp dưới 
(bầy tôi của kẻ bầy tôi), gia thần 

bối (Tỉ): cái lưng. 

bội (#): đeo (đồ trang sức) 

bội (Íở): 1. gấp hai; gấp lên, tăng 
thêm; 2. phản bội, trái lại. 

bội (È‡): nghịch, ngang trái!. 

bôn (®®): thua chạy 

bột (#): chợt biến 

bột C#): vụt lên, nước vọt lên. 

bột nhiên (3# đÄŸ): thình lình. 

bức (‡Š): bức bách, lấn áp; chèn ép. 

bưu (ÊÝŸ): chạy bộ truyền tin. 

ca G): hát 

cá (ÍEl): cái, một vật đơn lẻ (cũng viết 
là: T*) 

cá thần (f1 #): một bầy tôi nào đó. 

các ('-): đều 

cách (đ&): 1. khuôn phép, chính 
đáng; làm cho chính; 2. đến, xét, 
tìm đến cùng. 

cách (*): áo giáp bằng da; da thú. 

cải (ÉC): sửa đổi 

cái (Š): 1. (trợ từ) bởi vì, đáng là, 
vốn là, bèn; hễ là, vốn là... 2. trùm 
lấp, hại. 

cam CH): ngọt, ngon, thích. 

cảm (CC): bạo dạn, dám, mạnh dạn 

can (#6): khô. 

can (FT): 1. cầu, tìm kiếm; 2. cái mộc 
(che đố) 

can qua (TT): chiến tranh, đồ 
binh khí. 

can trạch (TšÝ): cầu bổng lộc. 

can (ÏT): gan (nội tạng). 

canh (#): sửa lại. 


canh (#Ÿ): cày ruộng 

canh giá (#Ÿ†##): cày cấy. 

cảnh (3#): bờ cõi. 

cảnh (Š*): cảnh cáo, răn bảo, đánh 
thức. 

cánh ('##): lại thêm. 

cao (Ä): đê con 

cao (Ñ): thấm nhuần. 

cao lương (Ÿ šŠ): đồ ăn ngon. 

Cao Tông ( 2): vua Vũ Đinh của 
nhà Thương 

cảo (hạo) (l3): trắng trẻo. 

cảo (hiểu) (%): tỏ rõ 

cảo (I8): khô. 

cảo nhưỡng (JŠ}*Š): đất khô. 

cáo (2#): bảo, trình báo; chỉ bảo, 
thông báo. 

cát (#Ì): cắt, chia. 

cát kê (#| ##); cắt gà 

cát phanh (| 3š): việc nấu nướng. 

căng (32): kính trọng . 

căng (32): nghiêm ngặt; giữ mình 

căng (32): thương xót. 

căng căng (#8): nơm nớp, dè giữ 

căng thức ($3): khuôân phép, 
mẫu mực. 

cầm (5`): đàn cầm (đàn cổ có 7 dây). 

cẩm (#5): gấm 

cấm (3Ÿ): cấm chế, cấm đoán, ngăn 
cản, cản trở; điều kiêng ky, cấm. 

cần (3): siêng năng 

cần động (3)#)): lao động siêng 
năng. 

cẩn (##): cẩn thận, kỹ lưỡng 

cận (2F): gần gũi, đơn sơ, thiển cận. 

cấp (Ÿ:): cần kíp, gấp gáp, khẩn 
thiết. 

cấp (#4): đủ dùng. 
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cấp (#S): vấp váp. 

cập (): theo kịp, đến, đạt đến 

câu (1#): đều 

câu (#J): nắm bắt, cầm giữ. 

câu (3Ÿ): ngòi nước, rãnh nước. 

câu (j): cái móc, cái khâu, cái 
khoen. 

câu khoái (3Ÿ ïŸ): ngòi rãnh. 

cầu (2R): tham lam; cầu xin 

cẩu ()): 1. cẩu thả, tạm bợ: không 
thận trọng, không tử tế, đúng 
đắn; 2. ví bằng, nếu như 

cẩu hợp (32): tạm được 

cấu (2€): cái đích cung. 

cấu (ŸŠ): gây nên, cấu tạo. 

cấu binh (|ŠE): giao chiến. 

cấu luật (4X '#): phép giương cung. 

chá (`): chả, thịt nướng. 

chẩm (##): cái gối 

chẩn (#): vặn. 

chẩn (`): áo đơn 

chấn (4É): phấn chấn, nhấc lên; thu 
nhận. 

chấp (##): cầm, giữ, bảo thủ, cố chấp. 

chất (ñŸ): 1. bản thể chân thực (bao 
gồm các đức hạnh), tư chất, phẩm 
chất; 2. gạn hỏi, chất chính. 

châu lý (| #): làng xóm của mình, 
quê hương 

chế (f#Ì): 1. chế định, cai quản, chia 
chác; 2. làm. 

chế đỉnh (| #Ê): cầm gậy. 

chỉ (`): đến, đi 

chi dư (*-##): đấy ư 

chỉ (kỳ) (#Á): kính 

chỉ (}Š): vậy, thay (trợ từ) 

chỉ (JŠ): đá mài. 
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chỉ (3Š): 1. chỉ thị, trỏ bảo; 2. ngón 
tay; 3. ý chính. 

chỉ ( Ñ): ngon 

chỉ (1E): dừng lại, ở vào chỗ; thôi dứt 

chỉ thú (‡š *#): tôn chỉ và ý nghĩa. 

chỉ tửu ( l ïÄ): rượu ngon. 

chí (2Š): 1. đặt chuẩn đích; để tâm 
vào; 2. ý nguyện, chủ trương của 
tâm hồn 

chí ( Ê): 1. đến, theo kịp mức; 2. rất, 
cùng cực, cao siêu, to lớn; 3. để 
tâm vào, nhằm mục đích 

chí (3Ä): ghi nhớ 

chí (5Ÿ): đô lễ ra mắt; vật làm tin. 

chí (thức) (šÄ): ghi nhớ; hiểu biết 
thấu đáo 

chí đạo (# 1Š): đạo cao cả. 

chí đức (#?Š): đức hạnh đạt hết 
mức, tuyệt vời. 

chí sĩ (2Š +): người có chí 

chí thiện (#-©): rất tốt lành, tốt 
lành cùng cực. 

chích (ỞŠ): tên trộm nổi danh thời 
xưa. 

chiêm (+Š): xem, đoán 

chiêm (jỄ): ngửa mặt xem, nhìn 
xem. 

chiên (2'): cờ bằng lụa. 

chiên (Š): chim cắt. 

chiên chúc (Ê† #5): cháo lỏng. 

chiến (ŠÄ): 1. chỉnh chiến, giao 
tranh; 2. run rẩy, run sợ 

chiến chiến (ŠX Ÿ3): run rẩy, sợ hãi 

chiến lật (ŠX ®): run rẩy sợ hãi 

chiết (3ƒ): bẻ gẫy, phán đoán, giải 
quyết 

chiêu (3#): 1. trói buộc; 2. vời gọi. 

chiêu (fể): 1. bên trái (hàng chiêu: 
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thờ một đời); 2. sáng sủa, làm 
sáng tỏ, bộc bạch 

chiểu (ở): hồ bán nguyệt. 

chiếu (HŠ): soi sáng. 

chỉnh (4#): 1. đánh thuế: 2. đi đánh, 
kẻ trên đem binh đánh kẻ dưới. 

chính (#L): việc cal trị 

chính (1E): 1. mong hẹn (mau xong); 
2. ngay thẳng, chính đáng 

chính hộc (1E#Š): cái đích, tâm bia. 

chu (châu) (Jð]): chung khắp 

chu (châu) (2Ÿ): cái thuyền. 

chu (]): 1. chu cấp, trợ cấp: 2. chu 
toàn, trọn vẹn, đầy đủ; 3. nhà Chu: 
1122- 274 trước Công Nguyên 

chu (2K): màu đỏ 

chu cấp (] #:): giúp cho 

chu toàn (Ï] 2£): vòng quanh trở lại, 
trọn vẹn trước sau. 

chủ ung thư (#3 #2): chủ nhà là 
người chữa bệnh ung nhọt. 

chú (3#): rót (nước) vào. 

chuẩn (šÈ): thước thăng bằng. 

chúc (/Š): dặn đò, phó thác. 

chúc (#Ö): khấn, chúc mừng 

chung (#©): 1. cuối cùng, kết thúc; 2. 
kết thúc việc để tang ba năm như 
mọi người. 

chung (#ð): 1. cái chuông; 2. đồ đong 
thóc (sáu hộc bốn đấu). 

chủng (4Ÿ): giống lúa, giống loài. 

chủng (ŸŸ): gót chân, đặt chân đến. 

chúng (5#): đám đông, nhiều người. 

chúy (ð): lo sợ. 

chuyên cŸ): chú ý vào 

chuyển (##): quay. 

chuyết (xuyết) (#Ä): thôi, nghỉ 

chuyết (#%): cột trụ 


chuyết công (32T): thợ vụng về. 

chư (3#): chăng, ở. 

chư ... hồ (ð3#... -ƒ): phải chăng, 
chẳng phải... sao... 

chư phụ (3#2*): chú bác, các bậc 
trưởng thượng. 

chử (xử) (Ïf): cái chày. 

chức (#Ä): dệt. 

chức đ§Ầ): chức việc, chức phận. 

chức lũ (#X #2): bện dép. 

chưng (ŸÊ): lũ, bọn, đám. 

chưng đồn (2` #ˆ): con heo nấu chín. 

chứng (3#): cứu vớt. 

chứng (2`): làm chứng, tố cáo 

chước (đích) (#9): lộ ra ngoài. 

chước (%4): buộc tên. 

chước (Ñ)): mời rượu. 

chương Cỡ): rực rø, phô trương. 

chương (5): văn vẻ, dáng vẻ đẹp đế: 
rõ rệt, tó rõ - 

chương phủ (S T]): một thứ mũ đội 
trong nghi lễ ở triều đình. 

chưởng (Ế): 1. bàn tay; 2. giữ chức 
vụ, nắm quyền, phụ trách. 

cô (3È): hãy (trợ từ). 

cô (ỔÊ): con côi (mất cha), mồ côi; lẻ 
loi một mình 

cô (`): tội. 

cô (ñÑ): cái bình hay cái ly đựng rượu 
có khía để tế cúng. 

cô thần (jÊ E'): bề tôi ở phương xa. 

cô tửu (3# ?J): rượu mua 

cổ CR§): mù, mù quáng 

cổ (5): cái lưới. 

cổ (Ÿ): bán hàng tại nhà. 

cổ (3Ÿ): cái trống, đánh trống: gẩy, 
khảy (đàn) 

cố (eô) (35): bán 
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cố (EÏ): 1. bền chắc, có thực chất; 2. 
bỉ lậu, quê mùa; 3. cố chấp, không 
chịu quyền biến; 4. cố nhiên. 

cố (#£): 1. duyên cớ, bằng cớ, chứng 
cổ; 2. bản năng vốn có; 3. cố nhiên, 
hẳn thế; 4. cũ (người quen cũ, việc 
cũ, nguồn gốc cũ). 

cố (#ñ): ngắm nhìn, đoái nhìn, trông 
lại; đoái hoài. 

cố chấp (3#): nắm chắc: cố giữ 
điều hiện có. 

cố cựu (#t #Š): bạn bè cũ 

cốc (3#): cái cùm, ngăn bít, trói buộc. 

cốc (#Ä#): lúa, bổng lộc; ăn bổng lộc 

cốc (#): giống lúa; loài thực vật 
dùng để ăn. 

cốc sóc (2# JJÏ|): buổi lễ của vua tế cáo 
(cốc,cúng tổ tiên tại miếu đường 
vào ngày mồng 1 (sóc) mỗi tháng. 

cối kế (#`#Ÿ}): tính sổ. 

côn (Z6): anh 

côn đệ (huynh đệ) (#É Ä?): anh em 

công (2): chung, công bằng 

công (2 ): việc, công hiệu, công lao. 

công (TT): người thợ, thợ thuyền; 
quan; người đánh xe. 

công (Z£): làm, công kích, đánh phá, 
trách móc 

công phu (TXÄ): sức dùng để làm 
vIỆc. 

công sư (.LÉ]): công trình sư, quan 
phụ trách việc xây dựng. 

cống (ñ): 1. dâng nộp; một thứ thuế. 

cộng (3): cùng, chung 

cơ (ki) (#Š): 1. gần như, gần tới; sẽ 
tới; 2. nhỏ. 

cơ (ki) cRỀ), cũng viết 3Ï]: một năm 

cơ (ky) (l): một năm 
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cơ (ky) đề): sự máy động, nguyên do 
của sự phát động. 

cơ (ky) (ŠŠ): xét hỏi. 

cơ (#Š): điểm báo. 

cơ (ZŠ): ngăn trở, dằn lòng. 

cơ (#Š): mất mùa, đói kém. 

cơ biến (4X #Ở): khả năng biến trá. 

cơ cẩn (cơ cận) (X⁄ÊŸ): mất mùa, 
đói kém 

cơ cập (#Š Z⁄L): hầu kịp. 

cơ hồ (& ^Ƒ): gần như 

cơ hy (#* '?): hầu ít. 

cơ ngạ (ÊX⁄#Ñ): đói lả. 

cơ nguyệt (3Ÿ Ƒ| ): trọn một tháng. 

cụ (4È): đủ, đều, đủ số 

cụ (hỂ): sợ hãi, sợ sệt 

cụ thần (4L): bây tôi đủ số (kém 
tài đức) 

củ (#E): cái khuôn vuông (dụng cụ đo 
góc vuông); khuôn phép, mẫu mực 

củ củ (đŠ ñã): lủi thủi. 

cúc (#8): khom lưng 

cúc cung (Š#JJ7): cúi mình 

cung (cộng) (3): đủ. 

cung (củng) (##): 1. chắp tay; 2. bày, 
đặt, cung cấp. 

cung (®): cung vua 

cung (3+): biểu lộ lòng thành khẩn; 
cung kính 

cung (45): thân mình 

củng (cộng, cung) (2È): chắp tay; 
chầu về, xoay chung quanh 

củng (2#): ôm bằng hai tay. 

cuồng (3#): ngông cuồng, bạo ngược, 
rồ dại, ngông nghênh, bất chấp dư 
luận 

cuồng giản (#ñl]): có chí lớn và 
giản dị. 


TRA CỨU TỪ VỰNG THEO VẤN ABC 





cư (/#f): 1. ăn ở, sinh hoạt; nơi ở, địa 
vị hoàn cảnh, đang phụ trách 

cử (ŠŠ): 1. cất lên, bay cao; cử hành; 
2. cất nhắc, đề cao, tiến cử, tiến 
dẫn; 3. lấy được, đều. 

cứ (#): cậy nhờ 

cự (E): lớn. 

cự (3E): chống cự, cự tuyệt 

cự (E): chống lại. 

cự phách ( E ÄŸ): người lỗi lạc. 

cự thất (E 3): nhà lớn (chỉ các gia 
tộc lớn). 

cức (##): cần kíp, gấp gáp. 

cức (#2): giết, xử tử. 

cực (#Š): cùng cực, khổ cực; hết mức, 
đến tận. 

cực cao minh (#¡3JÖÏÏ): lên đến 
mức cao cả sáng láng. 

cương (ÑÏÌ): cứng, bền, cương quyết 

cương (ổŠ#): bờ cõi. 

cương lĩnh (3j4#): điều cốt yếu, 
điều căn bản. 

cưỡng (cường) (78): 1. sức mạnh, 
mạnh mẽ; cố gắng; 2. ép buộc, 
miễn cưỡng. 

cưỡng (#Š'): cái địu (con ở sau lưng) 

cừu (7L): thù địch. 

cừu (2Š): áo lông cừu 

cửu (2`): lâu đài 

cửu (7L): nhiều lần 

cửu di (7L): các giống mọi rợ phía 
đông. Ngày xưa người Trung Hoa 
gọi các dân bên ngoài Trung Hoa 
là những dân tộc mọi rợ thiếu văn 
hoá. Họ gọi giống người ở phía 
đông là di (đông đi), giống người 
ở phía tây là nhung (tây nhung), 
giống người ở phía bắc là địch (bắc 


địch), giống người ở phía nam là 
man (nam man). 

cửu xử (2 JŠ): ở lâu 

cữu (#2): lỗi 

cữu (8 ): cậu (anh em với mẹ). 

cứu (##): chuồng ngựa. 

cứu (ÈE): cứu giúp. 

cứu (Š£): cứu giúp; ngăn cản, ngăn 
chặn. 

cứu (cửu) (⁄): bệnh hoạn, nỗi đau 
lòng; 2. tì vết, sai lầm đáng tiếc. 

cựu cCÍ): cũ, lâu đời. 

dã (3): đúc đồ kim khí. 

dã (Ÿƒ): cánh đồng, ruộng đất; quê 
mùa 

dã nhân (®ý Ả`): người quê mùa. 

dạ (): đêm. 

danh (5): gọi tên, ca ngợi, xưng 
tụng. 

danh thật (#7): danh dự sự 
nghiệp. 

dâm (%Z): quá mức, dâm tà, dục tình 
quá mức; động lòng, mê hoặc 

dân (E,): con người (theo nghĩa chính 
tr}, mọi người, người dân. 

dẫn (3#): con giun đất. 

dật (4X): ẩn dật. 

dật (f): hàng, lớp 

dật (35): đầy tràn. 

dật (3Ã): nhàn rỗi. 

dật (#Š): một dật vàng (20 lạng). 

dật dân (2Š FK,): người ẩn dật (làm 
dân thường) 

dật du (Íš 3Ÿ): chơi bời phóng túng 

dật đạo (⁄3Š): đường lối an dân. 

di (Š): 1. bị thương: 2. công bằng; 3. 
dáng ngồi xoạc cẳng ra; 4. mọi rợ, 
rợ ở phương đông 
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di (đã): càng, khắp, trọn, đầy 

di CẾP): tính thường. 

di (#?): dời đổi 

di (3Š): bỏ sót, để lại. 

di dật (4Š): bị bỏ sót (không ai 
biết đến) phải ẩn dật. 

di di (lê ]ô): vui vẻ. 

di di (22): dương dương tự đắc. 

di địch (Š 3k): rợ ở phương đông, 
phương bắc 

dĩ (}): lấy, dùng: làm, để mà, nhân 
ví; như thế... 

dĩ (É/): bãi, bỏ, thôi; đã qua; cách 
chức; dẹp bỏ, ngừng 

dĩ thậm (3E): thái quá. 

dị (2): quái lạ, coi thường, gàn dở; 
sửa trị, làm. 

dị (Š©): khác biệt, khác lạ 

dị (3Ï): đưa làm quà, biếu. 

dị đoan (ŠÈ3): đầu mối khác (học 
thuyết khác với học thuyết chính 
thống) 

dị ư (SÝ2*): nói khác đi. 

dị tính (3#): họ khác. 

dịch (xạ) CÏÏ): khinh nhờn, chán, 
thờ d. 

dịch (ZŸ): chơi cờ, đánh cờ. 

dịch (ƒ€): chịu sai khiến, hầu hạ, 
phục tùng. 

dịch (Š“): suy xét kỹ lưỡng; tiếp nối 
không đứt đoạn 

diêm (lỗ): muối. 

diên (7Š): con diều hâu. 

dinh (Š`): sắp đặt. 

do (ÄđŠ): còn; cũng như; giống như; 
bởi vì 

do (9): bởi, từ; cũng như; noi theo 
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do... chí (Œ... #): từ .. đến. 

do do (#ÿ #): vui vẻ, khoan khoái. 

doãn (duẩn) (7L): thành thực. 

doanh (22): đầy đủ; nhỏn nhơ vui vẻ 

doanh quật (& Z8): đào hang. 

du (do) (3): còn. 

du (thâu) (â): bạc bẽo, trộm cắp 

du (ÏŠ): vụt, thoáng. 

du (3#): ùn ùn. 

du (3ƒ): chơi, tiêu khiển; giao du; du 
thuyết. 

du (Ÿ#): cái lỗ nhỏ bên cửa 

du (3#): bợ đỡ. 

du đi): trèo qua, vượt qua 

du (1Ñ): trèo, leo, vượt qua. 

du du (l# lì): hòa nhã vui vẻ 

du viễn (/Š3#): xa xôi, phổ cập ra 
xa. 

dũ (dụ) (38): rộng lượng. 

dũ (JŠ): 16 đấu 

dũ (Ầ): 1. hơn, càng, thêm; 2. khỏi 
(bệnh). 

dũ (Mã): của sổ. 

dụ fì): dạy bảo; hiểu rõ, rõ ràng: ví 
dụ. 

duật (2#): bèn (chuyển ngữ tự). 

dục (ÊŠ): ham muốn 

dục (Š): tắm rửa 

dục CñÑ): nuôi nấng. 

dục (5Ÿ): bán. 

duệ (mệ) (®): tay áo 

duệ ( Š,): kéo, dắt. 

duệ (#È): hiểu tới chỗ sau xa. 

duệ duệ (3# 3#): trễ tràng, chậm trễ. 

dung (dong) (®): 1. bao dung, bao 
che, chịu đựng; 2. làm khách, làm 
bộ 
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dung ): 1. công sức, công lao; 2. 
thông thường. 

dung duyệt (#1): nịnh hót, tâng 
bốc. 

dung sắc (2È Ế,): dáng mạo ôn hoà 

dũng (fñ): tượng gỗ hình người (để 
chôn theo người chết). 

dũng (5): mạnh dạn (năng lực tỉnh 
thần); mạnh mẽ. 

duy (Ê): riêng, chỉ 

duy (ÌÈ): chỉ có (như chữ "Š); 2. mưu 
nghĩ. 

duy thường (È 'È): xiêm áo dự lễ 

dụy (°Ẽ): dạ, vâng 

duyên (##):leo , trèo. 

duyệt (JŠ): ưa thích, yêu mến. 

duyệt (5%): vui thích, vui vẻ, vui 
lòng. 

dư (Ï): ta, tôi (tiếng tự xưng) 

dư (##): vậy ru, thế ư, thay (tán thán 
từ). 

dư (##): cái xe, thợ đóng xe. 

dư (8®): ngoài ra 

dư (®): ta. 

dư (?$): thừa ra, phần còn lại 

dư dư (## c' #): dáng vẻ trang trọng 

dư dụ (#3): thừa thãi, nhàn nhã. 

dư lương (cốt 3£ %-): cây cầu lớn (dành 
cho xe đì). 

dư phu (®X): con trai chưa vợ. 

dư tân (#‡ Šƒ): xe chở củi. 

dữ (dự) (##): 1. tham dự vào; 2. ban 
cho, cấp cho, giúp, làm cho (nghĩa 
như chữ vi (Šÿ); cùng với (hòa), 
nghe theo điều phải, đồng ý, tán 
ltS/E-] xẻ vài ứng 

dữ kỳ (4#}È): ví thủ, ví bằng 

dữ kỳ... ninh (#‡}F... ®Ề): ví thử... 
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thà rằng. 
dự (Ÿ): tham dự, dính dấp, liên 
quan đến 


dự CỄ*): danh dự, khen ngợi. 

dự (#Ễ): an vui. 

dự (##): liệu sớm; yên vui, tham dự. 

dự tồn (##?): ở trong. 

dực (đặc) (,): bắn 

dực (ŠÊ): cánh chim; nâng đỡ. 

dược (Ï#): bơi lội; nhảy qua, nhảy 
vọt lên. 

dương (32): bốc lên, phô ra; dơ lên, 
phát động. 

dương dật (šÝ3Ä): lan tràn. 

dương dương c* 3É: mênh mang, 
mênh mông (như biển), tốt đẹp 
tràn đầy; vẫy vùng. 

dương tảo (c# Ÿ}: táo đen (táo Tàu). 

dưỡng CÑ: dạy dỗ (giáo dưỡng), 
nuôi nấng, đối đãi 

đa văn (2Ì): nghe nhiều, biết 
nhiều 

đà (Ấ): cá sấu. 

đà (tha) (#6): kéo 

đạc (độ) (/Ÿ): đo lường. 

đài (:Š): nhà cao (đền vua); nhà cao 
ngắm được bốn bên. 

đãi (f3): đối đãi, tiếp đãi; đợi 

đãi (Ê.): lười biếng. 

đãi (Z2): 1. e rằng, e ngại, sợ, gần 
như, hầu như; 2. nguy hại, mỏi 
mệt. 

đãi (4€): kịp đến. 

đãi (3Ÿ): đuổi kịp; theo kịp, theo đuổi 

đái (ñấ"): cái đai áo, thắt lưng. 

đại (4Ä): thay cho, thay thế. 

đại ( X): lớn, quan trọng; cho là lớn. 

đại cố (X 3£): việc lớn (đại tang). 
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đại lược ( Xi): sách lược đại cương. 

đại luân ( !Â): mối lớn, nghĩa lồn. 

đại đạo (X3): đường lối lớn, 
phương pháp lón. 

đại nhân (K): người cao sang, 
người có quyền chức, được kính 
trọng. 

đại thể (X ÏŠ): phần lớn lao trong 
con người (phần tâm). 

đại thụ (K Š): đảm đương việc lớn 

đại tiết ( ổñ): nguy biến (rắc rối 
lớn) 

đại tượng (XI): người thợ mộc 
giỏi. 

đại trượng phu (k#4X'): người 
đàn ông tài giỏi, lỗi lạc; người 
xứng đáng bậc nam nh1. 

đàm (3Š): bàn bạc. 

đàm tiếu ($š S): vừa nói vừa cười. 

đạm @X): nhạt nhão. 

đan (`): cái giỏ tre 

đan tự (#$ ©): g1ỏ cơm. 

đản (#9): cởi trần. 

đản tích (4#): xắn tay áo. 

đán (): buổi sáng sớm. 

đạn (È): kiêng sợ, chán nản, ngại 
ngùng 

đảng (2Ÿ): 1. bè phái, a dua; 2. đẳng 
phái, nhóm người cùng lý tưởng; 
3. thôn, xóm (ngày xưa, có khoảng 
500 nhà) 

đãng (l7): kéo thuyền, điều khiển 
thuyền 

đãng Gỗ): phóng túng, vô kỷ luật 

đãng chu (ð##†): rung động 

đãng đãng (32 3ÿ): bát ngát, phóng 
khoáng 

đáng (ð): đích đáng, phải thể. 
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đào (ĐÈ): cây đào. 

đào (ÈÈ): bỏ, bỏ trốn, nháy, chớp 
(mắt). 

đào (9): đồ gốm, làm đồ gốm. 

đào (ŠÝ): cái trống con, trống cơm 
(hai bên có hai tai, lắc thì kêu) 

đào nặc (ÈÈ EẺ): chạy trốn. 

Đào Ngột (j##U): giống ác thú, kẻ 
hư ác, cổ sử của nước Sở. 

đảo (#Ÿ): cầu cúng, cầu khấn 

đảo huyền (/#| #Š): treo ngược. 

đạo (đáo) GŠ): nói cho rõ. 

đạo (šP): dẫn đưa. 

đạo (šŠ): cướp, kẻ trộm, trộm cắp. 

đạo (fố): lúa dé, lúa nếp. 

đạo (đố): lúa dé, lúa thơm 

đạo (TỐ): giãm, đạp lên, xéo lên. 

đạo (3Ÿ): 1. nói rõ ra, chỉ dẫn, khuyên 
can, hướng dẫn, cai trị (động từ); 
2. đạo lý, con đường, đường lối 
(danh từ). 

đạo trung dung (4š 'Ƒ 7Ñ): hướng 
đến mức trung dung, không thiên 
lệch. 

đạo vấn học (3š l5] '“): hướng đến 
việc học hỏi thấu đáo. 

đáp (2`): báo đáp, đáp lại, trả lời lại. 

đạp đạp (Š#Ã): chậm chạp, lười 
muộn. 

đạt (3Ÿ): 1. hiển đạt, thành tựu, có 
địa vị; 2. đến nơi, thấu đáo, thông 
suốt, thông hiểu sự lý; 3. đều, suốt 
cả. 

đạt đạo (‡Š iŠ): đường lối thành tựu. 

đạt đức (3# ?Š): năng lực thành tựu. 

đắc đ): 1. được, đạt được; 2. tham 
lam 

đăng (Ấ#): mọc lên, chín (ngũ cốc). 
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đẳng (TP): cùng hàng, cùng nhau; 
cấp bậc, thứ bậc. 

đầu (=Ƒ): cái đấu (đong lường) 

đẩu sao chỉ nhân (+ fi*.À`): 
hạng người khí cục hèn mọn 

đấu (lñ): tranh đấu, đánh nhau. 

đấu ngận (ƑÏ]Ä): đánh lộn tàn 
nhẫn. 

đậu (`): cái bát bằng gỗ, bát đựng 
đồ cúng 

đậu canh (8 `): bát canh. 

đề (ñữ): móng chân. 

đề (##): nâng lên, bế bồng. 

đề bái (Š Ế?): một thứ cỏ (có hạt, 
giống lúa, nhưng đắng). 

để (JÁ): đạt đến. 

để (7É): cây cung chạm trỗ. 

để (Š): thuận hòa (với anh em) 

đế (3#): lễ tế lớn tế tổ tiên ở Tông 
miếu, diễn ra 5 năm một lần, do 
nhà vua làm chủ tế. 

địa lợi (4È,#Ì): sự thuận lợi của đất. 

địch (%C): chống cự, đối địch. 

địch (3X): rợ ở phương bắc 

địch (#Š): mua thóc. 

điên (Ä5): ngả nghiêng 

điên bái (đÃ 3P): hoạn nạn, nghiêng 
ngửa 

điên phúc (đã 2Š): làm nghiêng đổ. 

điển (4l): ầm ầm, râm ran (tiếng 
trống). 

điền (W): đi săn. 

điền liệp (3Š): săn bắn. 

điển (Ø2): chấm dứt. 

điển hình (##2lÌ): phép tắc. 

điển tịch (##-##'): sổ sách. 

điến (ÉC): đi sau 

điệt (2Ê): đống đất nhỏ. 


điệt (22): thay đổi, lần lượt. 

điêu (Äƒ): tàn rụng 

điêu (ñÈ): chạm khắc 

điêu trác (lÈ#£): chạm trổ, mài 
giũa. 

điều lý (fẤ##): ngành thớ (cây). 
Nghĩa bóng: tạo nên trật tự. 

điếu (điệu) (ñŸ): cái cào cỏ 

điếu (Tñ): thăm viếng an ủi, điếu 
tang. 

điếu (5): viếng người quá cố, như 
chữ !R l 

điếu (2)): câu cá 

đỉnh ninh (]' ®ề); răn bảo kỹ càng. 

đình (#Š): sân 

đỉnh (#£): cái gậy. 

đỉnh (TÑ): đỉnh đầu. 

đỉnh nhục (#ñ È]): thịt nấu chín 
(thịt trong vạc). 

định (ZÊ): ổn định, an định (không 
bôn chôn lo lắng) 

đoan (35): 1. áo lễ (áo có xiêm liền); 
2. đầu mối; 3. ngay thẳng. 

đoán đoán (lff ẤT): thành khẩn. 

đoạt (ẤP): chiếm lấy, cướp giật, cướp 
lấy 

đô (ŠÑ): kinh đô. 

đồ (3È): con đường. 

đồ (lỗ]): 1. tranh vẽ, họa đổ; 2. mưu 
đồ, toan tính. 

đồ (3Š): con đường 

đồ (4È): 1. chỉ (trợ từ); 2. học trò, đồ 
đệ; 3. không, những.. không; 4. 
đoàn lũ 

đồ (⁄*): 1. bùn; 2. con đường. 

đồ giang (2È 47): cây cầu nhỏ (dành 
cho người đi bộ). 

đồ hành (4ÈÝT): đi bộ 
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đồ thán (%⁄#‡ 3): bùn than. 

đồ thủ (44): những lấy. 

đổ (lễ): trông thấy, xem thấy 

đố (dịch) (#j): chán. 

độ (đạc) (È): 1. đo, đồ đo, phép tắc, 
cân lượng; 2. mưu toan. 

đôác (?Š): dốc vào, đôn đốc. 

đốc (#Š): dốc lòng, thuần nhất, đầy 
đặn 

độc (lÑ): cái hòm 

độc đả): cái hòm, rương, hộp 

độc (ÈŸ): cái rãnh, cái rạch 

độc (ñŸ): lẻ loi, một mình. 

đôi (Ế): cái núm chuông, khung treo 
chuông. 

đỗi (Š*): oán giận. 

đỗi (SŠŸ): oán ghét. 

đôn Œ): 1. dày dặn, nồng nàn; đôn 
đốc, đốc thúc. 

đôn hậu (Š£ J#): dốc lòng nhân hậu. 

đôn hóa (#£‡V): dày dặn sinh hóa. 

đồn (#): con heo con 

độn G): trốn tránh, thoái thác. 

đồng (fE#]): mù mờ, ngây thơ 

đồng (lZ]): 1. cùng nhau, như nhau; 
2. phụ họa, a dua 

đồng, tử (f1: #È): hai loại cây 
kiểng, gỗ dùng để đóng đàn. 

đống (3#): lạnh, rét 

đống nỗi (3š. $É): đói rét. 

động (Ở}): 1. cảm động, động lòng; 
2. cổ động, khởi động, thành động 
tác, gây nên hành động. 

động (đống) (lŠ}): thương xót quá 

đức (đŠ): ân huệ; năng lực hư linh, 
sức mạnh. 

đương (ŠŸ): 1. chống đối, cự địch, 
nhận lấy, đảm đương; 2. xứng đối, 
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xứng hợp, sánh kịp. 

đương vụ (3#): đảm đương công 
việc, nhận lấy công việc. 

đường (5): cái nhà 

đường đường (SỞ 3”): oai nghị, bệ 
vệ 

ế (ñŠ): giấm 

gia (9): thêm vào, hơn, tham gia vào 

gia (ấ5): khen, tốt đẹp. 

gia (2È): 1. cái nhà, chồng: 2. gia tộc 
của công khanh. 

gia thiện (35-#ˆ): khen người lành. 

giả (ÍEÖ): giả mạo, nói thác đi, giả vò, 
mượn tiếng nhân nghĩa. 

giá (cổ) CŸ): giá bán 

giá (1#): đi lấy chồng. 

giá (£): cấy lúa 

giá (ŸŠ): đóng xe ngựa. 

giá sắc ( !Ä): cấy gặt. 

giác (Ấ”): hiểu biết, bảo cho biết. 

giai (Ÿ): đều 

giai (Bš): bậc thang, cái thang, bậc 
thềm, thứ bậc. 

giải (Ñ#): cởi ra. 

giám (Bễ): coI xét, trông, xem. 

giám (ề): cái gương. 

gian (gián) (HÏ): 1. khoảng cách, 
khoảng giữa; 2. (đọc là gián) xen 
vào, chê bai; 3. chia rẽ, kẽ hở; 4. 
thuyên giảm, bớt (bệnh). 

giản (Tl]): mạnh dạn, cứng cáp. 

giản (Ể]): 1. giản dị, không cầu kỳ, 
phiền toái; xem nhẹ; 2. phân biệt, 
kén chọn, duyệt xem; 3. thẻ tre 
(sách vở ngày xưa). 

gián (ÑlÄ]): dò xem. 

gián (SẼ): can ngăn 

giảng (2Ÿ): nói cho rõ 
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giáng (Ÿ): đè nén 

giáng (ÿŸ): chảy tràn. 

giao (2È): giao tiếp, liên hệ 

giao (2È): chỗ ngoại thành, cách xa 
kinh đô khoảng 100 dặm. 

giao (##): con thuồng luồng. 

giao (ŠŠ): 1. chỗ đất xa kinh thành; 9. 
lễ tế Trời. Ngày Đông Chí tế Trời 
ở cõi phía Nam ngoài thành, gọi 
là tế Nam Giao hay Giao Thiên 
(theo Thiều Chửu) 

giao chỉnh (2È 4#): cùng tranh chấp. 

giao tế (5š ỨÄ): tiếp xúc thân thiện. 

giảo (33): đẹp. 

giảo (®š): chặt chẽ, khắc nghiệt, sỗ 
sàng, gắt gao 

giáo (#C): sai khiến, ra lệnh, dạy dỗ. 

giới (2ì`): 1. giới hạn, cối, ngay thẳng; 
2. một vật nhỏ nhặt. 

giới GŸ,): răn cấm, đề phòng, cảnh 
giới, báo cho biết. 

giới (ÙÑ): đồ khí giới, đồ đạc làm việc. 

giới (7©): rau cải. 

hà (hạ) (ÑT): gánh, vác, quảy 

hà (*]): sông hoàng hà 

hà tất (?] 3>): sao phải 

há (hạ) ( F): hạ mình xuống, xuống 
dưới (động từ). 

hạ (ft): nhàn rỗi, rảnh rỗi. 

Hạ (Š): 1. nhà Hạ, cai trị Trung Hoa 
từ năm 2205 đến năm 1766 trước 
Công nguyên; 2. nước Trung Hoa 
(Hoa Hạ) 

Hạ hậu thị (Š  Í,: triều đại nhà 
Hạ 

hạ lưu (F 3Ä): chỗ cuối dòng nước, 
chỗ bần tiện, tội lỗi, địa vị thấp, 
dưới 


hạ nhật (ñẾL H): ngày nhàn rỗi. 

hác (2*): chỗ chứa, hang hốc, ngòi 
rãnh. 

hạc GÉ]): cạn. 

hạc hạc (ÊŠ#Š): trắng phau phau. 

hách (3Ÿ): đỏ lửng, đùng đùng; sáng 
tỏ, chói lọi. 

hách hách (%R##): hiển hách lãm 
lệt. 

hài (33): nét cười của trẻ con. 

hải ngung (3# Ñ3): góc biển. 

hàm (#Ÿ,): đều, hết thảy. 

hàm (#Ÿ,): đều, hết thảy. 

hàm (t#!): bao thư, áo giáp. 

hàm nhân (yŠ `): người chế tạo áo 
giáp 

hãm (Ï): vùi lấp chìm đắm, hãm lại 

hãm tỉnh (f@ 8Ÿ): hầm hố. 

hám (cám) (#Ÿ): màu thiên thanh, 
màu xanh biếc 

hám (khám) (ñỗ]): rình xem. 

hám (JŠ): giận ghét, chưa vừa ý, oán 
trách. 

hãn (®): ít 

hạn ('©): hạn hán (nắng lâu không 
mưa). 

hàng hàng (hạng hạng)(Í77):oai 
dũng, cương cường 

hàng lạo (f7 ï#): vũng nước trên 
đường. 

hành (Í7): 1. đi bộ, đi; 2. hoạt động, 
làm việc, hành đạo, tác động 

hành (fƒ): 1. cân nhắc; 9. cái đòn 
ngang xe, cái càng, cái ách 

hành nhân (7): chức quan coi 
việc ngoại giao, tiếp khách, đi sứ 

hãnh hãnh (l£#): hầm hầm (tức 
giận). 
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hạnh CŸ): may mắn, phúc lành 

hạnh (f7): cách cư xử (cách ăn nết 
ở). 

hao hao (`): lớn lao. 

hào (Ất): sợi lông, một mảy may. 

hào khấp (ØŸš3): gào khóc. 

hào kiệt (# jÈ): sáng suốt, tài giỏi. 

hảo (3Ÿ): tốt đẹp, ngon. 

hảo sắc (#Ÿƒ Ở,): cảnh tượng đẹp, sắc 
đẹp, vật đẹp. 

háo (3Ÿ): ưa thích 

hạo G#): lớn rộng. 

hạo hạo (È3#): lớn lao. 

hạo hạo (É!Ÿ): thanh thản an 
nhiên. 

hạp (hiệp) (Ìf): cái cũi (nhốt thú 
đỡ) cái chuồng 

hạp (#Š): sao chẳng (hà bất) 

hạt (hại) (SŸ): nào. 

hạt (5): áo vải thô. 

hạt cảm (S#C): sao dám. 

hằng (Ì#): lâu bền, lấy đạo thường 
làm đích, thường xuyên, không 
thay đối, giữ bền. 

hân (ðƒ): vui vẻ. 

hân hân (ñ% #): hớn hở. 

hấn (2): lấy máu bôi vào. 

hấp (đổ): hợp. 

hấp (Â): kết hợp 

hầu (Í‹): ngõ hầu (trợ từ). 

hầu (ÄŠ): lương khô. 

hậu (Ÿ): dày dặn, thân, sâu, thâm 
hậu, trọng hậu. 

hậu (): 1. sau (dùng như chữ hậu: 
4Š); vua (chư hầu). 

hậu (4Ý): 1. sau; 2. con nối dõi 

hậu tiến (#4 ‡È): tiến sau (chỉ những 
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người thời Chu mạt) 

hề (2`): vậy, chừ, thay, biết bao... (trợ 
ngữ trong bài hát) 

hề (Ấ): sao thế 

hề (#Ê): đợi. 

hề bất (Š ZE): sao chẳng (hà bất) 

hề... tai (Ý... #Ề): huống chỉ...sao? 

hệ (ẤP): trói buộc, thắng. 

hệ (`): trói buộc. 

hệ (ŠŸ): trói buộc, treo lên. 

hiểm (lS): thế đất khó đi, sự tình 
không tốt (nguy hiểm) 

hiền ('Ö): 1. bậc quân tử thành tựu 
đức nhân; có đức hạnh tài năng; 
giỏi giang, 2. nhọc nhằn; 3. tốt 
hơn, trội hơn 

hiển hiền (#Ỷ ®“): bắt chước người 
hiển, hiền như người hiền (chữ 
hiền thứ nhất là động tự, chữ hiền 
thứ hai là danh tự) 

hiền giả (ñŸ-ƒ): người tài đức 

hiển (ŠÑ): hiện rõ, rõ rệt, vẻ vang. 

hiển giả (#Ã 2ƒ): người phú quý. 

hiến (X): dâng biếu; người hiền. 

hiến chương (` ®*): giữ theo luật 
pháp, làm sáng tỏ luật pháp. 

hiến hiến (/Š ẨŸ): rõ ràng, rực rỡ. 

hiện (kiến) (ŸŸ): 1. ra mắt; 2. tỏ ra, 
tỏ rõ, bày ra, xuất hiện. 

hiếp CŸ'): uy hiếp. 

hiệp (3Š): cậy mình, cắp, gắp. 

hiệp (ÄŸŸ): 1. khinh thường; 2. quen 
lờn 

hiệt (kiết, khiết) (Ï): đo lường. 

hiệt củ (ŸŸ #E): khuôn thước, chuẩn 
mực (nghĩa bóng). 

hiêu hiêu (5Š '-): ung dung tự đắc, 
vul vẻ an nhiên. 
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hiếu (háo) (3Ÿ): ưa thích, khéo yêu 
mến. 

hiếu CŸ): thảo kính, hết lòng, tận 
tình 

hiếu lạc (nhạc, nhạo) (3ƒ #Š): ham 
vui sướng. 

hiếu sự (*ƒ 5Ÿ): bày việc. 

hiệu (giao) (EÈ): 1. tranh giành; 
tính đếm, kể. 

hiệu (]š): vui sướng, thoả thích. 

hiệu (3£): đến cùng. 

hiệu (ÖŸ): lệnh, lý chứng. 

hiệu nhân (ŒÈ `): người trông coi. 

hình ŒÏÌ): 1. giữ phép thường; 2. 
hình phạt, tội hình (trộm, cướp, 
đánh, giết). 

hình (7): hiện ra bên ngoài. 

hình lục (#} 3#): bị giết vì phạm luật 

hĩnh (Ï#): cẳng chân, ống chân (từ 
gối xuống) 

hoa ($#): đẹp đế, rực rõ. 

hóa (ÏÈ): 1. chết; 2. biến hóa; trỏ nên 
cái mới tốt hơn. 

hóa (ấn): bán, trao đổi mua chuộc; 
của cải 

hóa tài (T R}): của cải, tài sản. 

họa (hòa) (#2): họa lại; hòa hợp, ăn 
nhịp với nhau, hòa vui 

họa (15): tai vạ. 

hoạch (họa) (Ÿ `): vẽ, vạch. 

hoạch (*Š): cái bẫy 

hoạch ÏŸ): bắt được, nhận được. 
được tín nhiệm. 

hoạch (ở): vạch giới hạn 

hoài (ÌŠ): bảo bọc, an ủi, hoài bão 
(niềm tin và hy vọng về tương lai 
tốt đẹp) 

hoài (JŠ): 1. bọc lại, cất giấu đi, ẩn 


đi; chứa, ôm, mang, bế bồng; 2. 
nhớ tưởng, nghĩ đến 

hoại (#Š): hư hỏng 

hoan (§É): vu1 mừng. 

hoàn (2): làm cho xong; đủ, trọn 
vẹn 

hoàn đG&): bao vây. 

hoãn (2Ý): thong thả, đình trệ, trì 
hoãn. 

hoãn nhĩ (2Š f3): mỉm cười 

hoán (#0): rực rố 

hoạn (Š): lo lắng, tai vạ. 

hoạn (ŠÊ): loài vật ăn lúa (heo chó). 

hoang GỀ): phóng túng, mê man. 

hoang vu (7t#t): không khai khẩn, 
cỏ rậm mọc đầy. 

hoàng hoàng (ý Š): lớn lao, rực rỡ, 
chí tôn 

hoàng hoàng (Š Ẳ#): ngơ ngác, nao 
nao. 

hoàng tuyển (#32): suối vàng 
(nước đục). 

hoàng y Cất #€): áo vàng 

hoành đả): ngang. 

hoành hành (ẤTÍƒ): làm ngang, 
làm càn. 

hoạnh đả): ngang ngược, bạo ngược. 

hoạnh nghịch đã ‡1Ÿ'): ngang ngược. 

hoát (khoát) nhiên (Ÿ##Ä): thông 
suốt. 

hoạt (Ÿ£): sống. 

hoặc (ẨÄ): 1. mê lầm, mê loạn, hồ đồ; 
2. nghi ngờ, ngờ vực 

hoặc (S8): 1. ai đó (đại từ bất định), 
có ai, có người nào; 2. ngờ, e rằng 
(như chữ #Ä) 

hoặc giả (3Ÿ): ngờ rằng, e rằng. 
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hoăng (2Š): chết (tiếng dành cho vua 
chư hầu). 

hoằng (72): mở rộng ra, phát huy, 
triển khai 

hồ (2Ÿ): cái hồ, cái nậm, cái bầu. 

hồ (#Ê): con cáo, con chồn 

hồ bất (jJj 2S): sao chẳng. 

hồ liên (liễn) 3Š): cái bát đựng 
xôi có khảm ngọc để cúng tế ở tôn 
miếu. 

hồ ly (jÂÝ#): loài chồn, cáo. 

hồ tương (ÈÖŸ): bầu nước, bầu 
rượu. 

hổbôn Ễ, Ẩ): đạo quân hùng tráng, 
tình nhuệ. 

hỗ (#6): phúc hậu. 

hố nhĩ (3Š fÑ): giần vặt, hắt hủi. 

hộ (# ): cửa ngõ, cửa ra vào nhà. 

hộc (3Š): 1. chim ngỗng trời nhỏ; 2. 
cái bia (tập bắn). 

hộc tốc (ñ% #): sợ run lập cập. 

hồi (E}): trở về, cong queo. 

hối (lÿ#): ăn năn, hối hận. 

hối (##): dạy dỗ, khuyên bảo 

hội (Ÿ`): họp, gặp, hiểu biết. 

hội (#Ÿ): vẽ màu, vẽ vời 

hôn (lŠ): tối tăm. 

hôn hôn (Ế“ Ế"): tối tăm. 

hôn mộ (Š“ ŠŠ): lúc tối tăm. 

hỗn hỗn (šÈ63‹): cuồn cuộn. 

hồng (ÝT): màu đỏ nhạt 

hồng (ÈŠ): chim ngỗng trời lớn. 

hồng thủy (37K): nước lụt. 

hống (#£): tiếng đánh nhau, rầm rĩ, 
xô xát. 

hốt (23): 1. chợt, đột nhiên; 2. sao 
nhãng, quên mất. 

hợp (Ê`): góp lại. 
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hủ (#2): thối nát, suy yếu 

hũ (®`): 6 đấu 4 thăng (10 thăng là 1 
đấu, 1 thăng bằng 1 lít ngày nay) 

huân (Ñ)): công. 

huấn (3Ì): dạy dỗ. 

huề (#È): thửa ruộng. 

huệ (Š.): 1. ơn đức, ban ơn, làm ơn; 
2. nhân ái 

hung (3È): mất mùa. 

hung (*!!): xấu 

hung (Ïñ'J): ngực, tấm lòng. 

hung phục (*!ÏŠ): mặc đồ tang 

hung tuế (ŠÈ,7Ä,): năm mất mùa. 

hùng chưởng (ƒ#š `): tay gấu. 

hủy (Š%): chê bai, chế diễu, mỉa mai, 
huỷ hoại 

hủy (Š): hư nát 

hủy thương (# I2): phá hoại. 

húy (##): kiêng. 

huyên (3): quên. 

huyền (72): cây đàn 

huyền hoàng (* 3Ÿ): lụa màu đen, 
màu vàng. 

huyền mẫu (È 3#*): con bò đực đen 

huyễn (#4): hoa mắt, mê hoặc, rối 
loạn, mù quáng. 

huyến (*ở): vang, rực rõ, rộn ràng. 

huyến ('')): sặc số, nhiều màu 

huyệt (2Š): hang, lỗ. 

hứa (#Ƒ†): nghe theo, chấp nhận, ừ; 
nhận cho là được 

hức (3): kênh, rạch 

hưng (ẾŸ): nhấc mình lên, dấy lên 
niềm vui, phát khỏi. 

hương đảng (## Äˆ): làng xóm 

hương nguyện (## J#'): những đàn 
anh trong làng. 

hưởng (`): dâng cúng, hưởng thụ 
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(nhận lãnh). 

hưởng (7Š): thết đãi. 

hướng (ñ'): ngoảnh về. 

hướng (?#): trước kia, lúc nãy... 

hướng (Ê): đem cho. 

hưu (Ÿ£): tốt lành, nghỉ ngơi, phúc 
lộc. 

hưu (#£): nói ầm 1. 

hưu hưu (): nghỉ ngơi, thảnh 
thơi. 

hữu (1#): giúp đỡ. 

hữu (4): bằng hữu, bạn bè; thuận 
theo, kết bạn 

hữu Œñ): có, sở hữu 

hữu tư &:Ÿ đ]): sở quan (chức quan 
nhỏ thuộc các bộ); viên chức nhỏ; 
tư cách nhỏ nhen 

hựu (`): lại. 

hựu (hữu) (|): vườn nuôi các giống 
thú để chơi. 

hy (ẤP): ít, hiếm 

hy (ÈŠ): sáng sủa, hòa vui. 

hy (##P): vải nhỏ (mỏng) 

hy sinh (đã): những con vật nuôi 
để cúng tế, hiến tế. 

hỷ (Š#'): mừng. 

hý Q3): đùa bỡn 

ích (3Š): càng, thêm, có ích, có lợi, 
tiến bộ 

kê (#P): con gà. 

kế (4Š): nối dõi, nối theo, kế tiếp, tiếp 
sau, kế tục 

kế thế (đ +”): tiếp nối dòng dõi. 

kệ (25): áo lông. 

kha ŒPJ): cái cán búa. 

khả (cả, khỏa) (ŸŸ): khá (trên trung 
bình). 

khả (°]): khá (trên trung bình), 


tương đối tốt 

khả năng ("] #Š): có thể làm được 

khả tự nhi tự (5#): có thể 
được thực phẩm mà ăn. 

khải (#): mỏ ra, bày giải 

khái (cứu) (#): chuồng ngựa 

khái (hi) dương (ÊẤÃL-Äˆ): con đê sống 
(dùng làm tế vật) 

khái lẫm (ký bẩm) Œ*Š): phát 
lương thực. 

kham (3#): chịu đựng 

khảm nhiên (Š##Ä): bình thường 
(không cậy mình). 

khản khản (1): cứng cõi, nghiêm 
nghị 

khanh (Ÿ): chức quan cao cấp vào 
hàng tế tướng, thượng thư (ngày 
nay: thủ tướng, bộ trưởng). 

khanh (##): tiếng leng keng 

khanh khanh (kinh kinh) (#Š #Š): 
hẹp hồi, cố chấp 

khanh khanh (#Š ##): tiếng cành 
cạch, canh canh 

khánh ('): thưởng. 

khánh (Ÿ>): nhạc cụ bằng đá mỏng 

khảo CŸ): khảo xét, tra xét, nghiệm 
xét. 

khảo tỉ (Š 3È): cha mẹ đã chết. 

khắc (#): 1. có thể, hay: 2. hiếu 
thắng; 3. đánh đổ, khắc chế; 4. 
được. 

khấp (3): khóc sụt sùi. 

khất (2): xin 

khâu (#): cái gò 

khâu dân (_# E,): dân ở ruộng rẫy. 

khâu lăng (# f2): gò đống. 

khẩu cấp (Ø #24): bẻm mép 

khấu ( Ƒ): 1. gạn hỏi; 2. gõ, đập 
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khấu (##): giặc. 

khấu thù (##): cừu địch. 

khê (hề) (#Š): lối người đi. 

khê (3Š): khe suối. 

khể thủ (ñỗ 3j): cúi đầu, rập đầu. 

khế (yết) (3Š): xắn lên 

khi (3##“): dối gạt, lừa dối, lấn ép 

khí (cức) (#&#): luôn luôn. 

khí (ŸŠ): dụng cụ, tài năng, món đồ; 
độ lượng 

khí ($Š): bỏ mất, bỏ đi, sa thải, phế 
bố 

khí giáp (SŠ f?): bỏ áo giáp. 

khí mãnh (ŸŠ1?): các dụng cụ đựng 
thức ăn (mâm, bát, đĩa). 

khích (#Š`): vải thô 

khích (8): lỗ hổng ở tường vách. 

khiêm (8Š): nhún nhường. 

khiểm (3Š): thỏa thuê, đầy đủ, chân 
thật. 

khiểm (È): ân hận, không thích ý. 

khiên (`): dắt đi. 

khiển (khiên) (ÊŠ): sai lầm, lỗi lầm 

khiết (2): không dứt buồn khổ. 

khiết (3Ÿ): trong sạch, sửa trị 

khinh (ŸŠ): giảm nhẹ, nhẹ nhàng, dễ 
dàng, đơn sơ, sơ sà!. 

khoa (£b: 1. hầm hố; trình độ, thứ 
bậc 

khỏa (`): gói, bọc. 

khỏa trình (ÈÉ#Š): cỏi trần. 

khoái (quái) (#Ê): nem 

khoái (1#): sướng, thoả. 

khoan đề): khoan dung, rộng rãi, 
hay tha thứ. 

khoáng (#Š): đồng áng, hoang dã. 

khoáng (ỦŠ): 1. bỏ trống; 2. sáng 
sủa, mông mênh; 3. bỏ thiếu, 
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thiếu thốn. 

khoáng phu (ä X): đàn ông không 
vợ. 

khố (#È): kho. 

khốc (Ä* ): khóc (to), khóc lóc. 

khổn (3#): trói buộc, bện. 

khổn lũ (38 /Š): bện dép. 

khốn ( E]): khốn cùng quẫn bách 

không (khống) (2): thiếu thốn, 
nghèo nàn 

không không (# #): ngây ngô (dại 
dột) 

không không (%2): trống rỗng, 
chẳng rõ sự gì 

không phạp 21 #4): nghèo nàn, 
thiếu thốn. 

khổng (3L): thông suốt, rỗng không. 

khởi (Š): há, sao 

khởi cảm ( # Ÿ&): há dám, sao dám 

khởi kỳ ( 8 }È): há thế ấy... 

khởi đồ (đ 4È): chẳng những, há 


không. 

khởi đồ tai ( Ở ‡Ÿ-#Ÿ): há không hay 
sao? 

khởi tai (Ở.... 3Ä): há... chăng, há... 
sao. 


khu (EŠ): chia ra 

khu (ŸÄ): đuổi, chạy theo. 

khu (đÉ): thân thể. 

khu (ŠÈ): xua đuổi, thúc đẩy, bôn 


tấu. 
khu sính (BE.§#): ruổi ngựa thẳng 
rong. 


khuất (“Š): cong vạy, khuất phục 

khúc (“): cong queo, tà vạy, vụn 
vặt, thiên lệch. 

khúc phòng (# #2): đê cong queo. 
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khuê (#): 1. ngọc khuê; 2. tiêu 
chuẩn (nghĩa bóng). 

khuếch (khoách) (j#): mỏ rộng. 

khủng (khúng) (#Š): sợ, e ngại. 

khủng cụ (54): sợ hãi. 

khuông (Ï#): sửa cho chính đính. 

khuy (#Ÿ): nhòm, ngó 

khuyến (Ÿ): khuyên bảo, khuyên 
nhủ. 

khuyết (3È): thiếu sót, sứt mẻ. 

khuyết (Ä): còn thiếu, rỗng không, 
bỏ trống, bỏ qua 

khuynh (#Ä): nghiêng. 

khử (khứ) (2E): 1. bỏ đi; 2. từ đây tới 
kia; 3. xa cách nhau. 

khử sát (Š##): bỏ được sự giết chóc 

khước (#J): từ chối. 

khương (cẾ): gừng 

khứu (khiếu) (5%): kêu lên 

kích (ŠỀ): cây kích (vũ kh?. 

kích GðŸ): cản phá, chặn đứng. 

kích (Š'): đánh 

kích khánh (Š* ˆ): đánh khánh 

kiêm (ŠÊt): bao gồm 

kiêm (®`): gồm. 

kiêm nhân (È À`): người cường 
thắng, hiếu thắng, chơi trội 

kiểm (#2): kiềm chế, tra xét. 

kiệm (#2): ít tốn, tằn tiện, hà tiện, 
tiết kiệm, tiết chế. 

kiên (ŠŠ): cứng chắc 

kiên (JÄ): vai 

kiến (#Ÿ): dựng nên, kiến tạo. 

kiến (hiện) (ÏÏ): 1. ra mắt, viếng, 
vào chầu; thấy, biết. 

kiết (yết) (ŠT): bói móc việc riêng 
của người 

kiết (ý ): đơn chiếc. 


kiệt (ZE): kẻ giỏi giang khác thường. 

kiệt (#È): gánh, vác, chịu đựng 

kiệt (3Š): cạn kiệt, hết 

kiêu (kiếu) (ñX): rình mò, dò xét 

kiêu (ŠŠ): 1. ngựa cất vó lên; 2. tự 
đề cao mình, kiêu căng, kiêu ngạo 
(lên mặt như ngựa lồng). 

kiêu hạnh (X#): cầu may. 

kiều (8): cao. 

kiểu (#Š): khỏe khoắn, mạnh mẽ. 

kim (2`): nay, bây giờ. 

kim (2®): vàng, kim loại, binh khí 
bằng kim loại. 

kim thanh (®#Ÿ): tiếng chiêng 
vang lên. 

kinh (##): 1. lời dạy của thánh hiển; 
2. đạo thường; 3. sửa sang, đo đạc, 
xây cất; 4. tách từng mối tơ ra. 

kinh giới (4# 7®): vẽ chia giới hạn 
ruộng đất. 

kinh luân (## #2): sửa sang, sắp đặt 
(việc nước). 

kinh đức (## #Š): noi theo đức hạnh. 

kính (#Š): lối tắt 

ky hy (Ân): hiếm hơi biết bao 
nhiêu, ít ô1. 

kỳ (ÈÄ): 1. của mình (ngay tại lòng 
mình); 2. những điều thuộc về... 3. 
thế ấy (chỉ điều đã nói ở trước) 

kỳ (2©): cờ vẽ hình rồng. 

kỳ CJ): kỳ hẹn 

Kỳ (3È): sông Kỳ. 

kỳ (Ất): chốn kinh kỳ (nơi thiên tử 
cư ngụ). 

kỳ (#Â): năng lực dưới đất 

kỳ CỄ'): già 60 tuổi. 

kỳ lão CŠ -#): người già lịch duyệt. 

kỳ như... hà (}Ÿ+‡e... J): làm sao 
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bằng... được! 

kỳ quỷ (}È 5): vong linh thuộc về 
mình (tổ tiên) 

kỳ thứ (3X): hạng sau (thánh 
nhân trở xuống). 

kỷ ()L): ghế. 

kỷ (C): mình 

kỷ (Ất): mấy. 

Kỷ (#2): nước Kỷ, hậu duệ nhà Hạ, 
một chư hầu nhỏ ở miền đông 
Trung Hoa thời Xuân Thu. 

Kỷ (#2): nước Rỷ. 

kỷ nhật (®& H): bao nhiêu ngày. 

kỷ liễu (#30): còn gọi là cự liễu, một 
loài liễu lớn dùng để làm muôi, 
thìa, chén bát. 

kỹ (jj): nghề, tài năng. 

ký (EL): đã, xong rồi 

ký (ỗố): ngựa chạy nghìn dặm 

ký một (#3): đã mất 

ký tiếp (#L‡È): đã giao nhau. 

ky (kỹ) (]J#): ghen ghét 

ky đạn (6-FE): kiêng sợ 

lạc (nhạc, nhạo) (##): ưa thích, 
niềm vui, vui vẻ. 

lạc (đ#): rơi, rụng. 

lạc (Ä): con lạc (tương tự con chồn) 

lạc thiên (#Š X): an vui mệnh trời. 

lạc tuế (#Š X): được mùa vui vẻ. 

lai (lại) (#R): vỗ về, an ủi. 

lãi (ấỄ): sứt mẻ, mòn khuyết. 

lại (lãi) (ŸĐ): sự ban ơn 

lại (SẼ): sửa trị, viên quan. 

lại (#Ä): 1. hiển lành; 2. nhờ cậy, dựa 
vào. 

lạm (355): phóng túng, tràn ngập. 

lan GÈÄ]): sóng lớn. 

lang (Ẻ): chó sói. 
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lang lệ (Ä# J#): nhiều, dư dật. 

lãnh (lĩnh) (2#): cái cổ. 

lao (2ð): khó nhọc, mệt nhọc, nhọc 
nhằn 

lão (2#): bậc già lão (vị trí danh từ). 

lão CŸ): hết lòng tôn kính, trọng 
người già (động từ) 

lạo (2ð): an ỦI. 

lạp (S): cái lồng, cái chuồng. 

lạp mế (3*3.2Ê): hạt lúa. 

lăng (f#): 1. cái đống, cái cồn, cái đổi 
(cao hơn gò); 2. xâm phạm, xúc 
phạm, ức hiếp. 

lâm (5): 1. đến, gặp; 2. soi tới, đoái 
tới. 

lâm sự ( %3®Ð: đến việc, gặp việc 

lẫm (JŠ): kho đụn. 

lân (Ä#): láng giềng, lân cận, kề bên 

lấn (5ÿ): mỏng 

lận (# `): tiếc, sẻn, bủn xỉn, keo kiệt 

lập (): làm nên, đứng thẳng, đứng 
vững, gây dựng 

lật CŠ): 1. cây gi; 2. run sợ. 

lâu (##): kéo bè. 

lâu (FÈ): nhà lầu. 

lậu (l5): hẹp, xấu xí, sơ sài 

lậu (l5): thô lỗ, xấu xí 

lậu hạng (ñ5 ÄŠ): ngõ hẹp 

lê dân (Ấ*É,): dân đen, thường dân. 

lê ngưu (# +Ðb: con bò lang. 

lễ (JỞ): cách cư xử tốt đẹp, khuôn 
phép; lễ nghi, điển chương, pháp 
độ, tập tục (hình thức cal trị) 

lễ mạo (‡Ở ấ%): lễ phép bề ngoài (bày 
tỏ sự tôn kính). 

lệ (Š): số đếm, phỏng chừng. 

lệ (lð,): 1. để áo mà lội; 2. dữ tợn, bạo 
ngược; 3. nghiêm nghị, nghiêm 
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trang; 4. tên vua: Chu Lệ Vương; 
5. cố gắng. 

lệ (J#): 1. hằn học; đến, thấu, tận. 

lệnh (2`): đẹp đẽ, giỏi giang 

lệnh văn (2Ï): tiếng khen tốt. 

lịch (#Ê): trải qua, vượt qua. 

lịch (#Ê): 1. niên lịch (năm, tháng...); 
2. trải qua (như chữ #Ê, nhưng 
vì kiêng húy vua Cao Tôn nhà 
Thanh tên Lịch J# nên từ đó về 
sau viết là #Ê. 

lịch số (/# 3Š): vận số thay đổi 

liêm (BÊ): ngay thẳng 

liêm (BÊ): ngay thẳng, thanh liêm. 

liễm (#£): thu góp, gặt, thu hoạch. 

liên (3Š): 1. hợp lại, liên kết, nối liền; 
2. rong ruổi. 

liệp giác (Ä.#4): đua nhau săn bắn. 

liệt (Z): 1. (ửa) cháy mạnh, rực rõ, 
rõ rệt; mạnh mẽ, dữ dội, cứng cỏi, 
quyết liệt, dữ dội; 2. công nghiệp, 
sự nghiệp đã làm được. 

liệu (tấ): trong sáng. 

linh (SŸ): thiêng liêng. 

lõa (#Ê): cởi trần 

loại (ŠÃ): giống loài. 

loan (lÄ): giương (cung). 

loạn (ẤU): 1. dứt một bản nhạc; 2. mê 
mẩn, say sưa; 3. phá rối, rối loạn, 
làm rối rắm, phá hoại, làm hỏng. 

loạn thần (ẤU E): bầy tôi trị loạn 

loát (yết) (4É): nhổ lên. 

long (ñÉ): con rồng. 

lỗ (Ế'): không sáng suốt, lanh lợi 
(đần độn) 

lộ G'): đường cái, địa vị, phương 
diện. 

lộ (ð#): cái xe bằng gỗ 


lộ (5#): móc (hơi nước đọng trên lá). 

lộc (ÈÊ): bổng lộc, của cải 

lộc VỀ): con hươu, con naI. 

lỗi (Ã): cái cày. 

lợi (#Ì): sắc bén 

lũ (È): luôn, thường 

lũ (JÊ): đan dép. 

lũ (##): sợi vải. 

luân (fâ): 1. bọn, loại, loài; 2. luân lý, 
đạo thường, lẽ thường phải theo. 

luân (#ä): kết hợp những sợi tơ lại. 

luân (89): bánh xe, thợ làm bánh xe. 

luân dư (3⁄'Ê#): thợ đóng xe. 

luật (##): theo luật. 

lục (fŸ`): giết chết, nhục nhã. 

lục (Ä): 1. giết, phanh thây; 2. mối 
nhục nhã. 

lục (š): màu xanh. 

lục luật (Zš##): sáu luật của chính 
nhạc thời cổ. Sáu luật bao gồm 
sáu luật dương và sáu luật âm. 
Sáu luật dương là: hoàng chung, 
thái thốc, cô tiến, duy tân, di tắc, 
vô xạ; sáu luật âm là: thái lữ, lai 
chung, trọng lữ, lâm chung, nam 
lữ, ứng chung. 

lũng đoạn (ñÈŠƒ): kẻ khéo mưu lợi. 

luy cỄ#): cái sọt. 

luy tiết (#3): dây trói kẻ có tội 
(xiểng xích) 

lụy (Š): làm phiền, quấy rầy. 

lụy (ŠÄ): sách cổ chép các bài cầu 
cúng 

lư (1ô) (đŠ): vải gai. 

lư (JŠ): nhà tranh. 

lữ (2&): 1. khách trọ; lễ tế thần ở 
phương xa; 2. đám đông người; 3. 
đội quân năm trăm người là một 
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lũ. 

lữ thù (2&ÖÌ): nghi lễ con em nâng 
chén rượu mời người trên. 

lự (Š): lo toan, nghĩ ngợi, toan tính. 

lực dịch (2% 4#): sức lao động (làm 
xâu). 

lược (5Ä): sơ lược, đơn giản. 

lương (ŠŠ): 1. bờ đập; 2. cái cầu; 3. 
chỗ gồ cao (sống) 

lương Œ2): thức ăn lúc đi đường. 

lương (`): bản chất thuần nhiên; 
tốt lành, hay, thật. 

lương lương (Œ đR): lạnh lão. 

lương nhân (`): người chồng. 

lượng (2È): sáng suốt. 

lượng (f8): cỗ xe. 

lượng (Š#): 1. cố chấp, giữ điều tín 
nhỏ; 2. tin là thực 

lượng ('): liệu lường, cân nhắc; đồ 
đong đo, cân nhắc 

lượng âm ($Š#Â): nhà cư tang của 
thiên tử 

lưu (#Ầ): 1. đày đi xa; 2. nước chảy, 
trôi dạt, say sưa; 3. xu thời, a dua, 
về hùa 

lưu (ŠŸ): ỏ lại. 

lưu xuyết (⁄ÈL#): tục uống. 

ly @|#): cái cuốc. 

ly (ÄÊ): lìa tan. 

lý (Iổ): giẫm lên; đi đứng, giày xéo. 

lý (Z#): lý lẽ. 

lý (): 1. dặm (đường dài); 2. làng, 
xóm (có 25 nhà) 

ly Œð): tới, đến 

ly (Š): tới (cai trị). 

ma #): mài, xát vào nhau. 

ma (##): mài, xát, đánh bóng. 

ma Œ): cây gai 
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mạc (c3): chẳng ai; tuyệt không; 9. 
to lớn. 

mạc bất (3; ): chẳng đâu không 

mạc chỉ trí (Š;* #Ý): chẳng mong 
đến. 

mạc chỉ vi (Š'Z Z7): chẳng tính 
làm, chẳng định làm. 

mạc... do L 34): chẳng gì cũng 
như... 

mạc... hồ...: (3... +... ): đừng cho 
rằng... mà không... 

mạc nhược (ŠÈ3?): chẳng bằng. 

mạch (lỗ): giống mọi rợ ở phương 
bắc 

man (ŠŠ): giống người Mán ở phương 
nam 

mạn đš): quét (vôiI). 

mạn (J#): 1. khinh nhờn, khinh 
thường; 2. thong thả, chậm chạp, 
không cấp bách 

mang mang (?=?=): phờ phạc. 

manh (2X): dân. 

manh (3): mầm cây. 

mãnh (3Š): dữ tợn, hung dữ 

mao (mạo) (3Š): 1. người già cả; 2. cờ 
lông thú (lông đuôi bò tót). 

mao (Ê,): râu tóc (chỉ tuổi tác). 

mao (3°): cỏ tranh. 

mạo (#É): lờ đờ, lờ mờ, lèm nhèm. 

mạo (Ø5): dáng cung kính, dáng vẻ, 
dung mạo, bề ngoài. 

mạo tật (3X): ghen ghét. 

mạt (2È): 1. cuối, già; 2. không, hết, 
nhỏ mọn, ngọn. 

mặc cần): mực, màu đen. 

mặc (ŠX): lặng yên, thầm lặng 

mân thiên (mẫn thiên) (% ): trời 
thương xót. 
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mãn (ÌlÏ|): lo buồn. 
mân (ft): chăm chỉ, mau mắn, nhanh 
nhẹn, gắng gỏi, siêng năng, sáng 


suốt 
mãn (ÊÏ): 1. lanh lẹ, liều lĩnh; 9. lo 
lắng. 


mật (##Ÿ): kín đáo, kỹ lưỡng. 

mâu mạch (#‡ 2): lúa đại mạch và 
lúa tiểu mạch. 

mâu tử (RỆ-ƒˆ): con ngươi (mắt). 

mẫu (4đ: con đực 

mẫu kê (## ŸÈ): gà mái đẻ. 

mẫu trệ (®# Ất): heo nát. 

mậu (5Ö): lầm lỗi. 

mậu (ŒŠ,): tươi tốt. 

mê (3š): lầm lạc, rối loạn 

mềễ túc (@&#': gạo lúa. 

mệnh (ất): 1. sự sống của người, 
mạng sống; 9. cái do Trời định; 
3. cái phần vụ trời trao cho, sứ 
mệnh; 4. số phận; 5. truyền bảo, 
dạy dỗ; 6. văn thư ngoại giao (từ 
lệnh) 

mịch (mạc) (`): tuyệt không, hoàn 
toàn bỏ 

miên man (#ÃŠ): líu lo, ríu rít 
(tiếng chim hót) 

miễn (Ÿ,): bỏ, miễn, khỏi, ra khỏi, 
thoát khỏi, truất khỏi. 

miễn (Ÿ,): cố gắng 

miễn cưỡng (4, 7#): gắng gượng. 

miến (f#): nhắm mắt. 

miện (#): mũ miện (dành cho các 
quan đại phu trở lên) 

miện (W3): trông, liếc (mắt long lanh) 

miêu đủ): cây mạ, lúa non. 

miều (3š): col thường. 

minh (8Ä): 1. làm cho sáng tỏ (động 


từ); 2. sự sáng tỏ (danh từ); 3. 
sáng láng, tỉnh khiết (tính từ). 
mỉnh (3#): bài văn để ghi nhớ, để tự 
răn mình. 

minh (5Š): (chim) kêu, (gà) gáy. 

mỉnh cổ (%Š 34): nổi trống lên, hùa 
nhau lên tiếng 

minh nhật (8Ï H): hôm sau, ngày 
mai, ngày sau đó. 

mô (#8): âm mưu, mưu mẹo. 

mô (3Š): mưu định. 

mỗ (3È): người nào đó (phiếm chỉ) 

mộ (3Ÿ): quý mến, hâm mộ: thương 
mến, quyến luyến, ái mộ. 

mộ ($£): buổi chiều. 

mộ (mạc) (ŠŠ): tối, già, cuối 

mộc (7K): chất phác, mộc mạc 

mộc (k): gội đầu 

mộc dục (k3): tắm gội. 

mộc đạc (#Ÿ): cái mõ gỗ 

môi chước (#È+2)): mai mối. 

mỗi (3Š): vấy bẩn. 

mông (ŠÈ): tối tăm. 

một (33): chết, hết, chìm đắm. 

một sỉ (34 33): hết tuổi, trót đời 

một thế (%4 3ˆ): hết đời, suốt đời. 

mục (#£): chăn nuôi, ăn phá; chỗ 
chăn. 

mục CỦ'): 1. bên phải (hàng mục: thờ 
hai đời); 2. sâu xa. 

mục mục củ 3 ): cung kính, sâu xa, 
tốt đẹp 

mưu (3): toan tính, mưu mẹo 

my (JŠ): con nai. 

my lạn (JŠ J]): nát nhừ, tàn hại. 

mỹ (): tốt đẹp 

mỹ (JỆ): không. 
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my (mĩ) (/Ệ): 1. diệt, tan nát; 2. 
không (phủ định). 

my (3Ñ): nịnh hót 

my (ÌÈ): ngủ. 

my hữu kiết di (JBỆN Ý ïŠ): chẳng 
còn một a1. 

Na (##): lễ đuổi ôn dịch (cầu mát) 

nãi (Z2): ấy là; bèn, như thế (chuyển 
ngữ) 

nãi nhược (Z2 2°): giả như, ví như. 

Nam Cung Quát (# '#1Ế): tức 
Nam Dung, học trò Đức Khổng 

nam diện (Jÿ): quay mặt về 
phương nam 

nan năng (Š##É): khó làm được 

nạn (Š#): căn vặn, cãi lẽ; gạn hỏi khó 
khăn. 

nang (Ÿ): cái bao, cái bị. 

nạo (đề): cong, chùng. 

nạp (): nộp, đưa vào trong. 

nạp (#1): nộp, mời vào, thu vào 

nạp giao (TW 2®): giao kết. 

nát (niết) (3#): nhuộm đen 

nặc (EÝ): giấu, trốn 

nặc (3%): dạ, ừ, vâng; vô nặc: không 
dạ suông. 

năng (ÑÈ): hay, giỏi; ra công, nỗ lực. 

nật (nệ) (/⁄É,): ngăn cản. 

nậu (##): làm cỏ, giẫy cỏ. 

nệ (3É,): trầm trệ, bó buộc 

nga (#8): con ngỗng. 

ngã (®): ta (nói chung cho mọi 
người) 

ngạ (#Ñ): đới quá, chết đói 

ngạ biếu (phu) (#Ä-#): người chết 
đói. 

ngải (3L): cây ngải cứu. 

ngạn (9): thô tục, quê mùa 
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ngạn (Ở): tốt đẹp (đủ tài đức), nho 
nhã. 

ngạn (): tục ngũ. 

ngạo (TC): ngạo mạn, hỗn láo. 

ngạo đọa (%X 5 ): coi tường. 

ngân ngân (| ñ]): dáng vẻ dịu 
dàng, rõ ràng 

ngập ngập C3): hiểm nghèo, 
cheo leo. 

ngật ngật (Š8,Š): kêu quác quác. 

ngấu (#5): đôi, chãn, hai người cùng 
làm 

nghê (Ÿ#): trẻ con. 

nghê (8#): cái đòn đóng vào hai đầu 
càng xe lớn (xe bò) 

nghê (5Š): cầu vồng. 

nghê Ưồ): con hươu con 

nghề (hế) (H3): lườm, nguýt. 

nghề (Hổ): liếc, nghé mắt, trông 
nghiêng. 

Nghệ (ŸŸ): vua nước Hữu Cùng, 
một tay bắn giỏi, trăm phát trăm 
trúng, một nhân vật thuộc huyền 
thoại vào thời thượng cổ ở Trung 
Hoa 

nghệ (3L): sửa trị, trị yên. 

nghệ (Ÿ): nghề nghiệp, tài nghề 
kỹ thuật; tài năng thăng hoa đời 
sống tinh thần (nghệ thuật: thị, 
nhạc, họa ..) 

nghênh (3#): đón. 

nghi (đŠ): 1. dáng mạo; 2. ấp Nghị; 3. 
làm mẫu; 4. nghi lễ, đồ lễ. 

nghỉ ('#): cách thích ứng, thích nghị; 
nên, phải lẽ, thích hợp, thích 
đáng. 

nghỉ (#Ÿ): nghi ngờ 

nghỉ hồ (# -'#): nên thế. 
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nghị (Ÿ#): quả quyết, cứng cỏi, quyết 
chí 

nghị (2É): bàn bạc, nghị luận 

nghịch (1Ý): trái ngược. 

nghiêm (ñ£): 1. nghiêm ngặt, đáng 
kính sợ; 2. vội vã, gấp rút. 

nghiễm nhiên (f#Ä): dáng vẻ 
nghiêm trang đáng nể 

nghiệp (CŠ): làm xong. 

nghiệt CŠ#): nhân xấu, nhân tai vạ. 

nghiệt (ŠŠ): chôi. 

nghiệt tử ( ƒ): con của vợ lẽ, nàng 


hầu. 
nghiêu (nhiêu) (3š): người kiếm 
CỦI. 


Nghiêu (#Š): vua Nghiêu. 

nghiêu (#š): cằn cỗi, sỏi đá. 

Nghiệu (Ngạo) (Ÿ#): con của Hàn 
Trác (bề tôi của Nghệ), có sức 
mạnh kéo thuyền trên cạn. 

nghịnh (nghịch) (4Ÿ): đón, toan 
lường, tiên liệu 

ngiễm nhiên (JÃ#Ã): nghiêm trang 

ngoã (U): ngói. 

ngoại bản (2ˆ): gốc đặt ở ngoài. 

ngoan phu (7ñ X): kẻ tham lam. 

ngoạn (#0): suy nghĩ 

ngọc chấn (_® 3É): tiếng khánh ngọc 
trỗi lên. 

ngô (-#'): ta, tôi (nói riêng cho chính 
mình) 

ngô giá (J#): cây ngô, cây giá (9 
loại cây quý và lớn dùng vào kiến 
trúc). 

ngô tử (1# ƒˆ): thầy của tôi (từ ngữ 
biểu thị tôn trọng). 

ngộ (3): gặp, hòa hợp; trọng đãi, 
hợp ý. 


ngột (nguyệt) (#U): cái đòn đóng 
vào hai đầu càng xe nhỏ (xe ngựa) 

ngu (2): ngu si, dốt nát, dối trá, 
kém hiểu biết 

ngu (Ÿ): an vui; đắn đo, lo liệu. 

ngu nhân U'): quan coi việc đi 
săn, coi việc núi đầm, coi vườn 
thú, vườn thảo mộc. 

ngũ (f5): đội ngũ (năm người lính). 

ngũ âm (#7): năm tiếng nhạc: 
cung, thương giốc, chủy, vũ (hồ, 
xừ, xang, xế, cống). 

ngũ cốc (7# #): năm giống lúa: đạo, 
lương, thúc, mạch, tắc. 

ngụ (8): nhờ, ở vào. 

ngục (3Ä): án kiện 

ngung (l5): cạnh, góc, ven. 

nguy (Ể,): 1. cao cả, cao thượng; 2. 
đánh đổ, nguy hiểm. 

nguy nguy (#6Í#Ở): vòi vọi, lồng 
lộng, nguy nga. 

ngụy (%): giả dối. 

nguyên (ngoan) (Ấ): con giải. 

nguyên (nguyện) (7Ú): 1. cái đầu; 2. 
nguồn gốc, căn nguyên, cội nguồn. 

nguyên nguyên (7 3): liên tiếp. 

nguyện (nguyên) (J#): gốc 

nguyện (jJŠ): 1. thành thực, thật 
thà; 2. mong cầu, muốn, nguyện 
ước (như chữ #Ä) 

nguyện (ñ): mong ước, ước muốn, 
nguyện ước 

nguyện nhân (J#): con người 
thuần túy. 

nguyệt ( Ï): tháng 

ngư (3Š): đánh cá. 

ngư (Ấ.): con cá. 

ngữ (J): chặn (lấy của), cướp giật; 
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chống lại, ngăn cản. 

ngữ (fT'): chống cự 

ngữ (ngứ) (8Š): lời nói, nói, bảo, dạy 
bảo 

ngữ ngữ (lš| E): lờ đờ. 

ngự (ẤP): 1. đánh xe, đi xe; 2. ngăn 
đón, chế ngự, cai trị. 

ngự giả (?zŸ): người đánh xe. 

ngưng (#Š): tụ lại, thành tựu. 

nØƯược UẼ): ác nghiệt, tàn ác. 

ngưỡng (Í): ngửa mặt lên, kính 
mến. 

ngưu đao (2F. 77): dao mổ trâu 

nhã (ÄÈ): chính đính, thanh nhã 

nhã ngôn (đ 3): ngôn ngữ chính 
đính, ngôn ngữ thanh nhã (khác 
với ngôn ngữ thông tục trong dân 


gian) 
nhạc (ŠÄ): ngọn núi cao nhất trong 
một dãy. 


nhạc (#Ä): âm nhạc. 

nham (ÑU): núi cao ngất, chỗ đất 
hiểm yếu. 

nham nham (ÑLÄ): chơm chởm, 
chập chồng. 

nham tường (X3 ): bức tường nguy 
hiểm (sắp đồ). 

nhàn (ÄÏ): 1. cái bao lan, mức giới 
hạn, khuôn khổ; 2. ngăn ngừa, đề 
phòng. 

nhàn (ŸÏ]): thong thả, chốc lát, thẫn 
thờ. 

nhạo (#Š): yêu thích 

nhăng nhuế (*#Š *3): ruồi, bọ. 

nhầm (2£): nhu mì, yếu đuối 

nhấm (4#): nằm lên. 

nhậm sử (Í##): tùy ý sai khiến, sử 
dụng. 
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nhậm (nhấm) (4#): vạt áo 

nhậm (nhiệm) (f#): tín nhiệm, 
gánh vác, tin dùng; 2. nhiệm vụ, 
gánh vác; 3. thành thực, dốc lòng. 

nhân (Í): 1. đạo lý làm người (yêu 
người); 2. người có đức nhân; 3. 
đức nhân 

nhân (RE): nhân đó, nhân vì, nguyên 
nhân, nhờ, nương tựa. 

nhân dân (4= ,): cư xử nhân đạo 
với người đời. 

nhân hòa (##): hòa của người. 

nhân nhân (`): người có đức 
nhân. 

nhân thân (4©): yêu người thân. 

nhân thanh (#Ở): danh tiếng 
nhân đức. 

nhân thuật (Ï=fÄ): cách làm điều 
nhân. 

nhấn (2`): nỡ, nhẫn tâm: nỡ lòng 

nhãn (J): nói ý tứ, thận trọng 

nhận (7): đơn vị đo lường đời Chu. 
Một nhận là tám thước. Một thước 
là một gang tay (20 cm). Một 
nhận bằng khoảng 1m60 ngày 
nay. Tường cao đến mấy nhận tức 
là khoảng gần 5m. 

nhận (7): mũi nhọn (gươm giáo, 
kích...) 

nhận (39): đây. 

nhận (ŸJ): đơn vị đo lường đời Chu 
(dùng như chữ 7). 

nhập nhân (_®`): cảm hóa người. 

nhất ('#): số một, thâu tóm cả (dùng 
thay cho chữ — để tránh sự gian 
dối thêm nét thành nhị hay tam). 

nhất tẩy (—): một phen rửa sạch 
(bản xưa viết là #ÖŠ) 
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nhật chí (H #): ngày đông chí. 

nhỉ (ñJ): mày (ngôi thứ hai), ngươi. 

nhi tiểu (#2]*): lấy làm nhỏ, coi là 
nhỏ. 

nhĩ (ñÄ): 1. cái đó; 2. mày, ngươi, ông 
(ngôi thứ hai); 3. người nào đó 
(không xác định); 4. vậy (trợ từ 
cuối câu) 

nhĩ (TP): 1. nghe; 2. thôi vậy, vậy (trợ 
từ) 

nhĩ (1š): gần 

nhĩ ngôn (38 'Š): lời lẽ thiển cận. 

nhị (ẩÑ): số hai, lối viết trang trọng 
của chữ ——, (dùng để tránh sửa 
chữa gian lận) 

nhị cức ChÑ*}›: cây nhị, cây gai (2 
loại cây nhỏ và tầm thường). 

nhị tam tử (—“ƒ): các anh, các 
ông, các ngươi. 

nhiệm (Í#): xem chữ nhậm (#“) 

Nhiễm Hữu (#1): tức Nhiễm Cầu 
(môn đệ Đức Khổng tử) 

nhiên (đÄ): 1. ấy vậy, như thế, phải; 
2. (lửa) cháy. 

nhiên hậu (Ã Jấ): vậy sau, rồi sau 

nhiên tắc (#Ä Ñ|): thế thì 

nhiếp ("Š): 1. bị bức bách, bị ép; 9. 
kiêm nhiệm, thay thế; 3. vén lên 

nhu (#Š): đối đãi hòa nhã. 

nhu trệ (X5 3Ÿ"): chậm rãi, trì trệ. 

nhụ (đŠ): trẻ con. 

nhụ tử (#Š ƒˆ): đứa trẻ con. 

nhuận (ÌÏ): làm cho nhuần nhã 
thêm; thấm nhuần đầy đủ. 

nhuận sắc G8 ổ,): thêm bớt cho hay 

nhục (]): thịt 

nhục (##): hổ thẹn, chịu khuất phục, 
nhục nhần, tủi hổ. 


nhuệ (duệ) (ØÈ): lanh lẹ. 

nhung (2Ä): việc binh, việc chiến 
trận 

nhung y (): mặc áo đi đánh 
giặc. 

như chỉ hà (#2 #*j): lẽ nào, sao lại 

như dư hà (#=£'°?J): = & 4. ?J 
nại ngã hà: làm sao ta được? 

như tựu (3#3%È): đi đến. 

như... hà (#e... f'J): làm sao, làm gì, 
... được sao? 

nhữ (*%): ngươi, mày, anh (ngôi thứ 
hai), về sau thường viết là 3£ hơn, 
còn chữ -% vốn là chữ nữ (phái 
nữ, con gái...) 

nhữ gia (X2): nhà của con (nhà 
chồng) 

nhứ (?): tơ thô, sợi bông. 

nhự (35): ăn. 

nhưng (3): vẫn giữ 

nhược (3): bằng, giống như, ví 
bằng, nếu như, thuận. 

nhược nhân (`): người ấy, người 
như thế 

nhương đấ): ăn trộm 

nhưỡng ¿Ễ): đất mềm. 

nhượng (5Š): 1. nhường nhịn, nhún 
nhường, từ bỏ; 2. quở trách. 

nịch (ðð): chìm đắm, dìm ngâm 

niệm (2%): nghĩ, nhớ 

ninh (`): 1. thà (còn hơn); 2. yên ổn. 

nịnh (Í©): nịnh hót, dùng lời nói 
khéo để tâng bốc 

nọa (lÃ): lười biếng, trễ nãi, uể oải. 

nọa phu (lŠ XÃ): kẻ hèn yếu. 

noãn (`): ấm. 

noãn (##): thẹn đỏ mặt. 

noãn (huyên) (ñŠ): ấm. 
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nô (2%): đứa ở 

nô (C#): vợ con. 

nỗi (##€): 1. đói, rét; 2. đuối hơi, kiệt 
sức; 3. hư hoại, ươn, thối. 

nội mạt ( N `): ngọn đem vào trong. 

nông (Š): nghề làm ruộng. 

nột (33): chậm chạp, nói chậm 

nuy (luy) (ï#): gầy yếu, yếu đuối. 

nữ tử (%7): tớ gái, tỳ thiếp 

nứ (nữ) (#): gả con gái. 

nữu nỉ (J#J#): thẹn thùng. 

oa (#È): mửa ra. 

oai (uy) (Ÿ): tôn nghiêm; sợ, làm 
cho sợ. 

oán (ZŠ): oán giận 

oán mộ (28 3Ã): oán than, mến mộ. 

ô (w) (`): ôi. 

ô 9): tô trát 

ô (77): đục, nhơ bẩn, 

ô Œ@Ÿ'): nước đọng, ao. 

ô hô (ác hồ, ố hồ) (&-Ÿ): tiếng 
dùng để hỏi (có những gì); làm 
sao, than ôi... (tiếng than vãn). 

ố (ô, ác) (2Ã): 1. ghét, 2. xấu xí, xấu 
xa; 3. sao thế, sao được. 

ốc (Š): nhà ở. 

ốc lậu (/Š 3Š): góc nhà về phía tây 
bắc, nơi vắng vẻ ít người qua lại. 

ôn (352): ôn hòa 

ôn cố (35 #£): ôn lại điều cũ. 

phả (#5): lắm (phả hữu đã: có 
lắm). 

phá (ØŸ): bửa ra, tách bạch ra, phá 
võ. 

phác ngọc (#Š #): ngọc còn trong 
đá, ngọc thô. 

phách (#È): ngón tay cái. 
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phách (ðñÑ): chấm đen trên mặt 
trăng. 

phàm (7L): 1. gồm, tóm lại; 2. hễ, 
phàm... (trợ ngữ ở đầu câu). 

phạm (3): xâm phạm, xúc phạm, kẻ 
có tội, tội phạm, can thiệp vào 

phạm (3Ở,): 1. phép tắc, khuôn mẫu; 
2. Họ Phạm 

phản (E): lặp lại, nhắc lại, trả lại, 
trở lại 

phản điếm (3È): cái giá để úp 
chén 

phản phúc (2Š): qua lại, nhắc đi 
nhắc lại, nói đi nói lại nhiều lần 
(kỹ lưỡng). 

phạn (9É): cơm, ăn cơm; ngậm. 

phạn khưu (9É 3Š): cơm khô. 

phạn sơ tự (8# #äÄ⁄Ê`): ăn uống đạm 
bạc 

phanh (`): nấu. 

pháp (3): 1. khuôn phép, phép tắc, 
khuôn mẫu, bắt chước theo; 2. 
thiên lý đương nhiên. 

pháp ngữ (3*Z5#): dạy bảo phép tắc 

pháp độ (3#): các luật lệ chỉ phối 
sinh hoạt chính trị 

phạp (`): thiếu thốn. 

phát (#Ê): 1. bắn ra, nảy ra, bắt đầu, 
khiến sinh; 2. phấn phát, hưng 
khởi, mở ra; 3. phát chẩn. 

phát dục (#Ä Ä): phát sinh và nuôi 
nấng, làm cho triển nở. 

phát phấn (#'Ìl): phát tức vì chưa 
hiểu 

phạt (Ä): khoe 

phạt (đÄ): 1. khoe công, khoe khoang; 
2. đánh phạt, đánh để chiếm đất; 
ä. đão. 
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phạt (ŠÏ): đánh đập, hành hạ. 

phạt băng (1Ä): chứa nước đá 
(chặt nước đá) 

phân phân (#22): lộn xộn, rắc rối. 

phần (3Ÿ): đốt, cháy 

phần (phiền) (4Ÿ): ngôi mộ, cái mả. 

phẩn CỀ): bón (ruộng); phân bón. 

phẩn thổ (Š +): thứ bẩn thỉu 

phấn (phấn) (ÙÄ): bực tức muốn 
hiểu 

phẫn (Il): làm hỏng. 

phần (2È): cơn giận, giận dữ 

phấn sĩ (chí) (2#): tức giận 

phấn (`): rung động, phấn chấn. 

phất (phật) (”Š): làm trái. 

phất (7Š): chẳng, không, chưa, trừ đi 
(phủ định) 

phất (#`): áo lễ 

phật (ĐÈ): ngang trái. 

phật (đ): tỏ sắc giận, bừng bừng. 

phế (#š): bỏ đi 

phế (#ñJ): phổi. 

phi (2°): lớn lao. 

phi (để): vợ vua. 

phi (3È): 1. chê bai, huỷ báng, chẳng 
phải; 2. lầm lỗi, sal trái. 

phi trực (3È TH): chẳng những. 

phì (ÏÉ): béo, mập, màu mỡ. 

phỉ (BÈ): tấm tức muốn nói 

phỉ (ŠŠ): văn vẻ, nhã nhặn. 

phỉ (ẾỄ): giỏ tre. 

phỉ (3È): nhỏ mọn, sơ sài 

phí (#7): 1. hao tốn; 2. rộng rãi. 

phiếm (3Ä): rộng khắp (như chữ *Ý) 

phiếm (*Ý): rộng khắp. 

phiếm lạm (ý i5): tràn ngập lênh 
láng. 

phiên (lŠ): lật mặt, trở mặt, đổi ý. 


phiền (JÄ): nhọc, buồn phiền. 

phiến (}J ): mảnh, nửa 

phó (ÍŸ): dạy dỗ; giúp, thầy dạy con 
vua (sư phó). 

phó (#È): chạy tới. 

phong (#†]): cấp cho, phong cho (một 
tước hiệu). 

phong (EÙ: thói quen, thói tục, dáng 
vẻ, phong cách. 

phong cương (2jŸŠ): bờ cõi biên 
cương. 

phong nhân (#† `): chức quan coi 
ngoài bờ cõi 

phỏng (2£): nương theo 

phóng (2£): 1. buông bỏ, buông thả, 
dẹp bỏ; 2. chạy đi; 3. dời ra; 4. 
đuổi đi. 

phóng chủng (2t#Ÿ): lỏng gót. 

phóng lưu (2t##Ä): đày đi, trục xuất. 

phóng đồn (2#): con heo sống 
chuồng. 

phóng phạn (2⁄98): ăn không 
chừng mực, háu ăn. 

phóng tịch (2L ##): buông lỏng, 
buông thả. 

phổ (-Šˆ): rộng khắp. 

phổ (3Ÿ): khắp cả. 

phố (Ïñ]): trồng rau 

phối (É): kết hợp, sánh đôi, xứng 
hợp. 

phồn (ẤŸ): nhiều, đông đúc. 

phu (X): người đàn ông thường. 

phu (Ÿ€): mở rộng 

phu (ÈŸ): cái bè gỗ 

phu (JŸ): 1. da ngoài, lớp ngoài; 2. 
to lớn. 

phu (#E): con dao rựa. 

phu lý chỉ bố (k3 7): (hà 
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quyên tạp thuế), thuế quyên góp 
lặt vặt phiền toái (tiền hay tấm 
vải bố dùng làm thuế nộp thay 
cho công trồng dâu của người ở 
nông thôn). 

phu thụ chỉ tố Uã s$'> ÈÄ): sự tố 
cáo ở ngoài 

phu tử (Ä -Ở): ông ta (chỉ Quí Tôn) 

phù (X): ư, ôi, kìa... (trợ từ đầu 
câu hoặc thán từ bày tỏ sự ngạc 
nhiên). 

phù (3X): nâng đỡ 

phù (#): trôi nổi 

phù nhân (`): người ấy 

phù tiết (Ã† Š)): thẻ tre để làm tin. 

phù trì (4k3Ÿ): nâng đỡ. 

phủ (2`): chẳng, không, không phải 

phủ (7Ÿ): cái nhà kho 

phủ (4#): vỗ về. 

phủ (®): nôi đồng. 

phủ cân (f*Jƒ): búa rìu (chỉ sự đe 
dọa vũ lực, khắc nghiệt). 

phủ khố (#Ÿ ##): kho tàng. 

phủ kiếm (3#:®Ì): tuốt gươm. 

phú (phúc) (2Ÿ): che trùm. 

phú (8Š): 1. giàu có, thừa thãi; 2. 
rộng rãi, bao la 

phú (#Ä): thu thuế, cấp cho; 

phú (#Ầ): thuế ruộng, thu thuế nuôi 
quân đội 

phú tuế (8Š jÃ): năm được mùa. 

phụ (ấ ): cõng, mang, vác, đội. 

phụ (Èñ): giúp đỡ, phù trợ 

phụ (lÄ): thêm cho. 

phụ (lÄŸ): thêm vào 

phụ đái (Ái #Ä): vác đội. 

phụ ngung (ấ J5): ẩn vào góc núi. 

phụ sô (ấ ?3): gánh cỏ (có sách chú 
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thích là tên người). 

phúc (phú) (2Š): che, lấp, làm khuất. 

phúc (ÏŠ): cái bụng. 

phúc (2Š): lật lọng, giỏ giáo, nghiêng 
đổ, lạt đổ, lấp bỏ. 

phúc đảo (2Š lŸ): bao trùm. 

phục (4Ä): nấp kín, ẩn giấu, nằm 
phục. 

phục (ƒ#): lấy lại, trỏ lại, lại lần nữa, 
đáp lại, hoàn thành. 

phục (ÏR): 1. mặc, đội, mang lấy, 
tuân theo... (động từ); 2. áo mặc, 
áo tang... (danh từ) 

phục tiến (fÃ ‡È): lại dâng lên (ần 
nữa). 

phùng GẤ: gặp gỡ, đón rước. 

phụng điểu (JÑ.): chim phượng 
hoàng 

phương (2): 1. bản gỗ vuông (để 
viết lên); 2. vừa mới (trợ từ); 3. 
đạo đức; 4. đương, đang (là); 5. 
phương cách; 6. so sánh; 7. trái 
lại, vi phạm vào. 

phương cương (2 flÌ): đương mạnh 
mẽ 

phương mệnh (3: trái mệnh 
lệnh. 

phượng (ÏŸ): chim phượng (đứng 
đầu loài chim) 

qua (Ÿ.): cái giáo, mác 

quả (3Ÿ): 1. goá chồng; 2. ít oi, bớt 
(hạn chế), không có nhiều 

quả ( Ê): 1. hầu hạ, săn sóc; 2. quả 
cảm, quả quyết, cương quyết; 3. 
kết quả. 

quả nhân (3È À`): người ít tài đức 
(tiếng tự khiêm của các vua ngày 
xưa). 
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quả thê (Ã-Š#): người vợ yếu đuối 
(vợ của mình). 

quá (3ð): lỗi lầm, sai trái, thái quá, 
quá trớn, quá mức cần thiết. 

quách (#): cái quách (vỏ bọc ngoài 
áo quan) 

quách (#): cái quách (dùng như chữ 
JÐ.. 

quách (#ŸŠ): bờ luỹ vây quanh thành; 
ngoại thành. 

quái (khoái) (Ï#): nem. 

quái (Ì#): việc lạ lùng. 

quan (2#): cái mũ, đội mũ. 

quan (đề): áo quan. 

quan (quán) (ŸŸ): quán xét, xem 
xét, đi xem, chơi (giao thiệp), 
quan niệm 

quan (Ä): cửa ải, cửa ô, cửa thành. 

quan (6Ñ): goá vợ. 

quản (?): cái sáo. 

quán CÑ): 1.thói quen, thường làm; 
2. thông suốt, liền suốt 

quán (Ê#): cho ở, trú ngụ, trọ. 

quán (quan) (78,): lễ đội mũ; lứa tuổi 
hai mươi (vừa nhận lễ đội mũ) 

quán #): tưới, rót xuống 

quán (#Ê): hiến rượu 

quang huy (%.,*Ÿ): tỏa sáng. 

quảng (J#ŠŸ): mỏ rộng: rộng rãi 

quắc (quặc, khước) (ŸŠ): bước rụt 
rẻ 

quăng (ÏÃ): cánh tay 

quân (32)): đồng đều, bình trị. 

quân (22): đơn vị đo lường xưa bằng 
30 cân. 

quân tử Cổ Ÿ): người có địa vị 
(trong dân, trong quân đội, chính 
quyền); chỉ người cai trị, cầm 


quyền 

quần (ÊŸ): bầy, đàn; lấy tình hòa 
hảo sống với nhau, hợp đoàn hòa 
thuận 

quật (3#): đào. 

quệ (%#): ngã nhào, sụp đổ, nhốn 
nháo. 

qui (2): cái khuôn tròn, dụng cụ 
làm hình tròn. 

qui (Ñ,): con rùa (mai rùa để bói). 

quì quì (š 3t): kính cẩn sợ hãi. 

quỉ (5É): dối trá, qui quyệt, lạ lùng. 

qui (Ê): vong linh; linh lực thuộc 
thể âm. 

quỉ ngộ (315): gặp đâu chạy đấy, 
gặp chăng hay chớ, chạy bậy chạy 
bạ. 

qui thần (53.2P): những linh lực siêu 
nhiên. 

quI1 (quy) (Bƒ): đưa làm quà tặng 

quĩ (Ö): đưa tặng. 

qui (#Ÿ): đo lường, cân nhắc; đường 
lối. 

quĩ (Ÿ°): cái sọt 

quï (ŠŸ): cái sọt (đựng cỏ) (dùng như 
chữ Ấ) 

qui (L): trục xe (khoảng cách, độ 
đài), kích cỡ; vết bánh xe. 

qui (Ê'): biếu, đưa tặng (dùng như 
chữ ##) 

quí (J#.): thẹn. 

Qui Lộ (Ê#Š): Tử Lộ (có thời gian 
làm gia thần cho họ Quí, nên được 
gọi là Quí Lộ) 

Qui thị (# ƑẤ,): họ Quí, chỉ người họ 
Quí (có thể là Quí Hoàn tử hay 
Quí Khương tử, đại phu nước Lỗ) 

quích (ở): chim quích. 
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quốc (B]): đất đai của chư hầu. 

quốc môn chỉ ngoại (| P2): 
không ai xét xử, qua phép nước. 

quốc nhân (B]“): người dưng 
(người trong nước, người đi 
đường). 

quỹ (quy) (#): xem qui (qui) 

quỹ (ññ): xem qui. 

quý (J#): xem qui. 

quý thích CÑÏ 8): họ hàng tôn quý 
(họ vua). 

quyên (8): bỏ đi, trừ đi. 

quyền đl#): quả cân, cân lường, cân 
nhắc, linh động thích nghi (quyền 
biến) 

quyền (`): 1. nắm tay (danh từ); 2. 
nắm tay lại (động từ); 3. nhỏ bé. 

quyền quyền (Š-ŠŠ): giữ khư khư. 

quyến (quyển) CÊ`): thu xếp lại 

quyến (3ñ): người có khí tiết, ngay 
thẳng 

quyến (3Š): có tính cao khiết (dùng 
như chữ 3Ä). 

quyến (flj): nghé mắt nhìn. 

quyến mẫu (% 34): đồng ruộng, khu 
ruộng, khoảnh ruộng một mẫu. 

quyện (Š): mệt mỏi, chán nản 

quyết (ð*): ấy, đấy (nghĩa như chữ 
kỳ). 

quyết (ð*): của mình, của người ấy, 
cái ấy (vừa nói trước đó) (nghĩa 
như chữ kỳ 3È). 

quyết (3): 1. cắn; 2. khơi chảy, tháo 
nước; vét dòng chảy. 

quyệt (58): lừa lọc, xảo quyệt 

quỳnh (®*): côi cút. 

quýnh (#]): mặc lồng, áo đơn. 

sạ (F): chợt, bỗng nhiên. 
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sác (sổ) (ẩ): luôn luôn, thường 
xuyên, (can gián nhiều) 

sách (`): 1. dùng roi quất ngựa; 2. 
quyển sách (thẻ gấp bằng tre). 

sách (`): tìm tòi 

sách đào (7# ?ÃJ): xe dây, đánh dây 
thừng. 

sai (soa, sỉ) (É): 1. không đều, hơn 
kém, so le; 2. sai lầm, sa1 biệt. 

sài lang (É†Ä#): chó sói. 

sái (Ất): bớt, rút bót. 

sái (1): vẩy nước 

sàm (#Š): gièm pha, thêu dệt. 

sàm siểm (šŠ3Z): gièm pha, nịnh 
hót. 

sản (#Ÿ): 1. của cải, ruộng đất; 2. sản 
sinh ra, sản xuất. 

sán (ñh): chê trách. 

sán (san) (5Ù): chê 

sáng (8Ì): mới (sáng tạo), mỏ ra. 

sanh (): chàng rể. 

sao (ñ): cái rá vo gạo 

sào (ŠŠ): tổ, chòi. 

sáp (Ấ%): uống, nuốt. 

sát (#`): rõ rệt, thấu triệt, xem xét 
thấy rõ, biện bạch, xét kỹ lại 

sát (#X): giết chết. 

sát phạt (#&#{): đánh giết. 

sát việt (#4): giết chóc. 

sắc (Ở,): 1. hiện tượng, cảnh tượng, 
hình tướng, hình dáng, diện mạo; 
2. sắc đẹp (gái đẹp), vẻ đẹp (của 
người, của vật, của cảnh vật) 

sắt (Ä“): cây đàn sắt (một loại đàn 
cổ có 25 dây); 2. nghiêm nghị, 
nghiêm trang. 

sầm (c®: cao. 

sấn tật (J7): tai vạ, hoạn nạn. 
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sỉ (ï): hổ thẹn, xấu hổ. 

sỉ (Ÿ#): giày cỏ, dép. 

sĩ (†#): làm quan; người ra làm quan 

sĩ (ÍÊ): chờ đợi. 

sĩ (E): 1. người có học chưa ra làm 
quan (kẻ s†), người có tài đức, 
đáng kính trọng; 2. quan sĩ (chức 
quan đời xưa có ba trật: thượng sĩ, 
trung sĩ, hạ sĩ). 

sĩ nữ (++): trai gái. 

sĩ phu (+ÿÄ): quan lớn trí thức. 

sĩ sư (E É); 1. gián quan (chức quan 
can vua); 2. quan phụ trách hình 
pháp, quan tư pháp (col hình 
ngục). 

sí (#): những, chỉ... (trợ từ). 

siểm (3): nịnh hót 

sinh (##): con vật để tế cúng: muông 
thú. 

sinh đạo (ä—:š 
dân. 

sinh tài (2# Ä†}): làm ra của cải. 

sính đi): mời đón, đồ lễ. 

sinh (3#): thỏa thích, thanh thản 

soái (toát) (5%): cắn khoét. 

soán ($Ÿ): cướp lấy, cướp ngôi. 

soạn (tuyển) (4Š): sắp đặt, kén chọn 

soạn (#Ÿ): ăn uống, bữa ăn thịnh 
soạn, bữa cỗ 


+): đường lối nuôi sống 


sô ( 3): 1. cỏ, rơm; loài vật ăn cỏ, rơm 
(trâu bò); 2. người cắt cỏ. 

số khẩu (Š ?): vài ba người. 

sổ nguyệt (Št H): vài ba tháng. 

sổ nhân (Š(À`): vài ba người, một 
số người. 

số (Š€): 1. kể, thuật số; 2. mấy, vài, 
một vài, vài ba (một số không xác 
định nhưng không nhiều lắm) 


sôn (##): bữa ăn chiều. 

sơ (#8): 1. đào khoét; 2. thô sơ, thưa 
thớt, th cách, không thân thiết. 

sơ tự (ñấ5 3): cơm thô 

sở li ): điều thuộc về mình 

Sở (Ễ): nước sở. 

Sở cuồng (#Ễ Ÿ#): người ngông cuồng 
nước Sở 

sở dĩ (T1): chỗ thực hành; lý do 
(cốt để); vì thế; nếu đem... 

sơn lương (+Ù) ÄŠ): sống núi 

sơn tiết (›Ì\ ññ): hình vẽ núi non 

suất (súy, soái) (ÉÌ'): làm gương, 
thống suất, lãnh đạo; điều khiển, 
xướng xuất. 

suất (#): 1. dùng, để cho; 2. hấp tấp, 
vội vàng, khinh suất; 3. noi theo; 
4. quản lãnh, lãnh đạo; quản lĩnh 
thống suất, đốc thúc. 

súc (Ñ): 1. giữ, vực dậy, nuôi nấng, 
chứa giữ; 2. vật nuôi, súc vật. 

súc (i8): thẳng. 

súc súc (Jïä #fä): bước rụt rè, lần từng 
bước 

sung (ZÈ): 1. lấp chặt; 2. đầy đủ, trọn 
vẹn, chật kín. 

sung thật (`): thật có đầy đủ. 

sùng (): chọn, tôn trọng 

sùng lễ (& 3l): nâng cao điều lễ. 

sủng (ñỀ): yêu mến khác thường. 

suy (thôi) (‡Ê): chuyển ra, dời đi, 
đẩy lên, gỡ ra, cho đi, triển khai. 

suy (®#): suy kém 

suy đề (thôi đầu) (Ì#Zð): đâu rui 
(đầu đòn tay). 

sủy (#5): lường, đo, so. 

súy (soái) (É): tướng lĩnh - xem chữ 
suất ÉÌ 
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sư (Ế]): 1. bắt chước, học theo; 2. binh 
đội; 3. đám đông, nhiều, đông đúc 
(dân chúng); 4. Tên người: Tử 
Trương. 

sư lữ (É] 2£): binh đội (chỉ nạn binh 
đao) 

sư mệnh (ÉJ): lệnh phát động 
chiến tranh. 

sử (sứ) (#È): 1. sai khiến, khiến cho; 
2. giả sử; 3. tiến cử. 

sử (3È): vẽ vời, chải chuốt. Ngày xưa 
tương truyền vào đời Hoàng Đế 
(thời Tam Hoàng) có vị tổ sư đặt 
ra phép vẽ gọi là Sử Hoàng. Đời 
nhà Chu, có chức Nữ Sử ở nội 
cung để coi các việc lễ nghi của 
hoàng hậu, cung phi. Vì vậy, sử có 
nghĩa gốc là tô vẽ, chải chuốt cho 
đẹp bề ngoài, trước khi có nghĩa là 
ghi chép các việc đã qua: lịch sử. 

sử linh (sử lệnh) (ŸŠ `): sai khiến. 

sự C$?): 1. công việc, chức việc (danh 
từ). 2. thờ, phụng sự, phục vụ, làm 
việc (động từ) 

sức (f°): trang điểm bên ngoài 

sướng (7): thoả thích. 

sưu (/Š): giấu đi, giấu giếm (như chữ 
##). 

sưu (JŠ): khỏi (bệnh). 

tà (ẨŠ): lệch lạc, cong vạy, gian dối. 

tà thắc (Ä§ RŠ): gian tà, giả dối. 

tà thế (đŠ-+**): thời thế ngang trái. 

tả nhậm (# 3#): vạt áo bên trái 

tá đề ): mượn, cho mượn 

tạ (#Ÿ): nhờ cậy. 

tác (ÏP): hành động, làm nên, nhấc 
lên, dấy lên, đứng lên 

tác giả (ÍE-Ÿ): người lánh đời (nghĩa 
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được hiểu theo ngữ cảnh trong 
bài) 

tạc (tộ) giai (f£ lễ): bậc thểm phía 
đông 

tạc (ÌE): hổ thẹn, tủi hổ. 

tạc (ễ): 1. đục, đào; 2. xuyên tạc, 
không hợp nghĩa lý. 

tai (chung) (Cấn: tai họa, nguy ách 
(dùng như chữ `). 

tai (đ): tai họa (dùng như chữ #$\). 

tài (2]): khả năng vốn có. 

tài (#Ï): gỗ dùng được, tính chất, tài 
năng (có thể dùng được). 

tài (#): trồng (cây); phát triển (nghĩa 
bóng). 

tài (ŸŸÑ): cắt xén, sửa sang 

tài (#J): của cải, tiền của; 2. nghĩa 
như chữ 3‡ , tài năng. 

tái (Tf): hai lần, lại, lần nữa. 

tái (tải) GỖ): 1. chở, nâng đỡ, đem 
theo; 2. năm (tháng); thời (trợ từ: 
nghĩa như chữ tắc Rl|); 3. trước, 
được thực hiện trước; 4. sự việc 
(được ghi chép); 5. đây rẫy, khắp 
Eñ, 

tái bái (#P): lạy hai lạy. 

tam (—): lặp đi lặp lại 

Tam hoàn (“4Ø): ba họ Mạnh, 
Thúc, Quý, con cháu của Lỗ Hoàn 
Công 

tam khanh (“Ïf): ba vị quan 
khanh (tư đô, tư mã, tư không) 
phụ trách việc lễ giáo, binh lực, 
hình pháp. 

Tam đại (“Y): ba đời, ba triều đại 
(Hạ, Thương, Chu) 

tam ngung phản (“Ï§“): ba góc 
cạnh kia 
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tam phạn (“9⁄): bữa cơm thứ ba 

tam quân (“#): ba quân (tiền 
quân, trung quân, hậu quân) 

tam qui (SŠ#): đài cao ba tầng, chỉ 
thị ba loại người qui phục (dân 
chúng, chư hầu, các rợ) 

tàm (lŠƒ): hổ thẹn. 

tàm (ŸŠ): con tầm, chăn tằm. 

tám (tam) (—): vài lần, nhiều lần 

tàn (ZŠ): tàn ác, giết hại, tàn hại, tàn 
bạo 

tán (3: khen ngợi, ca tụng, xưng 
tán. 

tán ở: g1Iúp vào. 

tán (CỀÄ): tan ra, tản ra, phóng túng 

tang (táng) (Ÿ): lễ chôn cất, sự 
tưởng nhớ người đã khuất; để 
tang. 

tang C#): cây dâu. 

tang (IÄ): hay, tốt, lương thiện 

tang đỗ (#& +): vỏ cây dâu. 

tàng GỂ): 1. tàng trữ, cất chứa, cất 
giấu; 2. ẩn náu, ẩn dật 

tảng (fñÄ): cái trán. Xem chữ táng 
#ñ. 

táng (tảng) (lÃÄ): cái trán. 

táng (ŸŸ): chôn, mất, hại... Xem chữ 
tang #. 

táng (3È): chôn cất người chết. 

tao (sào) (#§): ươm tơ, kéo tơ. 

tao đỗ): gặp. 

tào (*Ÿ): tên một loài sâu. 

tảo (đñ'): quét 

tảo CT°): sớm. 

tảo (Š?): rong rêu 

tảo (Ất): sớm (dùng như chữ -Tˆ) 

táo (#Š): nóng nảy, hấp tấp 

Táo 4#): thần Táo, vị thần bếp theo 


quan niệm bình dân 

tạo công (4# #4): gây ra cuộc đánh 
phá. 

tác (|): bắt chước; khuôn mẫu noi 
theo. 

tắc (2š): 1. bế tắc, lấp kín; đầy dẫy; 
2. nguyên tắc, ý hướng được theo 
đuổi (từ đầu). 

tắc (5): 1. lúa tắc, thần tắc (năng 
lực của lúa); 2. tên người: ông Hậu 
Tác, tổ tiên nhà Chu 

tắc môn (2š ƑÏ]): bình phong che cửa 

tặc (Ä): tai hại, tổn hại; giặc, kể gây 
hại 

tăng (lẩ): ghét 

tằng (Šƒ): bèn, đã từng 

tắng (ÚU): nổi đất. 

tầm (S#): một tầm cao (8 xích = 8 x 
20cm = 1m60). 

tẩm (I3): ngủ 

tẩm (3): dần dần 

tân (Šƒ): mới, đổi mới. 

tân (šŸ): bến sông 

tân (7Ä): bến, bãi (dùng như chữ 3#). 

tân đi): 1. cỏ; 2. củi. 

tân (2Ì): khách 

Tần (Ã): nước Tần. 

tần tần (trăn trăn) c` sum 
suê. 

tần xúc (34 ZÑ): cau mày. 

tấn (tấn, thấn) Ớẩ): an táng, tẩm 
liệm 

tấn (Ä): tiếp khách 

tấn (fŠ): tiền đi đường (lộ phi). 

tấn lôi (3 1Ÿ): sét đánh 

tận (Š): hết, thực hiện rốt ráo, hiểu 
biết trọn vẹn. 

tận tỉnh vi (3#: hiểu thấu 
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những điều tỉnh vi. 

tập Gẩ): gom lại. 

tập (SP): chắp nối, tiếp nối. 

tập (ñÏ): chồng lên, hai lần, làm đi 
làm lại, làm theo thói quen; thói 
quen 

tập (ŸP): 1. đánh lén, đánh úp (tình 
cờ, lẻ loi); 2. noi theo, thuận theo 
(gương đời trước, cha ông...). 

tập (©): 1. góp lại, họp lại, kết hợp, 
tập hợp; 2. (chim) đậu; 3. (làm) 
xong. 

tất (%2): ắt hẳn, quyết chắc, chỉ có 

tất (ŠÊ): xong hết. 

tật (JX): 1. bệnh tật; 2. giận ghét, 
buồn giận; 3. mau chóng, lanh lẹ, 
vội vàng hấp tấp; 4. thói tật, thói 
xấu 

tật bệnh (3X 35): bệnh nặng 

tật thị (JX⁄Z#L): trừng mắt. 

tật thủ (#⁄ 3ƒ): đau đầu, nhức đầu, 
lắc đầu. 

tẩu (#): ông già. 

tẩu (3#): chị dâu. 

tấu cách (T#): tiến lên dâng lễ. 

tẩy (sái) (5): gột rửa (bản xưa viết 
là 3Š). 

tê (Ÿ): con tê giác. 

tế (7Ñ): 1. đều, ngang bằng, ngang 
nhau; 2. nước Tề, thời Xuân Thu 
(ngày nay là bán đảo Sơn Đông); 
3. ổn định, xếp đặt đều đặn, gọn 
gàng, điều chỉnh. 

tể (SE): quan tể, chức vụ đứng đầu 

Tể Ngã (S3): tên là Dư, đệ tử của 
Đức Khổng tử 

tế (3Ÿ): cứu giúp, cứu vớt, ủng hộ. 

tế (`): cúng tế. 
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tế (Âñ): nhỏ nhoi, vụn vặt. 

tế (ñÍ): che giấu, che lấp (gian đối); 
che đậy, bao trùm 

tế (ÉÄ): địa vị, thời buổi, khoảng 

tế luận (4# 3Â): bàn kỹ. 

tế nhục (` ]): thịt để dâng cúng, 
thịt cúng tế 

tệ ( HỆ): lụa (quà tặng), tặng vật, tiền 
của 

tệ (IC): hư nát, rách 

tệ bạch (l# #5): lụa là. 

tha (4È): cái khác, điều khác 

tha (): lòng khác. 

tha (ZÝ): mài. 

thả (H): lại, vừa, vả lại... 

thác (‡€): nhờ người trông nom, uỷ 
thác, phó thác, nhờ vả. 

thác (#): mõ canh, kẻng canh. 

thác (Ÿ`): cái túi. 

thác (5€): gửi, nhờ, ủy thác, giao phó 

thác (##): 1. lẫn lộn; 2. luân phiên, 
đổi lẫn nhau. 

thạc (Zñ): to lớn, mập mạnh (tốt). 

thải (®): vay nợ, cho vay. 

thái (đại) CK/): to lớn, thái quá 

thái (sái) CẩŸ): con rùa lớn 

thái (thải) CÊ): đẹp đẽ. 

thái (Ấ`): 1. an vui, rộng rãi, khoan 
hòa, khoan thai, khoan thứ; 2. 
thái quá (kiêu mạn); 3. thừa thãi, 
xa xỉ, xa hoa. 

thái canh (&#Š): canh rau. 

thái sư (XÉƑ): quan đứng đầu ban 
nhạc triều đình 

Thái Sơn (`): ngọn núi cao lớn ở 
Sơn Đông (nước Lỗ) 

thái tân chi ưu C(ÃÄŠï*_#'): mắc 
bệnh không thể hái rau đời nói 
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nhún nhường). 

tham (xam) (Ÿ*): dự vào. 

tham lệ (Ñ:: tham lam bạo ngược. 

thám (#Ÿ): thăm dò 

thản (39): thảnh thơi 

thán (°Š): than thỏ. 

thán (3#): than thở, tấm tắc khen 

thán (3#): than (chất đốt). 

thang œ5 ): nước nóng 

thanh (7Ÿ): trong sạch 

thanh danh (®ÊÈ 5): tiếng tăm, danh 
tiếng. 

thành (3Ä): thành trì. 

thành (7Ä): bảo toàn, thành tựu, 
thành công. 

thành (ở): chân thật, chân thành, 
đức thành, hoàn thiện. 

thành nhân (ÄÀ): người hoàn 
toàn 

thánh (Š): sáng suốt, thông tỏ. 

thao (#Š): cầm, giữ gìn, tập dượt. 

thao thao (?lñ ï'): cuồn cuộn 

thảo (#]): đánh dẹp, đánh phạt kẻ có 
tội, đánh giết, bỏ đi. 

thảo giới (Š“ ?*): rau cỏ. 

thảo lai (CŸ 3`): ruộng cỏ, ruộng đất. 

thảo luận (Š† ẵñ): bàn bạc, xem xét, 
trao đổi ý kiến 

thảo mãng (Ê #Ê): cỏ rậm. 

thảo sáng (Ÿ#*Ì): phác thảo (mới 
soạn qua loa) 

tháo tháo (kŠ 'ÈŠ#): chăm chắm. 

tháo thứ (4# ?X): vội vàng, hấp tấp 

tháo (tạo) (3#): tới, đến. 

tháo (#Š): ý chí. 

thát (Ä#È): đánh bằng roi. 

thát (4Ý): đánh bằng roi. 

thát Gỗ): con rái cá. 


thắc (zÑ): sai lâm. 

thắc (Š): âm mưu chống đối, điều ác 
ngầm, tà vạy 

thăng (thắng) (ñ“): 1. vượt hơn, 
thắng được; 2. đủ sức chịu nổi; 3. 
xuể, hết... 

thăng (ƒƑ): đi lên, lên cao 

thăng dụng @/fŠJf]): dùng hết (tận 
dụng). 

thăng nhiệm (JŠ-†£): đủ sức làm nổi 
công việc, nhiệm vụ. 

thằng mặc (“8 vn): dây mực. 

thằng (“Š): dây mực (để lấy đường 
thẳng). 

thặng (thừa) (SẼ): 1. cỗ xe; 2. số bốn; 
3. tên một bộ cổ sử của nước Tấn; 
4. glong xe, cưổi xe (đi săn). 

thặng dư có Xe GỘ. 

thặng điền (Ê W): chức quan nhỏ 
co1 việc chăn nuôi. 

thâm `): sâu 

thâm canh (##Ÿ): cày sâu, cày kỹ 
lưỡng. 

thâm tháo (3#): tới chỗ sâu sắc. 

thâm thiết (#2): khắc sâu. 

thầm (đam) (#È): vui. 

thẩm (Ấ#`): xét kỹ, xét rõ 

thậm (3È): 1. quá tệ, thái quá; 2. rất, 
lắm, hệ trọng, kỹ lưỡng. 

thân (TP): duỗi ra. 

thân (#): 1. bày tỏ: 2. đến. 

thân (#P): cái dải áo to, cái đai 

thân (ðŸỦ): người thân thích (bà con, 
họ hàng); cha mẹ; 2. gần gũi, kề 
cận, thân mật, quen, thân thiết; 
ä. đích thân, tự mình 

thân (Ÿ): 1. thân thể, thân mình, tự 
thân (gồm thân xác và tâm hồn); 
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2. đời, kiếp (tiền thân: đời trước). 
thân chỉ (Š1⁄3Š): giơ tay chỉ trỏ 
thân chá (##Ÿ ): gần gũi, thân cận. 
thân kiến (ðfủ ŸÏ): tự thấy. 
thân mục (ŠŸfŠ): thân thiết, hòa 
nhã. 
thân nghênh (383): lễ đi đón dâu. 
thân thân (*P %P): thư thái 
thân thân (ðLŸŸ): thân yêu cha mẹ. 
thần (`): sáng sớm 
thần (#}): linh lực thuộc thể dương, 
năng lực trên trời 

thần (E): gia thần (tôi tó của quan 
đại phu) 

thần phụ (E ỨÏ): nương tựa, phục 
tòng. 

thần (sẩn) (“Š): mỉm cười 

thần (2?]): phương chỉ, (trợ từ). 

thận (ÙÄ): cẩn thận. 

thấp (4): ẩm ướt. 

thất (PL): đơn, lẻ 

thất (2K): lỗi lâm, mất, bỏ qua. 

thất (2S): 1. căn phòng ở giữa nhà, 
cái nhà; 2. vợ. 

thất nhâm (2 ##): nấu chín quá 
hoặc chưa chín 

thất phu (PEX): kẻ tầm thường, 
người ít học, thất học 

thất phu thất phụ (JE+% JE3f);: 
người đàn ông thường, người đàn 
bà thường, những người dân hèn. 

thất sô ( DE ñ#): con gà nhỏ, con chim 
non. 

thật (Ÿ): 1. đầy, đủ, giàu có; 2. thực 
chất, có thật. 

thâu (thu) (JÄ): gom lấy. 

thê đấ: cái giường. 

thê noa (nô) c?È 3): Vợ con. 
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thê thê (tê tê) (#83#): vội vã, hấp 
tấp, lăng xăng 

thể (đŠ): đặt mình vào (địa vị kẻ khác 
mà xét lòng họ). 

thể vật (ñŠ 32): lông vào vạn vật. 

thế (thê) (Š): 1. gả [con gái] cho; 9. 
vợ chính, vợ cả 

thế (#F): đời, thế hệ (khoảng 30 năm), 
triều đại, thời thế. 

thế (3): 1. thế lực, sức hành động, 2. 
tình thế, hình trạng. 

thế (2): tình thế, tình trạng của 
hành động. 

thế (3Š): nước mắt. 

thế tử (#*-ƒˆ): con đích của vua chư 
hầu (được chọn làm vua tương 
lan). 

thệ ('°): răn bảo, thể. 

thệ (3#): 1. mà (trợ từ); 2. ra đi, đi 
không trở lại, đi mất, trôi chảy 
mãi. 

thi (ƒ '): 1. linh thần (theo Thiều 
Chửu, ngày xưa cúng tế, dùng 
một đứa bé lên ngồi trên ngai để 
cho thần nương vào đấy gọi là thi, 
đời sau mới dùng tranh ảnh thay 
vào); 2. thây người chết 

thi (2ð): phô bày ra, đem ra, lan ra, 
giúp cho, thi thố, thi hành. 

thi CẾ): cỏ thi (dùng để bới). 

thi thi (25.25): hoan hỉ tự đắc. 

thỉ (thi) (2ð): bỏ 

thỉ (XÃ): 1. mũi tên; 2. thề thốt 

thỉ (2`): con heo. 

thỉ nhân (&X`): người chế tạo tên 
(để bắn) 

thí (thì) (2Š): đi tắt, theo hút. 

thí (#Ä): kẻ dưới giết người trên. 
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thí (#Ä): 1. dò thử, thí nghiệm; 2. 
dùng, sử dụng 

thí (Ÿ”): 1. thí dụ, ví dụ; 2. thí như, 
giá như, ví như... 

thí (ÊÈ): thí dụ, ví dụ (dùng như chữ 
` 

thị (fŸ): hầu hạ, theo hầu 

thị (°Ÿ): ham thích, ưa thích. 

thị (TÌ): chợ. 

thị (É): 1. đó, đấy, thế..; 9. phải, 
đúng (trái với phi: 3È). 

thị (Ế): họ 

thị (E): bảo cho, cho biết, cho thấy, 
bày ra cho người khác xem. 

thị CŸ): ham thích, ưa thích, cũng 
viết là "Ÿ. 

thị (Ù): 1. nhìn, nhìn kỹ; 2. coi như, 
xem như là. 

thị (ŠÈ): xét rõ. 

thị bô (TP Hi): nem bán ngoài chợ 

thị nhân (fŸÀ): người hầu, thái 
giám. 

thị phi (2É 3È): lẽ phải trái, đúng sai. 

thị thành (2 33): ấy thế thành ra, 
thật ra lúc ấy. 

thích (#È!Ì): đâm chết. 

thích bật 1. có họ hàng, thân thích; 
người thân; 2. một loại búa dùng 
làm bình khí; 3. thương xót, lo 
lắng cho... 

thích (3Š): 1. chỉ (chỉ có, chỉ là...); 2. 
đi đến; 3. ưa thích, vừa ý; 4. theo 
đuổi, chuyên chú 

thích (Ê“): 1. cỏi ra, nói rộng ra; 2. 
giải thích, giảng rõ. 

thích nhân (#|| À`): kẻ đâm người. 

thích thích @#Ñ#J##): bồi hổi, bùi 
ngùi, lo lắng 


thiểm (2#): nhử lấy, mua chuộc. 

thiệm (ÄŠ): đây đủ, dồi dào. 

thiệm (ÄŠ): đây đủ, dồi dào. 

thiên (đñủ): lệch lạc, nghiêng về một 
bên 

thiên (f2): bản văn 

thiên (‡Š): dời đi, dời đổi, thay đổi, 
chuyển sang. 

thiên hạ (X F): nước của thiên tử. 

thiên thặng chi quốc (TT Ä&* Bì): 
nước có một ngàn cỗ xe (nước chư 
hầu cố lón) 

thiên thời (K fŸ): chỉ chung thời 
thế, thời cuộc, mọi yếu tố tác động 
ngoài phạm vi kiểm soát của cá 
nhân. 

thiển Gề): nông, cạn 

thiện (Ấ): tốt đẹp, khéo léo, hoàn 
hảo 

thiện (#Ÿ#): truyền ngôi cho người 
khác. 

thiện bất thiện (-Ý ®-Šˆ): phải hay 
không phải. 

thiện dụ (-Š-ŠŸ): khéo léo giảng dụ 

thiện nhu (2Š): khéo chiều 
chuộng 

thiện sĩ (-É--E): kẻ sĩ đạo đức. 

thiện xạ cÝ-#]): bắn giỏi 

thiến (fñ): xinh đẹp 

thiếp (SE): nàng hầu, vợ lẽ. 

thiết (12): 1. cần kíp; 2. thiết thực, 
gần gũi; 3. cắt vào, khắc vào vật 
gì. 

thiết (đÄ): sắt (kim loại). 

thiết (#Ä): trộm cắp, lén lút 

thiết (2%): sắp xếp, sắp đặt. 

thiết khoa (Èt#}): sắp đặt khoa 
giáo. 
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thiết thiết (322): thiết tha, thân 
mật 

thiết thủ (ẤÄŠƒƒt): lấy theo ý riêng 
(lời tự khiêm). 

thiết tỷ (4Š }È): trộm sánh với, riêng 


ví với 
Thiều (ðñể): nhạc của vua Đế Thuấn 
nhà Ngu 


thiều (để): 1. tốt đẹp, cảnh sắc mùa 
xuân; 2. tên một khúc nhạc của 
vua Đế Thuấn nhà Ngu. 

thiểu (thiếu) (`): trẻ tuổi, còn bé, 
thơ ấu 

thiểu hữu (” 2): có thêm một chút 

thiểu thiểu (!lÍ lỗ): lo lắng, rầu rĩ, 
thiểu não. 

thiếu ngải (3L): gái tơ. 

thiếu sư (` l): quan phụ tá thái sư 

thiệu (##): nối kết, nói theo. 

thỉnh (5Ñ): hỏi thăm, hỏi xin, thưa 
thỉnh 

thỉnh kiến ($Š Ñ): xin ra mắt, xin 
yết kiến 

thính (Ä#Š): 1. nghe, lắng nghe; 2. xử 
đoán (đúng sal), co1 sóc. 

thính tụng (ÄŠ3}): nghe và xử kiện. 

thịnh (3Š): lớn lao, sung mãn, nhiều, 
đông đúc 

thịnh soạn (ZÄ?Š): bữa cỗ lớn, bữa 
ăn linh đình, nhiều món 

thỏ (thố) (#Š): con thỏ. 

thọ (thụ) (Ÿ): 1. cây; 2. trồng tỉa. 

thọ (Ÿ): sống lâu. 

thoái (thối) (Ê): 1. kém sút, nhút 
nhát, lùi lại; 9. bỏ đi, đẩy lui. 

thoan (35): (nước) chảy xiết. 

thoán (ŠŸ): thổi nấu. 

thoát (ñÈ): cỏi. 


1550 


thổ (+): chỗ ở 

thổ giới (+ 7`): bùn rác. 

thố (đÄ): 1. bỏ: 2. thi thố, tính liệu. 

thố (##): tách rời, loại ra 

thôi (I#): đẩy. 

thổn (ÈÌ): suy nghĩ, toan tính. 

thông (TẾ): thính tai. 

thông quốc (3Ä BÌ): toàn quốc, khắp 
nước, cả nước. 

thống (7ñ): đau đón. 

thống (#š): mối dây, giềng mối. 

thống luận (#t3â): bàn chung. 

thốt (tốt) (Z#): chợt, vội vàng. 

thời (fŸ): 1. lúc, cơ hội, thời cơ, 2. 
mùa trong năm. 

thời thực (đỶ `): thức ăn theo mùa. 

thu hào (# Š): cái lông mọc về mùa 
thu. 

thù (#k): khác. 

thù (##): đáp lại, thù hằn. 

thù (ÖÌ): mời rượu. 

thù (du) (Š): nhẹ. 

thủ (T4): chọn lấy, giữ lấy, chịu lấy, 
lấy làm, được 

thủ (Ỳ): trông coi, gìn giữ, bảo vệ. 

thủ vọng (5#): trông giữ (phòng 
trộm cướp). 

thú (®Š): cưới vợ, lấy vợ. 

thú (ÄŸ): 1. đi săn mùa đông: 2. địa 
hạt thuộc thiên tử (nghĩa trong 
bài, trong từ tuần thú: 333). 

thụ (thọ) (2): nhận chịu, nhận lấy, 
đảm đương. 

thụ (thọ) (#Š): trao cho. 

thụ (thọ) (ÈŸ): 1. cây cối (danh từ); 
2. trồng trọt (động từ). 

thụ nghệ (}Ÿ#): trông trọt, trồng 
tỉa. 
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thụ tử (]-Ÿ): thế tử (hoàng tử được 
xác định để thay thế vua cha). 

thuần (#): 1. đều đặn, thuần nhất, 
thuần túy, không pha tạp, thuần 
thục; 2. tơ tằm 

Thuấn (2Ÿ): vua Thuấn. 

thuận (JJÄ): 1. theo, thần phục, thuận 
theo; 2. yên vuI. 

thuật (fÄñ): nghề, làm nghề, chọn 
nghề. 

thuật @&È): kể lại, noi theo, truyền 
lại, truyền đạt, phô bày. 

thuật chức (%š #À): bày tỏ, trình bày 
công việc của mình làm (cho người 
khác biết). 

thúc (túc) tích (#ủúŸŸ): dáng vẻ 
cung kính quá mức, bồn chồn 
không yên 

thúc (#): bó, buộc, gói, một bó, một 
gói (10 chiếc) 

thúc (š+): chỉ chung các loại đậu 
(đậu xanh, đậu đen...). 

thúc phụ (#t 4È): chú. 

thục ŒŸU: ai, người nào, cái gì, việc 
gì (nghi vấn tự). 

thục G#U): tốt lành, trong trẻo, hiển 
lành. 

thục vị (Ÿ#Ñ): ai bảo, ai nói rằng... 

thuế (thuyết) (5%): dụ dỗ, thuyết 
phục. 

thuế (#Ÿ): tiền nộp cho nhà nước, 
tiền thuế. 

thung dung (#¿'`): thong thả thư 
thái. 

thuộc (J3): thân thuộc, thuộc về. 

thùy (3#): ai, người nào 

thùy thế (#?Š)): rơi nước mắt, khóc 
lóc. 


thùy thùy (s#): rũ xuống, để lại. 

thủy (#ê): bắt đầu, ban đầu, khởi 
đầu, trước tiên, đầu tiên 

thủy hử (2k Š†): bờ sông, bến nước. 

thủy hỏa (K): nước lửa (chỉ nạn 
bạo ngược, hung tàn). 

thuyết (5%): nói ra 

thư (tự) (3Ä): chỗ đất lầy, vùng trũng. 

thư (trư) (Š1): đầm lây cỏ rậm. 

thư (3Ÿ): ghi chép, viết 

thư (#Ÿ): thư thả, từ từ. 

thư trĩ CJÈ#È): con trĩ mái 

thử (Šˆ): nắng, nóng 

thử (JÈ): cái này, cái ấy, chỗ này, 
người này. 

thử (ẤÄ): lúa (cơm), lúa mùa. 

thứ (3Š): bậc dưới, kế tiếp 

thứ (#!Ì): trách. 

thứ (ƑŠ): 1. gần như, hầu như, gần 
đạt được; nhiều, đông đúc, thịnh 
Vượng. 

thứ (2Ã): 1. suy mình ra người; 2. 
xem người khác như mình, yêu 
người như chính mình, rộng lòng 
tha thứ, dung thứ. 

thứ cơ (7š #€): hy vọng, ngõ hầu. 

thứ cơ (/š #€): ngõ hầu, gần như. 

thứ đệ (3# 5%): lần lượt theo thứ tự. 

thứ nhân (7X `): người dân thường, 
bình dân, thường dân. 

thừa (thằng) (7Ã): 1. đảm nhận, đảm 
đương (nhiệm vụ), đương đầu; 2. 
nối dõi, kế thừa, vâng theo, nhận 
lấy, tiếp lấy. 

thừa (`): cưỡi, lên 

thức (đ®): 1. cái đòn ngang trên xe; 
2. kính lễ, tỏ lòng cung kính. 

thức (#): 1. hiểu biết; 2. quen biết. 


1551 


TỨ THƯ BÌNH GIẢI 








thực (thật) CŸ): thực chất (hạt) 

thực (tự) (Ÿ): 1. đồ ăn, thức ăn, 
bổng lộc; 2. ăn; 3. cho ăn; 4. ăn 
mòn, che khuất 

thực (‡l): cắm xuống 

thực (2Ä): sinh lợi, sinh sản. 

thước (#Š): nung đúc. 

thược (chước) ('J): cái gáo, cái 
muôi (múc canh). 

thược (33): khơi sông. 

thược (#3): ống sáo ngắn, ống tiêu. 

thương (`): kho chứa, kho lãm, vựa. 

thương (Í): bị thương, vết thương, 
tốn thương, bị hại, gây hại 

thương (]): 1. đem hàng đi bán; 2. 
tên người: tên của Tử Hạ 

thương cổ (T] Ä): buôn bán. 

thường (Š): 1. lễ tế tổ tiên mỗi năm 
một lần về mùa thu; 2. thường, đã 
từng; 3. làm thử, nếm thử. 

thường thí (Ý ?Ä): thử làm xem. 

thường y (#£ 3`): xiêm áo (y phục). 

thưởng (Ñ): khen thưởng. 

thượng (_E): trên, người trên 

thượng (19): 1. ưa chuộng, đề cao, 
đặt trên, hơn, sánh với; 2. còn, mà 
còn, ngõ hầu (trợ từ). 

thượng hình (E#fÌ): hình phạt 
nặng nề. 

thượng quýnh (1! #?]): thêm áo đơn, 
lông áo đơn. 

tỉ (bỉ) ŒÈ): so sánh, ví như. 

tỉ (hủy) (TỦ): con tê giác 

tỉ (#*): rời bỏ. 

tỉ (È): sợ hãi, nhút nhát 

tí (b0 (ŒÈ): kịp 

tích (JŠ): tiếc 

tích (Ÿ): ngày xưa, trước kia. 
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tích (Ÿƒ): chẻ ra 

tích (3Š): nước vo gạo, gạo mới vo. 

tích (đã): chứa góp, dành dụm. 

tích (#Ã): công lao, thành tích. 

tích (22): xăn tay áo. 

tích (Ö}): dấu vết, vết chân. 

tích (F#): 1. sáng, tỏ, giả bộ (trưng 
diện bề ngoài, se sua); 2. vua (chư 


hầu). 
tích (0F): dấu vết, vết chân (như chữ 
#J) 


tích công (ÉÈZ2È): vua chư hầu 

tịch (địch) (Ÿ#): đi thăm 

tịch (tích) (Ê#): 1. cho gọi, đòi, vời 
đến; 2. sáng tỏ, mở mang, khai 
khẩn; 3. nghiêng lệch, không 
ngay, khập khiễng; 4. tránh ra, 
lánh đi. 

tịch ( 7 ): chiều tối 

tịch (JŠ): cái chiếu 

tịch (#'): sách vở, sổ sách. 

tiềm (JÏŸ): ẩn giấu, chìm trong nước. 

tiên (2t): đưa ra sớm (trước), sốt 
sắng. 

tiên (Š#): cái roi (đánh ngựa) 

tiên tiến (Z3): tiến trước (chỉ 
những người thời đầu nhà Chu) 

tiển (ŠÝ): ít, hiếm có. 

tiễn (#Š): 1. giẫm vào, bước lên; 2. 
nol theo, thực hành đầy đủ, trọn 
vẹn. 

tiến (3): dắt dẫn lên, cất dùng. 

tiến (7Š): 1. dâng lên (người trên); 2. 
tiến cử, giới thiệu. 

tiện (Š ): thừa. 

tiện (ÑŠ): hèn hạ, thấp hèn (người 
dưới, người bé), hèn mọn, kém, 
xấu, dở... 
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tiện ố (RŠ ZÃ): khinh ghét. 

tiếp (#È): 1. đến gần; 2. nhận lấy, đón 
lấy. 

tiết (Jï): trong sạch. 

tiết (3#): khinh nhờn. 

tiết (ÈÄ,): rỉ ra. 

tiết (Šñ): 1. dè đặt, giảm bớt, tiết chế; 
2. điều tiết, kiểm chế, giữ trật tự; 
3. đốt (tre), khúc, đoạn; 4. thứ bậc, 
Đ tự. 

tiết (đŠ 2): sắp luôn 

tiết phục œ& 3É): áo mặc lót 

tiết văn (ẤB 3): sắp đặt và tô điểm. 

tiệt (ñD): cao ngất, chót vót. 

tiêu (TŸ): đêm. 

tiêu (ŸZ): nêu lên, làm cho người 
khác thấy rõ. 

tiêu tường Cấn): bức tường kín 

tiều tụy (tR#£ ): khô héo, khốn khổ, 
buôn khổ. 

tiểu công (2]*Z2): tiểu tang, tang 
nhỏ, thời gian để tang ngắn. 

tiểu nhân (2]*#`): 1. đầy tớ trai; 2. 
trăm họ, dân thường, lính tráng. 

tiểu thể (2]*ÄŠ):phần nhỏ mọn trong 
con người (các cơ quan). 

tiểu tướng (2]Ì*‡Ö): chức quan nhỏ 
giúp về lễ nghi. 

tiểu tuệ (2]` ŠŠ): khôn vặt 

tiếu (`): cười 

tiếu ( ÏÍ): giống. 

tiếu mạo (SẤ#%): điệu cười. 

tín (ÏŠ): 1. tin chắc, không nghi ngờ, 
chắc hẳn; 2. giữ đúng lời hứa, điều 
đã hẹn ước 

tín hồ (š-Ÿ): có đáng tin không, có 
thực chăng... 

tỉnh (2©): cờ tỉnh (trên ngù có cắm 


lông chim). 

tỉnh CÌŸ): gạo thật trắng sạch, gạo 
giã kỹ 

tỉnh (#`): thịt sống 

tỉnh thần (K'): tình tú, các vì sao. 

tỉnh (tuynh) (Š#): con bò tơ đỏ 

tình (t ): sự thực, đúng thực. 

tỉnh (tịnh) (8Ÿ): hầm hố. 

tỉnh (3Ÿ): cái giếng 

tỉnh (3): coi xét, xem xét; 2. tỉnh 
lược, giảm bớt 

tỉnh canh (8 ŸŸ): coi xét việc ruộng 


nương. 
tĩnh (ŸŸ): im lặng (tâm hồn trong 
sáng) 


tính (3#): họ. 

tịnh (ŸÝ): cùng ngang nhau, đều, 
ngang hàng, đi chung 

tỏa (?È): 1. bẻ gãy; 9. khuất nhục, 
thất bại chịu nhục. 

tọa (2*): ngồi, chỗ ngôi 

toại (|Ý): công cụ lấy lửa ngày xưa 
(bằng cách ma xát) 

toại (3Ý): 1. bèn, hết; 2. đổ dang, đã 
trót làm; ả. thoả lòng, thỏa mãn. 

toại hành (32 ¿ ƒT): liền ra đi, bèn lên 
đường 

toàn (#Ÿ): 1. cái khoan, cái đùi (danh 
từ); 2. khoan, dùi, đục (động từ). 

toản (#Ÿ): nối theo, kế tục, kế thừa. 

toán (ŸÈ): kể, tính (số vật). 

toát (#8): dúm, nắm. 

tòng (tùng) GỖ): rừng rậm. 

tô (Šk): sống lại. 

tô lạc (8# 3#): từ trần, qua đời. 

tô (4H): 1. chết đi; 2. đi đến, tới. 

tổ (): ông, tổ tiên, cách xa. 

tổ thuật (#H3Š): noi theo đời trước, 
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truyền nối. 

tố (⁄Ä): mách bảo, nói gièm, sự tố cáo. 

tố (Ÿ): 1. cái hiện có, sẵn có; 2. không 
có; 3. mộc mạc, trong trắng, trắng 
nõn; 4. tìm tòi (đọc là sách, dùng 
như chữ £ ); 5. tơ trắng. 

tố san (Ä #Ÿ): ngôi không mà ăn. 

tố y (CW#): áo trắng 

tốc (3Ÿ): nhanh chóng, vội vàng. 

tội (3É): lỗi lầm, tội lỗi. 

tôn (clñ): đáng trọng, địa vị cao. 

tôn đức tính (Š'2'-}È): tôn trọng 
đức tính (sẵn có). 

tổn (đÄ): hao bót, có hại. 

tốn (Ÿ#): khiêm hạ, nhã nhặn, nhún 
nhường. 

tốn (SŠ): khiêm tốn, nhún nhường, 
nhũn nhặn. 

tông khí (% ŸŠ): đồ vật của tổ tiên 
để lại. 

tông miếu (Sở): nơi thờ cúng tổ 
tiên của vua chúa. 

tổng (4#): thu tóm, gồm lại 

tống (3Š): đưa tiễn 

Tống (2Ÿ): nước Tống, hậu duệ nhà 
Ân 

tốt (tuất) (ZP): 1. chết; 2. trọn vẹn, 
kết cuộc, cuối cùng; 3. kẻ bề dưới, 
kẻ hầu hạ, lính trơn (chịu sai 
khiến) 

trá (ŸẼ): gian đối, lừa đảo 

trác (5#): cao chót vót, sừng sững 

trác (5ƒ): đẽo, gọt. 

trác (5£): giũa. 

trạc (ÈÈ): giặt, rửa, xối nước. 

trạc trạc (ÄÈ?#): 1. trơ trụi (không 
cây cốt); 2. mập mạp. 

trách CÑ): 1. mong cầu; 2. nhắc nhở; 
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3. trách mắng; 4. hỏi vặn. 

trách thiện (Ä-Šˆ): khuyến khích, 
trách móc nhau để làm điều lành. 

trạch (2): chỗ ở, nhà ở. 

trạch (ŸŸ): phân biệt, chọn lựa, 
tuyển chọn 

trạch cš ): ân trạch, ân đức, phúc 
lộc, ơn huệ; 2. đầm nước, hồ nước. 

trai (chai) (#Ÿ): chay tịnh, giữ chay 

trai đđ): giữ chay. 

trai đđD: trai giới (giữ chay), khiết 
tịnh. 

trảm (#ƒ): 1. chém (bằng dao), 9. cắt 
đứt. 

trang GÈ): dáng mạo chính đính, 
nghiêm trang, kính cẩn 

tranh cẮ#: tranh giành. 

trắc (8Ì): bên cạnh 

trắc (|): đo lường. 

trắc ẩn (}R| ÊŠ): sự thương xót trước 
nỗi khổ đau của người khác. 

trầm (ÏÉ): ta đây (tiếng của vua tự 
xưng). 

trấm (5°: lời vu vạ, giềm pha 

trần (trận) (BŠ): 1. bày tỏ, trình bày; 
2. (đọc là trận) chiến trận, đánh 
nhau 

trần lực (ÊÈ 7): ra sức 

Trần, Thái (Sái) (ÉR##): tên 
nước chư hầu thời Xuân Thu 

trất (`): che lấp, vướng mắc 

trất cốc (4#4Š): gông cùm. 

trâu (tưu, tru) (##): màu đỏ sẫm 
hoặc xanh sẫm 

Trâu nhân (ñŸ `): người ấp Trâu 
(Thúc Lương Ngột) 

trệ (): con lợn nát. 

tri (truy) (Š): thâm, màu đen. 


hai 
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tri (trí) (#œ): 1. trí khôn, hiểu biết, 
sáng suốt, khôn ngoan, hiểu thấu 
sự lý; 2. cũng dùng như chữ trí 
®) 

tri tân (##Äƒ): biết điều mới. 

trì đ#): cầm, nắm giữ 

trì (X“): ao, hổ, hào sâu vây quanh 
thành để phòng vệ. 

trì (trị) (3ê): sửa. 

trì (3#): chậm chạp. 

trì (ŠÈ): rong ruổi. 

trì khu (ŠŠÈ): rong ruổi bằng xe 
ngựa. 

trì tải (ÄŸŸÄ): giữ gìn nâng đỡ. 

trì trì (3 3#): chậm chạp, thong thả. 

trỉ (tỷ) (#8): lưỡi cày 

trĩ (fÈ): trẻ bé. 

trĩ (##): chim trĩ. 

trí (Ñ): khôn ngoan, có trí. 

trí (chí) (#C): đến. 

trí (5Ï): đặt để, thiết trí, sắp đặt. 

trí (#C): 1. hiểu biết thấu đáo; 2. làm 
hết mức, suy đến cùng; 3. hết, 
chấm dứt, trao trả; 4. đạt đến, đi 
tới. 

trí chí (#t ¿Š): tận chí, đem hết ý chí. 

trí mệnh (#t?): liều mạng 

trí quảng đại (#t /š X): suy cứu 
đến chỗ rộng rãi to lớn. 

trị (trì) (ŸÊ): trông coi, sửa sang, sắp 
đặt ổn định, sửa trị (yên ổn), thu 
xếp. 

trích (thích) (3l): khiển trách, chỉ 
trích. 

triển (ƑŠ): chỗ ở của người dân, hàng 
quán, quán chợ. 

triết (Ÿƒ): khôn ngoan, hiển trí. 

triệt (ñấQ: 1. bỏ đi, dẹp đi; 2. lấy; 3. 


thuế triệt, một thứ thuế lấy một 
phần mười hoa lợi của dân trên 
ruộng; 4. thông suốt, thấu triệt. 

triệt (đãO: trừ bỏ, rút bỏ. 

triêu (triều) (Ủ): 1. buổi sáng, sớm; 
2. (triều) họp triều đình, họp bàn 
việc nước; 3. vào chầu vua, dự bàn 
việc nước 

triểu cận (Ø]ŸÏŸ): chầu hầu, theo 
hầu bên vua. 

triểu đình (5#Ê): nơi vua và các 
quan họp bàn quốc sự 

triều sính (5ÿ): lễ vật của vua 
chư hầu dâng thiên tử. 

triệu (3k): 1. điểm báo, dấu hiệu báo 
trước; 2. hình tượng, những gì 
trông thấy được; khởi đầu. 

triệu (Z): gọi lại, vời đến, cho mời 
đến. 

trinh ( Ñ): chính đính, bền vững 

trinh tường (2Ä #Ý): điểm tốt lành. 

trình (#Ÿ): trần truồng, không mặc 
quần áo 

trọc (trược) (1Š): đục (nước), bẩn. 

trọng CŸ): 1. nặng (trái với nhẹ); 9. 
quan trọng, tôn trọng, đáng tôn 
kính. 

trở (2H): cái mâm lớn có chân dùng 
đựng tế vật 

trở (3Ä): ngăn cản, cản trở. 

trợ (ÄJ): 1. giúp đỡ, mượn sức giúp; 
2. tên một loại thuế: thuế trợ. 

tru (È§): 1. giết (kẻ có tội); 2. trách 
phạt, trách mắng. 

trù (5): ruộng cấy lúa. 

trù mâu (55J#Ÿ): ràng buộc. 

CC ĐEN V4 2 vn 
trú tâm ( Š 7£): ngủ ngày 
truân truân (chuân chuân) (.##): 
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chăm chắm, chân chất, chăm chỉ. 

truân truân (È#$#): dạy bảo nhiều 
lần, dặn đi đặn lại. 

truất (3ï): sinh sôi, nảy mầm. 

truất (#): gạt đi, loại bỏ 

truật dịch (l1): sợ hãi. 

trúc (Ø4): xây cất, đắp lên, đấp đất 
lân. 

trung (3Ÿ): ăn ở hết lòng (tận tình), 
trung thành, thật lòng, thành 
tâm thật ý (sống theo đạo trời) 

trung quốc (*Ƒ EÏ): ở giữa nước. 

trủng tể (#5): quan thái tể, tể 
tướng 

truy (É): 1. đuổi theo, theo kịp; 9. 
nghĩ lại, đoái lại, xét lại việc đã 
qua. 

truy y (4Š 2k): áo thâm, áo lụa đen. 

trụy (#): rơI, rụng 

truyền (truyện) (ÍỞ): 1. trao cho; 
2. truyện ký, được ghi chép lưu 
truyền. 

trữ cất): sáng rõ, rõ rệt, bày tỏ, nêu 
ra, làm lộ ra. 

trực củ): 1. công chính, ngay thẳng, 
chính đáng; 2. những là, chẳng 
qua là... (trợ từ) 

trực cung giả Cñ 32 3ï): người ngay 
thẳng 

trưng (ấX): 1. trưng dẫn, dẫn chứng; 
biểu lộ, hiện rõ ra bên ngoài. 

trừng (ẨŠ): răn bảo, trừng trị, trừng 
phạt. 

trương (/K): giương ra, mở ra, phô 
trương, phô bày. 

trường (27): bãi đất. 

trường (&): thường hay, lâu dài 

Trường phủ (Ÿ): tên một cái 
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kho. 

trường sư (3 É): quan coi việc 
nông lâm. 

trường xử ( JŠ): ở mãi, ở lâu dài. 

trưởng (&): người lớn tuổi hơn, bậc 
đàn anh, trưởng thượng, vai vế 
lớn hơn (danh từ); hết lòng kính 
trọng, tôn trọng (động từ) 

trưởng chỉ (&*È): cho là lớn (tôn 
trọng). 

trưởng giả ( 3Ä): người nhiều tuổi 
hoặc người giàu có. 

trượng (3#): 1. ông già, lão trượng; 
2. đơn vị đo chiều dài, bằng mười 
thước. 

trượng (#t): cây gậy, người chống 
gậy 

trượng nhân ( +): ông già 

trượng phu (* X): đàn ông, người 
thanh niên. 

trừu (#): rút ra. 

tu (ÏŸ'): sửa cho tốt, sửa sai. 

tu (Š): hổ thẹn, xấu hổ. 

tu (ÏÑ): nem (thịt thái nhỏ bóp thính) 

tu du (/Ñ Ÿ): chốc lát, giây phút. 

tu ố (Š #5): hổ thẹn, chán ghét, thấy 
điều xấu biết hổ thẹn. 

tu sức (fññ #ñ): sửa chữa trau chuốt 

tú (Cñ): trổ bông 

tú (8Ä): đủ năm màu. 

tụ (C#): 1. họp lại, tụ họp; 2. súc tích. 

tụ liễm (& £@0: thu gom tích luỹ, 
thu nhặt, vơ vét. 

tuân (3Ÿ): lần theo, noi theo. 

tuân lật (]ä ‡š): run sợ (đáng nể sợ, 
đáng kính nề). 

tuân tuân (4) Já]): thật thà 

tuần (3Š): đi quan sát địa phận do 
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mình cai trị, đi khắp cả, đi một 
vòng. 

tuần (?ñ): noi theo 

tuần (ñJ): 10 ngày (khi nói về tuổi 
tác thì tuần là 10 tuổi, như ngũ 
tuần, lục tuần... vì người xưa 
quan niệm một năm ở trần gian 
chỉ bằng một ngày trên trời.) 

tuần tuần (747): dần dần 

tuần thú (Š ÄŸ): thiên tử đi xem xét 
tình hình cai trị tại các nước chư 
hầu. 

tuần trí (| #C): dần dần đến. 

tuân (Zñ)): 1. vâng theo, tuân theo; 2. 
liều chết, chết theo a1. 

tuấn (3): kẻ tài trí hơn người. 

tuấn (@§): cao, lớn. 

tuấn (3Ä): đào. 

tuất (J): 1. đoái nghĩ, thương xót; 2. 
chẩn cấp 

túc (tú) (Š): thái quá 

túc (ZÒ): sớm. 

túc (7ä): 1. giữ lại, để lâu, chân chữ; 
nghỉ đêm, ngủ đêm, ngủ nghỉ 

túc (Š): lúa (cơm), thóc. 

túc (Š ): đầy đủ. 

túc mế (# ): lúa gạo. 

tuế (Ñ): 1. năm; 2. mùa màng 

tùng (#}): cây thông 

tùng giả (#€ Äƒ): người theo hầu 

túng (#Š): triển khai 

túng (4): 1. buông thả; 2. giả sử, 
túng sử 

tụng (3À): 1. thưa kiện, cãi lẽ; 2. oán 
trách, trách phạt. 

tụng (58): tụng đọc, nói rành rọt. 

tụng ngục (#À3Š): kiện cáo. 

tuy (#€): 1. dây chằng xe để níu lên; 


2. vỗ yên, yên ổn. 

tũy (È): nhuần nhã. 

tũy (##): say. 

tụy (2È): quần chúng, đám đông, bầy 
đàn. 

tuyển G#): suối nước. 

tuyệt (#Š): dứt bỏ, dứt hẳn, cự tuyệt. 

tuyệt thế (ÃŠ-†): mất dòng dõi 

tư (tể) (”ˆ): gấu áo 

tư (3Ÿ): này hỡi, hối ôi... (tán thán tự) 

tư (12): 1. nghĩ đến, tưởng nhớ đến 
(trợ từ dùng ở đầu câu, thường 
được dịch là: muốn); 2. đối với (trợ 
từ dùng đầu câu); 3. vậy (trợ từ 
dùng cuối câu). 

tư (Äƒ): 1. người ấy, cái ấy, điều ấy, 
điều kia, điều này... (đã nói trước 
đó), ấy, thì, bèn... 2. tách ra 

tư (32): thêm, nhiều. 

tư (22): riêng 

tư (ñŸ): 1. chờ đợi; 2. cùng coi sóc; 3. 
đều. 

tư (2Ÿ): 1. việc ấy, điều ấy... 2. nay; 
3. thêm. 

tư (Ÿ): vốn liếng, tư chất. 

tư (7Ÿ): cái gấu áo 

tư bại (5] #C): thủ trưởng phụ trách 
hình án (tư khấu) 

tư cơ (#¿‡Ä): đồ làm ruộng (cày, 
bừa), nông cụ. 

tư lễ (JÄ†4Š): lễ ấy, lễ này... 

tư đồ (5] #Ÿ): quan phụ trách lễ giáo 
(lễ bộ thượng thư). 

tư thậm (3# jÈ): càng nhiều. 

tư thình (3Š 2Ä): xôi cúng, xôi nếp. 

tư thôi (ŸÊ #): áo tang vén gấu 

tư tư c* ky chăm chắm. 

tư tu (ŠÄƒ/Ã): chốc lát, thoáng chốc 
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(như chữ tu du: /#Ã Ÿ#). 

từ (#&): đi thong thả. 

từ (ấ#): khước từ, không nhận, từ bỏ, 
từ chối. 

từ mệnh (ŠŸ#?): 1. lời văn hoa; 9. 
văn thư của vua. 

từ từ (2): thong thả, chầm chậm. 

tử (Ï): 1. con (danh từ); 2. xem [ai 
đó] như con (động từ). 

tử (2L): chết 

tử (#): màu tía, tím 

tử tôn (-Ÿ Š): con cháu. 

tử tượng (È #): thợ rừng, thợ mộc. 

tứ (XÃ): tự ý làm càn. 

tứ (Z?): 1. hàng quán, chợ búa (thị 
tứ); 2. phơi bày, bêu ra; 3. phóng 
khoáng, thẳng thắn, phóng túng; 
4. bèn, tha hồ, tuy... (trợ từ). 

tứ (R2): 1. ban cho (người trên cho 
người dưới); 2. ơn (nhận chịu sự 
giúp đỡ từ người khác) 

tứ (Š): cỗ xe bốn ngựa. 

tứ hải (V9?#): bốn biển (Đông hải, 
Nam hải, Tây hải, Bắc hải): chỉ 
chung cả thiên hạ. 

tứ hải chỉ nội (99Z##2 ïN): ở trong 
bốn biển (chỉ nước Trung Hoa). 
Người Trung Hoa xưa cho rằng: 
xung quanh nước Trung Hoa là 
bốn biển, ứng với bốn phương. 

tứ phạn (V8'2X): bữa cơm thứ tư 
(trong ngày) 

tứ thể (V9): hai tay và hai chân 
(chỉ toàn thân, như tứ chì). 

tự (thực) (Ề): ăn, nuôi, cho ăn, đồ 
ăn (xem chữ thực `). 
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tự (13): tương tợ, giống như, tựa như, 
tựa hồ như... 

tự (`): 1. thứ tự; 2. trường học trong 
làng. 

tự (JÖ): tế. 

tự (##): đầu mối sợi tơ. 

tự (É): 1. bởi, từ, do; 2. chính mình, 
tự thân, đích thân làm. 

tự chuyên ( -Ÿ): tự chuyên quyền 
(không theo ý người trên). 

tự dụng (Í] |): tự mình làm lấy. 

tự hiếu ( Ú 3Ÿ): tự ái (tự yêu thích) 

tự kinh ( Ú ##): tự treo cổ 

tự đạo ( H1Š): tự bày tỏ 

tự đạo ( HšẾ): tự mình đi trên 
đường, tự mình theo đường lối, tự 
mình điều khiển, tự mình hướng 
dẫn. 

tự ngưu (* +b: chăn trâu (nuôi, cho 
trâu ăn). 

tự thị ( H #): tự mình sống. 

tự trí (Í] ŸÊ): tự mình làm rốt ráo, 
làm đến nơi đến chốn 

tức (ÊƑ): 1. tức là; 2. tới gần, đến gần; 
ä. tham gia 

tức (,l): 1. nghỉ ngơi; 2. dừng nghỉ, 
thôi, chặn đứng; 3. tăng lên, sinh 
lợi (lợi tức); 4. hơi thở. 

tức (ŸŠ): lửa tắt, dập tắt, mất đi; dứt 
nạn binh lửa (nghĩa bóng) 

tước (lÌ): 1. hao mòn; 9. đoạt mất. 

tước (JŸ): 1. chim sẻ (như chữ 4Ÿ); 2. 
chức tước (công, hầu, khanh, đại 
phu); chức vị, danh hiệu. 

tương (ŒÏŸ): 1. muốn làm; 2. đem đến, 
đưa theo, trợ theo, tiến đến; 3. 
sắp, sẽ, sắp sửa làm. 

tương (#Ê): nước, chất lỏng. 
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tương (tướng) (TH): cùng nhau; 2. 
COI, Đ1ÚúP. 

tương (c): nước tương, nước chấm 

tương dĩ GlŸ 2): theo lấy, hòng lấy, 
định lấy... 

tương mệnh (l#'): truyền đạt lời 
của chủ và khách 

tương tự (‡H}!): gần giống nhau. 

tường (Ÿ): trường học ở huyện (lớn 
hơn trường làng). 

tường gấp: bức tường 

tường (Š#): liệng quanh 

tường (ÊÝ): điều lành, điều tốt (như 
chữ #Ý); 2. rõ ràng, tường tận, kỹ 
lưỡng. 

tường tặc (3Ä,EÄ): giết hại, chặt phá. 

tường thuyết (ŠÝ?Ÿ): giải bày cặn 
kẽ, rõ ràng. 

tướng (18): 1. col, xem, giúp đố; 2. 
quan trợ tế, phụ giúp về lễ nghi 

tượng (Pf): thợ mộc, thợ khéo. 

tượng nhân (Jf `): người đóng áo 
quan. 

tượng sự (#3: công việc thợ mộc 
(đóng áo quan). 

tựu (%ÖÙ): nên, đến, theo, thành tựu. 

tựu liệt (3Ù Z!]): nên hàng ngũ 

ty (f?): thấp hèn 

ty (##): tơ tằm. 

ty (2#): tang nhỏ (chỉ kéo dài ba 
tháng). 

ty ty (88): khuyên nhủ nhau 

tỷ (bÙ (Œ}È): kén chọn, so sánh, về 
hùa 

tỷ (thử) (È): mồ hôi. 

tỷ (fŸ): khiến cho. 

tỷ (#È): dời đi, làm theo 

tỷ (}È): 1. so sánh; 2. gửi, phó thác 


(ký). 

tỷ (#): gấp năm. 

tý (}È): kén chọn, cùng. 

tý (TÏ): cánh tay. 

ty (tịch) (É#): lánh đi, 

ty (ÊŸ): tránh đi, lẩn trốn, như chữ 

ty GÉÈ): lánh xa, lẫn tránh. 

ty (##ˆ): cái mũi. 

u (#): 1. tối tăm, kín đáo, sâu xa; 9. 
tên vua: Chu U Vương 

uẩn (oản) (#5): vải gai, bông 

uẩn (55): giấu 

uấn (J): giận hờn, tức giận 

uất đào (52 J): thương nhớ. 

úc (3Ä): chỗ nước uốn quanh (khuỷu). 

úc úc (ñ§“Ê: rực rố 

Ung (7): Ung thi, một thiên trong 
Chu tụng của Kinh Thi (Ủng là 
một châu trong chín châu của 
nước Trung Hoa thời cổ, tức là 
vùng Thiểm Tây, Cam Túc, Thanh 
Hải, quê hương nhà Chu) 

ung C#): bữa ăn sáng. 

ung san (Š-##): tiệc tùng. 

ung thư GE#2ð): ung nhọt. 

uổng (##): 1. cong vạy, tà khuất, uốn 
cong; 2. uổng phí; 3. uốn mình, hạ 
mình. 

uy (oai) (Ñ): dáng vẻ tôn nghiêm, 
Oa1 vệ 

uy vũ (#L?#Ñ): uy quyền và vũ lực 

ủy (CÊ): vất bỏ 

ủy lại (CÊ #): chức quan nhỏ coi kho. 

úy (&): sợ sệt, tâm phục. 

úy kính (3%): kính sợ. 

úy thiên (XÃ): tâm phục mệnh 
trời. 
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uyên GÌ): sâu rộng, vực sâu. 

uyên uyên (7Ï 3Ï): thăm thẳm. 

ư (@Ÿ`): ở, vào. 

ức (IŠ): 1. suy tưởng, liệu lường; 9. 
mười vạn (một trăm ngàn). 

ức (#): 1. hay (chuyển ngữ từ, 
chẳng qua (bất quá), hay là, hoặc 
giả, hoặc là, đó là; 2. kiểm chế; 3. 
nhưng, xem ra (trợ từ). 

ưng (/Ÿ): 1. lòng, lông ngực; 2. đánh 
dẹp, trừng phạt. 

ứng (ZŠ): ứng đáp, đối đáp. 

ước (Ấ)): 1. cảnh cùng túng; 2. điều 
hẹn ước, ràng buộc; 3. hạn chế, 
kiệm ước; 4. tóm tắt, tóm lược, 
điều trọng yếu; 4. thiếu thốn 

ương (5%): làm hại, gây tai vạ. 

ưu (f#Ÿ): có thừa, hơn, nhiều, tốt, ưu 
việt. 

ưu (Z*): buồn phiền, lo buồn 

ưu (3#): phủ đất lên. 

ưu (42): bừa phủ lên 

ưu (/Š): con hươu cái. 

ưu hoạn ('Ê ;Š): lo buồn. 

vãng (4#): đi lại, đi đến, ra đi 

văn (S%): 1. chữ nghĩa, bản văn ghi 
chép (văn kiện, điển tịch); 2. dáng 
vẻ đẹp bên ngoài; 3. tốt đẹp, văn 
vẻ; 4. văn hóa, lễ nhạc, chế độ 

văn (Èï]): nghe; có tiếng tăm 

văn chương (% ®*): lễ nhạc pháp độ 

vân (Z): 1. lời nói, nói rằng..., 2. 
rằng (trợ từ) 

vân (3): làm cỏ. 

vân (2€): làm cỏ lúa (dùng thay chữ 
34) 

vân nhĩ (Z£ fÑ): thì thôi (nhỉ đì). 

vân nhĩ dĩ hỹ (Z ñ3 É,®`): như thế 
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vậy thôi (như thử nhi đì) 

vấn (ŸÄ): rơi xuống. 

vấn (]): tiếng tăm, danh dự. 

vận (Ÿ): xoay vần, dời đổi, điều 
khiển. 

vật (27): chó, đừng, chẳng 

vật (2): các loài sinh ở trong trời đất 
(động vật, thực vật, khoáng vật). 

vật hỷ (2) -#): chớ mừng 

vi (ñ): 1. chẳng phải, không; 2. nhỏ 
bé, tinh vi, tỉnh tế; 3. hèn mọn; 4. 
tàn tạ, suy yếu. 

vi (9): làm, lý giải, giải thích, phục 
hưng, tạo nên. 

vi (3Ÿ): 1. la ra, xa cách, lánh đi; 2. 
làm trái, vi phạm; 3. làm ngược 
lại, trái ngược; 4. sai trái, lỗi lầm. 

vi bất nhược (9 ® 3): làm chẳng 
đạt. 

vi nịnh (Š94£): khoe tài 

vi phục (LÊ): ăn mặc xấu xí (để 
che giấu thân phận). 

vi tội (ñứ ÄÊ): tội nhỏ. 

vị (13): chức vị, vị trí, ngôi (chỗ vua 
ngồi), ngôi vị (của người trên), thứ 
bậc. 

vị (#&): mùi vị, nếm. 

vị (°Ñ): bùi ngùi, xúc động 

vị (2k): chưa (xảy ra) 

vị (Š9): 1. vì, giúp cho; 2. là, xem là 

vị (2Ñ): nói về, gọi là, bảo rằng, nói 
rằng, bình luận rằng... 

vị cập (C& +): chưa đến, chưa hợp 

vị chỉ (2l): gọi là 

vị thường (kŸ°': chưa từng 

vị túc (&É`): chưa đủ. 

viên (3Š): kéo lên, dắt, vịn vào, níu 
bám. 
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viên (Š): bèn, vì vậy... (trợ từ) 

viên (3#): bức tường. 

viên cung (JÊ 5): giương cung. 

viên phương khải hành (Š 23 #*L 
#ï): bèn mới ra đi. 

viễn (È#): 1. xa xôi, lìa xa; 2. đày đi 
xa 

việt (##): vượt qua. 

việt (#Ä): cái búa. 

vinh (3Ÿ): tôn vinh, tôn trọng, vẻ 
vang. 

vĩnh chung (2K ##): chấm dứt hẳn 

vịnh (3): ca ngâm 

Võ (#Ñ): nhạc của Võ vương nhà Chu 

vong (vô) (T"): bỏ mất, mất, chết, 
tàn lụi, không có, trốn, đánh mất. 

vong (7%): lãng quên, quên, bỏ sót 

vong nhân (T" Ä): người đi trốn, kẻ 
mất nước. 

võng (®): xằng bậy. 

võng (Ä]): cái lưới, chài lưới 

võng (E]Ï): 1. cái lưới; 2. bủa lưới, mắc 
vào điều rối rắm, mờ tối; 3. chẳng 
hề, chưa từng; 4. dối gạt, không 
ngay thẳng, gian dối, vu khống, 
lừa lọc. 

vọng C): l1. trông mong, trông 
ngóng, trông ra xa; 2. trông vào 
(để bắt chước, noi theo). 

vọng vọng (2 3#): không quay mặt 
lại. 

vô (2): chớ, đừng 

vô bất (‡## Z®): chẳng phải là không. 

vô cố (##&#{): vô có, không có duyên 
cớ gì, không xảy ra điều gì. 

vô danh chỉ chỉ (#& #% * ‡): ngón 
vô danh, ngón áp út, ngón đeo 
nhẫn. 


vô dị (#& 5Š): không lấy làm lạ. 

vô khuyết (‡##È): hoàn toàn. 

vô nãi (# 77): vị miễn: chẳng khỏi, 
chẳng phải là 

vô ninh (#7): không bằng, đâu 
bằng 

vô nỉnh... hồ (# ®#...-f): chẳng 
thà... còn hơn. 

vô tha (#‡): không có gì khác, 
chẳng phải gì khác. 

vô tình (#Ì§): không có tình cảm 
(thờ ở), gian dối. 

vô toán (#j†): rất nhiều, không 
tính xiết. 

vô tức (## ,l:): không ngừng nghỉ. 

vu (TT): 1. đi lấy, đi về; 2. ở, tại... (trợ 
từ, dùng như chữ 3ˆ) 

vu (4#): đồng cốt, kẻ cầu cúng cho 
người, thầy cúng 

vu (3#): lừa dối. 

vu (3Ÿ): 1. xa xôi; 2. viễn vông, không 
hợp lẽ, xa sự thật 

vũ (f): giễu cợt, nhạo báng, khinh 
dễ, xem thường, chê cười. 

vũ (): 1. khắp cả không gian; 2. 
mái nhà. 

Vũ (J): ông vua mở đầu nhà Hạ 

vũ (ZFÏ): lông chim. 

vũ (ÊŸ): 1. múa (động tác theo điệu 
nhạc); 2. múa may (ý xem thường 
việc làm nào đó). 

vũ nhiên (}#‡#Ã): bùi ngùi. 

Vũ Vu (Ÿ Ÿ): tên cái đàn tế trời ở 
nước Lỗ. 

vụ đ#): 1. chuyên chú, chăm chú; 2. 
cốt để, nhằm mục đích chính là... 

vực (quắc) (BÄ): ngưỡng cửa 

vực (#Ä): bờ cõi, khu vực. 
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vương (#): 1. vua; 2. to lớn. 

vượng (vương) (#): cai trị thiên 
hạ, nên nghiệp vương. 

vưu (7È): 1. hơn, đặc biệt; 2. lầm lỗi; 
3. trách móc, oán trách. 

vưu vi (#ÿ): làm hơn, chăm chú 
hơn. 

xa (2#): xa xỉ, hoang phí. 

xả (xá) (`): 1. ngừng nghỉ, buông 
bỏ, thả ra; 2. sa thải, chối bỏ; 3. ở 
,trú đóng, nghỉ trọ. 

xã (2L): 1. lễ tế đất (thổ địa), bày 
tỏ sự tôn trọng đối với năng lực 
nuôi dưỡng của đất. (sản sinh ra 
lúa bắp, cây trái..); 2. đền thờ thổ 
địa (năng lực của đất); 3. thần đất 
(năng lực của đất). 

xã tác (+®Ÿ): thần đất và thần lúa 
(dùng ngụ ý chỉ đất nước) 

xá (ÄC): buông tha, tha thứ. 

xá quán (®®#): nhà trọ. 

xạ (#8): bắn cung tên. 

xảo (77): 1. giả dối, xảo quyệt; 2. 
khéo léo 

xảo tiếu (77 ): cười khéo 

xâm (I#'): lấn chiếm, tiến dần, xâm 
lấn. 

xỉ (l2): hoang phí, xa xỉ. 

xỉ (#3): 1. răng: 2. tuổi tác. 

xỉ (3): răng, tuổi 

xích (): thước cổ (khoảng 20cm). 

xích (ZE): sắc đỏ, màu đỏ. 

xích thốn (3Ÿ): thước tấc (tấm, 
mảnh). 

xích tử (2E Ÿ): con đỏ (đứa trẻ mới 
sinh). 
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xiêm (#Ÿ): chững chạc, tề chỉnh 

xu (#8 ): chạy mau, dấn bước đi mau, 
rảo bước, hướng đến. 

xú (Š'): mùi, hơi. 

xú (ñ#): 1. xấu xa, xấu xí; 2. giống 
nhau, bằng nhau. 

Xuân Thu cằ-44): mùa xuân và mùa 
thu, tên bộ cổ sử của nước Lỗ. 

xúc át (2È 3ñ): nhăn mũi. 

xúc nhiên (7Ä): hậm hực, bức 
xúc, bối rối. 

xúc nhĩ (È f]): giày xéo lên. 

xuyên ()Ì): con sông, giòng nước. 

xuyên ( # ): khoét, đào, xuyên qua. 

xuyên du ( Z 3®): khoét ngạch, đào 
tường 

xuyết (5Š): nếm, mút. 

xuyết (ÑX): uống, húp, nốc. 

xử (JŠ): chỗ ở, ở, lấy 

xử tử /Š*Ÿ): con gái chưa chồng (Œ 
xử nữ Z§ %). 

xưng (xứng) (fđổ): 1. ca ngợi, đề cao, 
tâng bốc; 2. nói phao lên, bêu riếu, 
nói quá sự thật; 3. (đọc là xứng) 
tương xứng, xứng đáng, vừa phải. 

xước xước (# #7): thong thả, thảnh 
thơi. 

Vụ (đ&): nương theo, nương vào. 

y (°Š): ôi (tiếng than), than ôi! 

y (ñ): thầy thuốc 

y khâm (2®): áo quần khâm liệm. 

y thường (&#): xiêm áo (y phục 

của quan chức) 

4đ): nương dựa, ÿ lại. 

ế) (Êở): cơm nát, cơm thiu. 


) 
& 
š 


ý( 
ý( 
ý (#Š): thuần mỹ, tốt đẹp. 


TRA CỨU TỪ VỰNG THEO VẤN ABC 





ý (Z): mặc áo (động từ) 

ý bạch (®& # ): mặc lụa. 

ý đức (ŠŠ #Š): đức tốt. 

yêm (ïŠ'): để lâu. 

yểm (3#): che đậy (dùng như chữ 
3©). 

yếm (#): chán ghét, e ngại. 

yếm (yểm) (#Š'): 1. bưng bít, che lấp, 
2. úp lấy, nắm lấy. 

yếm (#Š): no nê, đầy đủ, chán. 

yên (7Š): làm sao, vậy (trợ từ đặt ở 
cuối câu) 

yên... tai cl Xu 3Ñ): sao được 


yến (ÏEẺ): nép, xếp, nằm xuống, rạp 
xuống. 

yến (5È): an vui. 

yến (3Š): 1. tiệc (cuối lễ); 2. yên nghỉ. 

yến lạc (®# Z); tiệc tùng vui đùa 

yết (°E]): nuốt. 

yêu (yếu) (Š): 1. muốn, yêu cầu, 
mong ước, đòi hỏi, đón bắt; 2, 
quan trọng, thiết yếu, cần thiết. 

yêu nghiệt (3K ŠŠ): điểm quái gỏ 

yêu yêu (XÃ): 1. mơn mỏn; 9. vui 
vẻ 

yếu (`): chết trẻ, chết yếu. 
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